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दशम्‌ संस्करण 


इस संस्करण का आद्योपान्त संशोधित किया जाकर समस्त त्रुटियों कां 
निराकरण किया गया है तथा भाषा सम्बन्धी अनेक असंगतियों को भी भरसक 
सुधारने की चेष्टा की गयी है | फिर भी, पाठकों से निवेदन है कि जहाँ कोई मी कमी 
अनुभव हो, उसे हमारी दृष्टि में लाने की कृपा करें। आशा है, सदव से अपनायें 
जाने वाले इस ग्रन्थ को उसी प्रकार मान्यता मिलती रहेगी । 


--बी० एन० लूनिया 


पुवे संस्करणं 


प्रस्तुत पुस्तक 'मारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास” का यह संस्करण 
पाठकों व विद्याथियों के सम्मुख प्रस्तुत करते हुए हमें अत्यन्त हषं हो रहा है । दस 
धर्षों की अल्पावधि में इस पुस्तक के सात संस्करणों को समाप्ति से, जो उसकी लोक- 
प्रियता का द्योतक है, पुस्तक को प्रत्येक बार संशोधित व प्रिवद्धित कराते रहने 
में हमें सदैव रुचि रही है और उससे हमारा उत्साह भी बढ़ा है। फिर भी, सम्भव है 
कि इस संस्करण में कुछ अमाव रह गया हो, किन्तु हम आशा करते हैं कि भारतीय 
संस्कृति में रचि रखने वाले पाठक व विद्यार्थी इसको पहले के समान ही अपनावेंगे। 


--बी० एन० लूनिया 
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प्रस्तावना 


>भारतीय इतिहास को काव्य के अतिरिक्त शायद (ही कभी रुचिकर बनाया 
गया हो, यह कार्य कठिन ही प्रतीत हुआ। फलतः भारत का गोरवपूर्णं अतीत कति- 
पय विद्वानों को छोड़कर अज्ञात ही रहा । फिर भी कुछ वर्षों से विद्वान इतिहासज्ञों 
के अकथनीय प्रयत्नो ने भारतीय इतिहास पर खूब प्रकाश डाला है परन्तु उसके अनु- 
सन्धान प्रमुखतया विशेषज्ञों के लिए ही सीमित रहे। परिणामस्वरूप, भारत के 
अध्यात्मवाद और संस्कृति से आज भी अनेक व्यक्ति अवगत -नहीं हैं । बहुत-से भार- 
तोयों को न तो भारत के अतीत की गौरव-गाथा ही मालूम है और न भारतीय 
संस्कृति के आधारभूत सिद्धान्त ही । आज भी उन्हें यह ज्ञात नहीं है कि विश्व की 
संस्कृति को भारत की कया देन रही है। 
आज जब भारत उत्कर्षं के मार्ग पर रथारूढ़ हुआ चला जा रहा है और 
एशिया का अग्रणी बन,रहा,है, हमारे लिए यह्‌ अत्यन्त आवश्यक हो जाता है कि 
हम धर्म, कला, साहित्य, राजनीति, समाज आदिके क्षेत्रमें भारत की सफलता- 
पिद्धियों को विश्व के सम्मुख प्रकट करें । अब तो विश्व के विभिन्न देश भी भारतीय 
संस्कृति के प्रति अधिक जागरूक हो रहे हैं। जनसाधारण का अनुराग भी >भारतीय 
संस्कृति में दिन-प्रतिदिन बढ़ रहा है । जिस संस्कृति ने विशव को भगवान, बुद्ध के 
समान घ॒र्म-प्रवतंक ; अशोक और अकबर, चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य और हषं; कृष्णदेवराय 
आर शिवाजी जैसे थासक; महात्मा गाँधी जैसे महान्‌ सन्त और राजनीतिज्ञ; कालिदास 
और रवीन्द्रनाथ टैगोर जैसे प्रतिभा-सम्पन्न कवि; बराहमिहिर और आर्येभटट, जगदी श- 
चन्द्र बोस और चन्द्रशेखर वेंकटरमण जैसे विश्वविख्यात वैज्ञानिक; अजन्ता ओर बाघ 
के मित्तिःचित्र, साँची और बोर्बुदर के भव्य कलात्मक स्तूप और समस्त भारत में 
बिखरे हुए मन्दिरों ओर मंस्जिदों, राजप्रासादों ओर दुगो की अनमोल निधि दी है, 
उस संस्कृति को न समझता या उसे उपेक्षा की दृष्टि सै (देखना घोरतम अपराध है। 
अतएव प्रस्तुत पुस्तक में मैने भारतीय संस्क्ति और सभ्यता के क्रमिक विकास 
पर प्रकाश डालने का साहस किया है। भारतीय संस्क्कति के. विभिन्न पहलुओं का 
सरल और मनोरंजक रूप से विवेचन करने का प्रयास मैंने इन पृष्ठों में किया है। 
"संस्कृति की परिभाषा लिखना, कठिन है। मैंने यहाँ भारतीय संस्कृति में मोटे रूप में 
उन सभी अंगों, उपांगों और आन्दोलनों को सम्मिलित कर लिया है, जिन्होंने हमारे 
सामाजिक व राजनी तिक विचारों, घामिक और आधिक जीवत, कला ओर साहित्य, 
` शिष्टाचार व नैतिकता आदि को ढाला है | मैंने भारतीय इतिहास की सूक्ष्म बातों, 
अपरिचित नामों और अज्ञात घटनाओं को टाल दिया है तथा अपने आपको जानबूझ- 
. कर भारतीय संस्कृति के अंगों और आधारभूत सिद्धान्तों तक सीमित रखा है। प्रस्तुत 
पुस्तक का प्रमुख ध्येय भारतीय सभ्यता व संस्कृति की प्रधान विशेषताओं का दिग्दर्शन 
कराते इए उनके क्रमिक विकास का विवेचन करना है । भारतीय संस्कृति की अपनी 
मोलिकता है; उसकी अपनी विशिष्टताओं का अलग संसार है। इसकी प्रथम विशेषता 
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इसकी पुरातनता है। जब पृथ्वी पर यत्र-तत्र सभ्यता का उषाकालँ था, भारतीय 
संस्कृति अपने उत्थान के मागे पर रथारूढ़ हो चली जा रही थी । द्वितीय, सुसम्पन्न 
ओर सर्वेश्रेष्ठ सभ्यता की प्राप्ति के लिए इस | संस्कृति में भावना की प्रच्छन्न एकता 
और प्रयास की अनुपम अविच्छिन्नता सदा से विद्यमान रही है। तृतीय घम और 
अध्यात्मवाद इस संस्क्कति में विशिष्ट स्थान रखते हैं। इनसे यह संस्कृति ओतप्रोत 
है । चतुर्थं, भारतीय संस्कृति में एकीकरण व समन्वय की अपार शक्ति युगों से चली 
आ रही है। भारत में मानवीय जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अन्य संस्कृतियों का सुन्दर 
समन्वय हष्टिगोचर होता है। प्राचीन भारत की विचारघाराओं और सामाजिक 
संस्थाओं में ही इसका दिग्दर्शन नहीं होता है किन्तु मध्य-युग में भी विरोधी प्रवृत्तियों 
का समन्वय कर संस्कृति को सुसमृद्ध करने के निरन्तर प्रयत्नों में भी इसकी अभि- 
व्यक्ति हुई है ओर आज भी जब पश्चिम से नवीन विलक्षण प्रवृत्तियाँ और विचार- 
धाराएँ हमारे देश में भ्रविष्ट हो रही हैं, भारतीय संस्कृति को यह विशेषता विद्यमान 
है । इस संस्कृति का सम्मिश्रण ओर सहिष्णुता, एकीकरण ओर समन्वय की रचना- 


त्मक वृत्तियों के कारण ही भारतीय सभ्यता में विविध पुनीत धाराओं का अलौकिक _ 


समागम हुआ । अब ईश्वर से यही प्रार्थना है कि भारत से यह संस्कृति जो निरकाल 
से मानव को उत्कर्ष के मार्ग पर अग्रसर होने के लिए प्रेरणा देती रही है, युद्ध व 
अशान्ति से आक्रान्त आधुनिक विश्व को श्रेष्ठतम सफलता, समृद्धि व शान्ति के 
शिखर पर पहु चने के लिए मागं-प्रदशंन करे । 

प्रस्तुत पुस्तक की रचना मूल रूप में मेरी अग्रेजी भाषा में लिखी '8४०४- 
tion of Indian Culture’ नामक पुस्तक के आधार पर है । इस मूल पुस्तक तथा 
प्रस्तुत पुस्तक लिखने में मैं कोई नवीन मोलिकता का दावा नहीं करता हू । प्रसिद्ध एवं 
अप्रसिद्ध विद्वान्‌, अनुभवी लेखकों व इतिहासज्ञों द्वारा भारतीय इतिहास व संस्कृति 
प्र लिखी गयी विविध पुस्तकों से मैने पुस्तक को लेखन-सामग्री स्वच्छन्दतापू्वेक ली 
है । इन सहायक-ग्रन्थों की सूची पुस्तक के अन्त में संक्षेप में अवलोकनार्थ प्रस्तुत है । 
इन लेखकों व इतिहासज्ञों तथा उनके उदार हृदय प्रकाशकों का मैं अत्यधिक आभारी 
हुँ । साथ ही यह भी प्रकाश में लाना मँ अपना परम कर्तव्य समझता हूँ कि इण्डियन 
प्रेस, इलाहाबाद; नेशनल इनफॉरमेशन एण्ड पब्लिकेशन, बम्बई; आत्माराम एण्ड 
संस, दिल्ली; मेकमिलन एण्ड कम्पनी, बम्बई आदि ने उनके प्रकाशित ऐतिहासिक 
ग्रन्थों का अवलोकन करने ओर उनसे सामग्री लेने के लिए उदारतपूर्वेक जो अनुमति 
प्रदान की है, उसके लिए मैं उनका अत्यन्त ही ऋणो हूँ । इसी प्रकार डॉ० रमाशंकर 


त्रिपाठी ते भा अपनी पुस्तक 'प्राचीन भारत का इतिहास' का अवलोकन कर उपयोग 


करने की जो अनुमति दी है, उसके लिए भी में उनका हृदय से आभारी हूँ। 


विजयादशमी, 
इन्दौर, 28-9-52 । 


f 
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साहित्य का विकास, विज्ञान, कला, गुप्तकाल की कला की विशिष्टताएं।] 
१, सारत और पाश्चात्य विश्व I9—202 
[इरानी युग और उसका प्रभाव, यूनानी युग ओर उसका प्रभाव, 
भारत और रोमन साम्राज्य, निष्कर्ष ।] 
0. हिन्दू संस्कृति फा प्रसार 203-2I9 
[हिन्दू संस्कृति का महत्त्व, भारतीय संस्कृति के प्रसार के कारण व 
साधन, औपनिवेशिक और सांस्कृतिक प्रसार, उपनिवेशों में हिन्दू संस्कृति ।] 


7]. भारतीय संस्कृति को दक्षिण भारत को देन 220242 
[दक्षिण, तामिल संस्कृति, आयं संस्कृति का दक्षिण में शान्तिपूर्वक 
प्रवेश ओर उसका प्रभाव, दक्षिण की सांस्कृतिक देन, मैसूर का पठार, 
दक्षिण भारत और इस्लाम, निष्कर्ष ।] 


2. पृथक्करण, विभिन्नीकरण और विभेद का युग 243263 
[हषं का युग, राजपूत-युग, राजपूत-युग की संस्कृति, राजपूत, घमं ।] 
3, भारत और इस्लास 264302 


[दिल्ली राज्य की स्थापना, दिल्ली राज्य का प्रसार और एकीकरण, 
दिल्‍ली सल्तनत का पतन, भारत में मुस्लिम शासन की विशिष्टताएँ, 
भारतीय और इस्लामी संस्कृतियों का संसग व सम्मिश्रण तथा उसका 
प्रभाव, धर्म, सूफी मत ओर सुफी सन्त, सांस्कृति र क्षेत्र में सन्त-भक्तों का 
महत्त्व ओर उनकी देन, साहित्य, स्थापत्यकला या वास्तुकला, संगीत, 
सिक्कों का मुद्रण, निष्कर्ष ।] 

4. भारतीय संस्कृति और मुगल 303346 

[मराठों का उत्थान और पतन, मुगेलों के अन्तगंत जीवन, सामाजिक 
दशा, आथिक दशा, शिक्षा, साहित्य, मुगलकालीन धार्मिक विचारधाराएँ, 
भवन-निर्माणकला, चित्रकला, सुन्दर लेखनकला, संगीत, मुस्लिम-युगे 
और मुगल-शासन की देन ।] 

5. भारत में ईसाई सामुद्रिक शक्तियाँ और मद्वन्‌ पुनरुत्वान 347-385 

[अंग्रेजों के अन्तर्गत भारत की भौतिक प्रगति, अंग्रेजी शासन की 
देन, नवाभ्युत्थान या पुनर्जागरण, पुनर्जागरण या पुनरुत्थान के कारण, . 
भारतीय नवाभ्युत्थान या पुनर्जागरण के लक्षण, पुनरुत्थान या पुनर्जागरण 
के परिणाम, भारत और पाश्‍चात्य देश व संस्कृति, आधुनिक पाश्चात्य 
संस्कृति पर भारत का प्रभाव |] 


6. शिक्षा 386-409 
[भारत की प्राचीन शिक्षा-पद्धति, प्राचीन भारत के प्रसिद्ध विश्व- 
विद्यालय, मुस्लिम-युग में शिक्षा-व्यवस्या, अंग्रेजी शासनकाल में शिक्षा ।] 
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7. आधुनिकीकरण 4I0—476 
६ [अंग्रेजों की व्यावसायिक और आथिक नीति, उन्नीसवीं सदी में 
भारतीय उद्योग-व्यवसायों की अवनति के कारण, औद्योगिक श्रम, कृषि, - 
यातायात के साधन, साहू कार और वैक, सामाजिक तथा धामिक आन्दो- 
लन, सामाजिक सुधार, साहित्यिक जागृति, ललितकलाएँ, वैज्ञानिक 
> प्रगति।] | 
सहायफ-प्रन्यों की सूची फनघ | 


EAST COMES 
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भारत को भौगोलिक स्थिति एवं प्रच्छन्न मौलिक एकता 


इतिहास-वातावरण और व्यक्तित्व दो महान्‌ शक्तियों का परिणाम है। 
इतिहास-प्रसिद्ध व्यक्तियों के कायं आवश्यकताओं की पूति के हेतु उस वातावरण के 
अनुरूप ही होते हैं जिसमें वे रहते हैं। इस वात को अन्य शब्दों में कहें तो किसी देश 
की प्राकृतिक अवस्था---उसकी सामान्य दशा, जलवायु, पर्वत, समुद्रतट, नदियाँ, 
प्राकृतिक सीमाए' आदि--उस देश के राजनीतिक, सामाजिक और आर्थिक इतिहास 
को अनादिकाल से प्रभावित करती आ रही हैं। मनुष्यों के जीवन, स्वमाव और 
चरित्र-निर्माण में इनका बड़ा हाथ होता है। रिचडं हैक्ल्यूट (Richard Hakluyt) 
ने ठीक ही कहा था कि भूगोल एवं काल-निर्णय-विद्या (ट॥7०॥०।०६५) इतिहास के 
सूयं एवं चन्द्र अथवा दार्ये ओर वायें नेत्र हैं। अन्य देशों की भाँति मारत का 
इतिहास भी इस देश की भौगोलिक स्थिति का विशद अध्ययन किये बिना बोधगम्य 
तहीं हो सकता । 

हिमालय से लेकर हिन्द महासागर तक विस्तृत उप-महाद्वीप “भारतवर्ष 
अर्थात 'भारत का देश' नाम से विख्यात है । पौराणिक गाथाओं के अनुसार भरत 
एक प्रतापी नरेश हो चुका है । भारतवषं एक विशाल भू-माग जम्बुद्वीप का एक अंग 
माना जाता था । हिन्दुओं के विचारानुसार समस्त पृथ्वी सहकेष्ट्रीय सात महाद्वीपों 
में विभक्त मानी गयी थी । इनमें मध्यवर्ती महाद्वीप जम्बूद्वीप माना जाता था । परन्तु 
प्रारम्मिक वौद्ध ग्रन्थों के भ्रमाणों से प्रतीत होता है कि जम्बूद्वीप तो ईसवी पूर्व तृतीय 
शताव्दी से दैनिक प्रयोग में आने वाला एक प्रादेशिक नाम था जिसका उपयोग चीन 
को छोड़ कर एशिया के उस समस्त भू-भाग के लिए होता था जिसे महान्‌ साम्राज्य- 
बादी मौर्य राजवंश ने अपनी शक्ति द्वारा प्रभावित किया था। 

आधुनिक नाम 'हिन्दुस्तान' और 'इण्डिया' इस देश के प्रारस्मिक आक्रमण 
कारियों, फारसनिवासियों और यूनानियों द्वारा रखे गये थे इस देश पर किये गये 
आक्रमणों की प्रगति में सहसा मिन्धु या इण्डस ([१०8) अवरोधक हो जाती थी । 
अतएव उन्होंने इस देश का नाम “सिन्धु का प्रदेश' रखा । फारसनिवासी 'स' अक्षर 
का उच्चारण 'ह' की माँति करते हैं। अतः उन्होंने 'सिन्ध का उच्चारण “हिन्दू 
जैसा किया । 'इण्डिया' शब्द प्राचीन फारस के शिलालेखों में लिखे गये 'सिन्ध*, 
“इण्डस' अथवा 'हिग्दु' शब्द से मिलता-जुलता है। मध्यकालीन लेखकों द्वारा प्रयुक्त 
शहुन्द' अथवा 'हिन्दुस्तान' नाम "हिन्द' से अत्यधिक साम्य रखता है । 

एशिया के अन्तरगत 'भारत' एक विस्तीर्णे प्रायद्वीप है, जिसका आकार एक 
विषमवाहु चतुभुज के समान प्रतीत होता है । जनसंख्या की दृष्टि से विश्व में सबसे 
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बड़ा चीन और दूसरा भारत है। इस देश की जनसंख्या! 58 करोड़ से भी ज्यादा है 
जिसमें 40 विभिन्न जातियाँ (९2८९४) सम्मिलित हैं । ये लोग 62 विविध भाषाएँ 
बोलते हैं तथा 30 विभिन्न लिपियों का प्रयोग करते हैं । (सन्‌ 97] की जनगणना 
के अनुसार) । 
भारत का प्रशस्त पृथकत्व 

उत्तर में हिमालय के अभेद्य शपू गों की श्र खलाबद्ध दीवारों तथा दोनों निचली 
पर्वतश्च णियों द्वारा भारत तिब्बत, चीन तथा एशिया के शेष भागों से पृथक हो 
जाता है। पूर्व ओर पश्चिम में दोनों ओर पर्वतश्रेणियों में दरे हैं जो भारत के 
प्रवेश-द्वार के सदृश्य हैं। पूर्व, पश्चिम और दक्षिण में बंगाल की खाड़ी, अरव सागर 
ओर हिन्द-महासागर इस देश के समुद्रतट का पग-प्रक्षालन करते हैं । एक ओर समुद्रः 

'की अथाह जलराशि द्वारा अफ्रीका से और दूसरी ओर मलाया और जावा सुमात्रा 

द्वीपसमूह से अलग होकर ओर उत्तर-पूर्व और पश्चिम में थल-सीमाओं पर पर्वत- 

श्रेणियों द्वारा पृथक होकर भारत अपने इतिहास के आदिकाल से ही अपने विकास” 
में अधिकांश रूप से निरपेक्ष रहा है ; अपने सांस्कृतिक जीवन एवं प्रगति में उसके 
प्रयत्न व्यक्तिगत ही रहे हैं। इस महत्त्वपूर्ण पृथकता ने भारत को अपनी विलक्षणताओं: 
ओर विशिष्ट गुणों की, जो एक असाधारण सभ्यता के द्योतक हैं, वृद्धि और प्रगति 
करने में समर्थ कर 'दिया है। भारत की सभ्यता विश्व. के शेष भू-भागों की सभ्यता 
से अनेक महत्त्वपूर्ण बातों में विभिन्न है । अधिकांश रूप {में इस देश के निवासियों काः 
स्वभाव, आदत, वेश-भूषा, घमं, विधान तथा ज्ञान वे ही हैं जिसका उन्होंने स्वयं 
` ही विकास किया है ओर जिन्हें उन्होंने अपने लिए पूर्ण उपयोगी पाया है । निस्सन्देह 
भारतीय ज्ञान एवं कला पर प्राचीन और मध्ययुग में यूनानी और अरबों का एवं 
आधुनिक युग में यूरोपवासियों का प्रभाव इष्टिगोचर होता है, तथापि जब हम भारत 
के ऐतिहासिक विकास एवं उसकी सभ्यता की प्रगति के विस्तीणं दृश्यों का सिंहाव- 
लोकन करते हैं तब यह बिदेशी प्रभाव नगण्य-सा प्रतीत होता है। 
यद्यपि भारत अधिकांशतः एक पृथक देश रहा है, तथापि इसकी जातियों के 
मूलतत्त्वों की विचित्रता, जलवायु की विभिन्नता, भूमि की महान्‌ असमानता तथा 
प्राकृतिक स्थिति की विलक्षणताओं ने इस देश को एक अवरुद्ध जलाशय बनाने से ही 
. नहीं रोका प्रत्युत इसे एक महाद्वीप का रूप भी प्रदान किया। इन्हीं लक्षणों ने इसे 
अपनी क्रियात्मक एवं प्रक्रियात्मक शक्तियों को प्रवाहित करने की क्षमता भी प्रदान 
की जिससे सभ्यता का विकास हुआ । इस प्रकार भारत की महाद्वीपीय विलक्षणता 
उसके इतिहास में अपना एक विशिष्ट स्थान रखती है । 
भारत के प्रमुख भौगोलिक विभाग 
भारत स्वाभाविक रूप से निम्नांकित चार स्पष्ट भौगोलिक भागों में 
विभक्त है : 

4 भारत 7974 के अनुसार वर्तमान भारत का क्षेत्रफल  32,80,483 किलो- 
मीटर (सिक्किम सहित) है । सन्‌ 97! की जनगणना के अनुसार कुल जन- 
संख्या 548 करोड़ है । इसमें कश्मीर रियासत और असम की आदिम 
जातियों के क्षेत्र भी सम्मिलित हैं । 
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]. उत्तर का पर्वतीय प्रदेश--तराई के दलदलमय वनखण्ड से लेकर हिमालय 
के श्वृगों तक यह प्रदेश विस्तृत है। इसके अन्तर्गत कश्मीर, कांगड़ा, टेहरी, कुमायू+ 
नेपाल, सिक्किम तथा भूटान जैसे पर्वतीय प्रदेश ही नहीं, वरन्‌ विशाल ओर सर्वोच्च 
पंत, हिमालय भी है, जो देश के उत्तर में ,500 मील लम्बी दीवार के समानः 
स्थित है। यद्यपि यह उत्तरी दीवार कतिपय स्थानों पर दरों द्वारा खण्डित है तथापि 
हिमालय की अत्यधिक ऊंची श्रेणियों के कारण कोई मी प्रवासी या आक्रमणकारी 
इन दरों में से होकर देश में प्रवेश करने का दुस्साहस नहीं कर सकता । इसी प्रकार 
उत्तर-पूर्वी पर्वतीय श्रेणियाँ भी, जिनमें पटकोई व नागा पहाडिया सम्मिलित हैं, 
आक्रमणकारियों के लिए अभेद्य और दुर्गम रही हैं। हिमालय की इस रक्षाकारी 
दीवार के कारण ही भारत की सामाजिक व्यवस्था और सभ्यता का स्रोत अविरल 
गति से निरन्तर प्रवाहित होता रहा है । महान भारतीय महाकाव्यों में जिस समाज 
का वर्णन उपलब्ध होता है वह आधुनिक मारत के समाज से मूलतः भिन्न नहीं 
प्रतीत होता । धामिक सिद्धान्त तथा विश्वास, येवाहिक नियम, अत्येष्टि-क्रियाविधि 
तथा सामाजिक व्यवस्था व जातीयता आज भी मौलिक रूप में प्राचीन काल के अनुरूपः 
ही हैं। भारतीय जीवन की यह एकसूत्रता और अखण्डता हिमालय पर्वत की ही 
महान्‌ देन है। दुर्भाग्य से हिमालय की दीवार के उत्तर-पश्चिम में कतिपय दरें हैं जो 
वनों की विरलता और ऊंचाई के अभाव के कारण अनादिकाल से देश के आक्रमण= 
कारियों को सरलता से देश में प्रविष्ट होने में. अवसर प्रदान करते रहे हैं । आर्य, 
फारसी, यूनानी, सिथियन, हुण, तुकं, तातारी तथा मंगोल आदि ने इन्हीं दरों से 
खैवर, गोमल, जो बोलन, कुरंम तथा टोची नाम से प्रसिद्ध हैं, प्रवेश किया । ये भारत 
के लिए नियमित प्रवेश-द्वार का कार्य करते हैं। देश की सुरक्षा के निमित्त यह परमा- 
वश्यक है कि ये प्रवेश-द्वार सदैव समुचित रूप से सुरक्षित रहें । भारतीय इतिहास 
में ऐसे उदाहरणों का अभाव नहीं है जो यह प्रमाणित करते हैं कि जब कभी भारतीय 
शासकों ने इस ओर की सुरक्षा की उपेक्षा की तभी देश को अनिष्टकारी परिणाम 
सहन करने पड़े। परन्तु फिर भी यह स्मरण रखना चाहिए कि ये पर्वतीय दरें या 
प्रवेशद्वार केवल अभियान, आक्रमण तथा विजय के द्वार ही नहीं रहे, अपितु इन्होंने 
बाह्य जगत के साथ भारतीय संसग और शान्ति-सम्बन्ध स्थापित करने में अत्यधिक 
सहायता दी । ये मारत में पवित्रता, तीर्थ-यात्री और शाम्ति-प्रिय व्यवसायी लोगों 
को भी लाये । इन्होंने एशिया महाद्वीप के अधिकांश भू-भाग में भारतीय सभ्यता एवं 
संस्कृति के प्रसार के हेतु राजपथ निमित किया । 


2. चिशाल उत्तरी मंदान--इस भू-भाग के अन्तर्गत सिन्धु ब उत्तरी सहायक 
नदियों की घाटियां, सिन्धु तथा राजस्थान के मरुस्थल एवं गंगा, यमुना तथा ब्रह्मपुत्र 
द्वारा सिचित उवंरा भूमि भी है। यह भू-माग अनन्त काल से भारतीय महाद्वीप का 
हृदय-स्थल माना जाता है। यह मदान उवंरा मिट्टी के संग्रह से निमित है जिसे नदियाँ 
अगणित शताब्दियों से उत्तर में हिमालय की श्रेणियों से और दक्षिण में पठार और 
पहाड़ियों से वहा कर अपने साथ लाती रही हैं । केवल इतना ही नहीं, प्रत्युत इस 
चिस्तीणे समभूमि को सिन्धु व उसकी सहायक नदियां (सतलज, रावी, चिनाब व 
झेलम), गंगा और उसकी सहायक नदियाँ (यमुना, चम्बल, गोमती, घाघरा व सोत ) 
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थ भारतीय सभ्यता तथा सस्कृति का विकास 


तथा ब्रह्मपुत्र ओर उसकी सहायक नदियाँ सींचती हैं। इन्हीं कारणों तथा अन्य अनेक 
प्राकृतिक साधनों एवं सम्पत्ति के कारण ही यह उपजाऊ मैदान घना बसा हुआ है। 
इसकी भूमि की उर्वरता ओर सम्पन्नता के कारण ही यहाँ विशाल वैमवशाली नगरों 
की वृद्धि हुई, व्यापार-वाणिज्य के केन्द्रों का निर्माण हुआ और प्राचीन एवं अर्वाचीन 
साम्राज्यों की राजधातियां स्थापित हुईं | यह वही मैदान है जो प्राचीन युग में 
आर्यावर्त के नाम से विख्यात था, जो भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का उद्गम- 
स्थल है, जैन तथा बौद्ध जैसे महान धामिक आन्दोलन का केन्द्र रहा है एवं उस भार- 
तोय जीवन का, जिसका सम्पूर्ण महाद्वीप में क्रमशः विकास और प्रसार भारतीय 
इतिहास की प्रमुख घटना रही है, अन्तःस्थल रहा है। वस्तुतः -इसी प्रदेश ने भारत 
को वनाया है। परन्तु इस भू-भाग की जलवायु यहाँ के निवासियों के जीवन और 
शेश्वर्य पर प्रतिकूल प्रभाव डालती रही है। एक ओर जटिल जीवन-संग्राम के प्रभाव 
और अवकाश के बाहुल्य ने कुशाग्र-बुद्धि वालों के हेतु यह सम्भव कर दिया कि वे 
सांस्कृतिक और दाशंनिक उन्नति के कायं में संलग्न हो जायें, दूसरी ओर विलासमय, 
ख-साध्य एवं सुगम जीवन ने जनसाधारण को अशक्त कर दिया है भौर उनके 
भव एवं घन-सम्पन्नता ने अगणित आक्रमणंकारियों को प्रलोभित किया । 
यह विस्तृत उत्तरी मैदान तीन भागों में विभाजित है। उत्तर में राजस्थान 
से पच्चड़ के समान दो स्थलीय भाग, एक पश्चिम की ओर एवं दूसरा पूर्वं दिशा में 
संथाल परगने की ओर, जाते हैं । संथाल परगना बंगाल को गंगा के मदान से पृथक 
'करता है । राजस्थान से उत्तर-पश्चिम जाने वाला भाग एक संकीण पट्टी का साग 
है जो राजस्थान की मरुभूमि और हिमालय के वीच में है। प्राचीन युग में इसे कुरुक्षेत्र 
कहते थे । वह भारत का युद्धस्थल रहा है, और सामरिक महत्व ' का स्थान होने के 
कारण यहाँ देश के भाग्य का निर्णय कई बार हुआ है । मध्य एशिया से आने वाले 
आक्रमणकारियों के लिए, जो पंजाब होते हुए गंगा के मैदान में प्रवेश करने के इच्छुक 
होते थे, कुरुक्षेत्र के संकीर्ण मैंदात को जो 200 मील से भी कम चौड़ा है, पार करने 
के अतिरिक्त और कोई चारा ही न था। यह विशेषता इस वात को स्पष्ट करती है 
कि गंगा के मैदान में स्थित राज्यों की सुरक्षा के हेतु निर्णयात्मक युद्ध इस संकीणें क्षेत्र 
के किसी न किसी स्थल पर क्यों होते रहे तराइन, करौल तथा पानीपत के रणक्षेत्र 
इसी संकीणं भू-माग में स्थित हैं । | 
3. दक्षिणी पठार--गंगा के मैदान में दक्षिण की ओर विस्तृत, विन्ध्याचल 
तथा पततपुड़ा द्वारा पृथक किया हुआ एक तरिभुजाकार भू-खण्ड है। यह पश्चिम की 
ओर पश्चिमी विन्ध्याचल,सह्याद्रि पर्वतश्रेणियाँ, पश्चिमी घाट द्वारा तथा पूर्व की 
ओर महेन्द्र पर्वत एवं पूर्वी घाट द्वारा घिरा होने के कारण दक्षिण के शेष प्रायद्वीप 
से पृथक होता गया है। यह पश्चिम की ओर सहसा ऊँचा उठ जाता है तथा पूर्वे की 
ओर क्रमशः ढालू हो जाता है । भूगर्भ-शास्त्र के अनुसार दक्षिण का प्रायद्वीप हिमालय 
से अधिक प्राचीन है ओर सिन्धु-गंगा के मैदान की अपेक्षा तो बहुत ही अधिक पुराना 
है । भारत का प्राचीनतम भाग यही है। सम्भवतः यह भाग सुदूर-पू्वं तक विस्तृत 
आस्ट्रेलिया महाद्वीप से संयुक्त था। अरव सागर की ओर प्रवाहित होने वाली नमंदा 


i ताप्ती नदियों के अतिरिक्त इम भू-भाग की अन्य समस्त नदियाँ (महानदी, गोदावरी, 


- 
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शरत की भौगोलिक स्थिति एवं प्रच्छन्न मौलिक एकता 5 


कृष्णा और उनकी सहायक नदो तु'गमद्रा) पूवं की ओर बहती हुई बंगाल की खाड़ी 
में गिरती हैं। उत्तर की सिन्धु, गंगा और उनकी सहायक नदियों के विपरीत दक्षिण 
की ये नदियाँ यातायात के सुलभ साधन की दृष्टि से अधिक उपयोगी नही हूँ । दक्षिणः 
पठार के दूसरी ओर तमल प्रदेश है जिनमें मैसूर तथा उससे आगे समुद्रतट तक 
विस्तृत समतल मैदान सम्मिलित है । इस प्रदेश के निवासियों ने अपनी एक स्वतन्त्र 
सभ्यता का विकास किया है। मैसूर के पठार से नीचे उतर कर इस मैदान में किये 
गये आक्रमण इस क्षेत्र के इतिहास-निर्माण में निर्णायक रहे हैं। पश्चिम की ओर 
सहसा अधिक ढाल होने से आक्रमणकारियों को अनेक दुष्कर कठिनाइयों का सामना 
करना पड़ा । फलस्वरूप मैसूर के शासकों की राजनीतिक तथा सामरिक महत्त्वकांक्षाओं 
का प्रभाव कोचीन तथा ट्रावनकोर के क्षेत्र परं बहुत कम पड़ा । इसके विपरीत पूर्वी 
और दक्षिणी भाग का ढाल क्रमशः होने और पठार की ओर प्रवेश करने की सुगमता 


` होने के कारण मैसूर ने कर्नाटक के इतिहास पर अपना प्राधान्य रखा । 


दक्षिणी पठार के उत्तरी भाग, विन्ध्याचल .एवं सतपुड़ा की पर्वतश णियाँ, 
नमंदा तथा ताप्ती की घाटियाँ व. छोटा नागपुर . के दक्षिण का सघन दुर्गम वन-खग्ड 
दक्षिण को उत्तरी भाग से पृथक ही नहीं करते हैं प्रत्युत एक अगम्य और अवरोधक 
सीमा का निर्माण भी करते हैं जिसे पार करना दुष्कर है। वैदिक तथा महाकाव्य 
काल में ये पर्वत तथा इनके सघन अभेद्य वन-खण्ड महाकान्तर एवं दण्डकारण्य नाम 
से विख्यात थे जिन्हें पार करना आर्यों को अत्यन्त दुःस्साध्य प्रतीत होता था । इसी से 
आर्यावर्तं और दक्षिणपथ नाम के दो विभिन्न देशों का नामकरण हुआ । यद्यपि आगे 
चल कर अशोक, समुद्रगुप्त, अलाउद्दीन खिलजी, मुहम्मद तुगलक तथा ओरंगजेब ने 
उत्तर-तथा दक्षिण को राजनीतिक 'एकता के सूत्र में बांधने के प्रयास किये थे, तथापि 


` यदाकदा ही ये दोनों देश राजनीतिक एवं सांस्कृतिक एकता के सूत्र में बंधे । इस प्रकार 


प्राकृतिक अवस्था ने दक्षिण मारत को देश के शेषं भाग से प्रथक कर दिया । फलत: 
प्रारम्भ से ही यहाँ के निवासियों की विचारधारा एवं संस्कृति का विकास अपने ढंग 
से स्त्रतन्त्र रूप में हुआ; और इस संस्कृति ने केवल गोणरूप से ही देश के इतिहास 
में भाग लिया । परन्तु जब अर्वाचीन वँज्ञानिक अन्वेषणों द्वारा प्राकृतिक भवरोधों 
व यातायात की कठिनाइयों पर विजय प्राप्त कर ली यथी है, उत्तर ओर दक्षिण 
भारत परस्पर एक-दूसरे के. अधिक सन्निकट भा रहे हैं । 
4. पूर्वी तथा पश्चिमी घाद--दक्षिण की लम्बी तथा संकीणं समभूमि पूर्वी 
घाट से पश्चिमी घाट के तट तक चली गयी है, जिसके अन्तर्गत गोदावरी, कृष्णा 
तथा कावेरी की उर्वरा भुमि तथा कोंकन. और मलाबार जैसे उन्नतिशील बन्दरगाहु' 
हैं । दक्षिणी पठार के पश्चिमी पाशवं भाग में श्र खलावद्ध उच्च पवंतश्ेणियों की 
दीवार जो अरव सागरीय तटरेखा के समानान्तर 700 भील की लम्बाई तक चली « 
गयी है, पश्चिमी घाट के नाम से विख्यात है, और इसी प्रकार के पूर्वी पाश्वं भाग में 
पूर्वी घाट की निचली पवंतश्ने णियाँ हैं । पश्चिमी घाट, जो समुंद्रतट से 3,000 से 
6,000 फीट तंक ऊचे हैं, ढालू हैं तथा इनके कई समतल भूमि वाले शिखर हैं, जिरहें 
अभेद्य और अजेय दुंगों के रूप में परिवर्तित कर दिया गया । मराठा जाति के इंतिहांस' 
में इन दुगों का महत्त्वपूर्ण स्थान रहा है । स्थल की संकीर्ण पट्टी, जो कहीं-कहीं 20 | 
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मील से भी अधिक चौड़ी नही है और जो समुद्रतट एवं पश्चिमी घाट के मध्य में 
बिस्तृत है, उर्वरा भूमि घे सम्पन्न और घान के पौधों एवं नारियल के वृक्षों से हरी- 
"भरी है। अर्वाचीन यातायात एवं संत्रादवाहन के साधनों के अभाव में पश्चिमी घाट 
'के अनेक स्थानों पर चढ़कर उन्हें पार करना दुष्कर तथा असम्भव था । इस 
संकीर्ण तटीय प्रदेश के निवासी, मुख्यतः दक्षिणी माग के, शेष दक्षिणी पठार के 
'निवाध्तियों से युगों तक़् पृथक बने रहे। आज भी इनमें से कुछ लोग कतिपय ऐसी 
प्रथाओं एवं परम्पराओं का अनुकरण करते हैं जो भारत में अन्यत्र दृष्िगोचर नहीं 
होतीं । इसके विपरीत पश्चिमी तट के सुद्दूर-उत्तर में पश्चिमी घाट पर नर्मदा तथा 
'ताप्ती ने उसके ढाल की दुर्गमता को विदीणं कर विस्तीर्ण घांटियों का निर्माण कर 
दिया है जो उत्तर में जाने के लिए सरल-सुलभ मागों का काम देती है । इसी क्षेत्र में 
आरम्मिक युग से सभ्य जातियाँ निवास करती रहीं और महान्‌ राज्यों की स्थापना 
होनी रही । इसके अतिरिक्त पश्चिमी घाट के भूगुकच्छ (भड़ोच) से कु गनौर तक के 
चन्दरगाह पाश्चात्य देशों के साथ होने वाले भारतीय वाणिज्य-व्यवसाय के प्रमुख 
निर्गेम स्थान रहे और मध्य-पूर्व की सभ्यता के घनिष्ठ सम्पकं में बने रहे। 

पूर्वी किनारे पर तटीय प्रदेश जो पूर्वी घाट के नीचे स्थित है अविक चौड़ा 
है गोर पूर्वी घाट स्वयं निचली पहाड़ियों की एक श्व'खला है, जिसका ढाल भी कम 
है ओर जो दक्षिण के पठार पर पूर्व की ओर प्रवाहित होने वाली नदियों द्वारा अनेक 
स्थलों पर खण्डित है। इपसे दक्षिण पठार के माथ पूरवतटीय प्रदेश का संसग सहज 
ओर सुलभ हो गया । फलतः यहाँ मी प्रसिद्ध वैमवशाली नगर और विशाल साम्राज्यं 
का निर्माण तथा सभ्य एवं सुसंस्कृत लोगों क्रा विकास हुआ । पूर्वी तट के बन्दरगाहों 
ने अनादिकाल से पूर्वी जावा, सुमात्रा, ब्रह्मा, श्याम तथा हिन्दचीन से सम्पर्क बनाये 
रखा और इस प्रकार इन्होंने समस्त पूर्वी एशिया में भारतीय सभ्यता एवं संस्कृति 
का प्रसार करने के लिए एक राजमार्ग निमित किया । पूर्वी भौर पश्चिमी समुद्रतट 
पर उत्तम बन्दरगाहों व कटावों का अमाव होने से भारत-निवासी न तो श्रेष्ठ नाविक 
बन मके, न श्रेष्ठ शक्तिणाली जलसेना रख सके और न किमी नवीन देश की खोज 
ही कर सके । उनमें सामुद्रिक कला के प्रति अत्यधिक रुचि न रही । पर इसका अर्थ 
यह नहीं क्रि भारतीय सामुद्रिक व्यापार नहीं करते थे । दक्षिण भारत के चोल राजाओं 
की जलशक्ति इतिहास-प्रसिद्ध हैं पूवे व पश्चिम के देशों से सदियों तक भारतीय 


अमुद्र-मार्ग से व्यापार करते रहे सच बात तो यह है कि भारतीयों की सामुद्रिक .. .. 


क्ति शान्तिपुर्ण व्यापार व संस्कृति के प्रसार तक ही सीमित रहो । 
भारतीय इतिहास के सामान्य लक्षण 


!. पृथकता--विश्व के अभ्य देशों को मांति भारतीय इतिहास पर भी: 


मौगोलिक स्थिति का अत्यधिक प्रभाव पड़ा है। प्रत्येक प्रादेशिक विभाग की, जिसमें 
प्रकृति ते देश को विभाजित किया है, अपनी संस्कृति तथा सभ्यता के उदय तथा 
विकास की स्वहन्त्र कहानी है । परिणामस्वरूप भारत का इतिहासः एक. श्रृखलावद- 
परिपूर्णे इकाई नहीं है, प्रत्युत विभिन्न भागों के स्वतन्त्र ब्यक्तिगत विकास का सामूहिक: 


इतिहासः है।"जब हम भारत के इतिहास के विषय में. कुछ कहते हैं तब .साघारणतः'. 
हम केवल केन्द्रीय सरकार का इतिहास ले लेते हैं, न कि प्रान्तों का । विभिन्न मोगो- 
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"लिक परिस्थितियों का ही यह परिणाम है । गहरी सरिताओं और अपने पाश्व॑ भागों 
में मरुस्थल और दुर्ग सघन वन से घिरी टेढ़ी-मेढ़ी पर्वत-मालाओं द्वारा भूमि के 
“विभाजन ने पृथकत्व की भावना प्रेरित की और देश को छोटी-छोटी राजनीतिक 
तथा सामाजिक इकाइयों में विभक्त कर दिया। स्थानीय परिस्थितियों की असीम 
विषमताओं ने इन इकाइयों की विभिन्नताओं में और भी वृद्धि कर दी । उत्तर की 
“विस्तृत समभूमि में तथा प्रायद्वीप के आन्तरिक भाग के विस्तीर्ण पठार पर एकता, 
“संगठन और संयोग की भावना विशिष्ट रूप से दृष्टिगोचर होती है । हिमालय की 
अदुभूत विशाल प्राचीर ने जो भारत का संरक्षण करती हुई अन्य देशों से उसे पृथक 
करती है, स्वयं ही एक स्वतन्त्र संसार का निर्माण किया है तथा सिन्धु-गंगा सम- 
शीतोष्ण ऐश्वर्यंशाली प्रदेश में एक विशिष्ट सभ्यता के विकास में सहयोग प्रदान 
“किया है । इसके अतिरिक्त विन्ध्याचल पर्वत उत्तर से दक्षिण को पृथक करता है एवं 
पश्चिमी तथा पूर्वी घाट देश के एक प्रदेश को दूसरे प्रदेश से पृथक करते हैँ । इस 
"पृथकत्व के परिणामस्वरूप दीर्घ काल तक उत्तर के नरेश व सम्राट दक्षिण पर शासन 
न कर सके और देश के एक भाग के सामाजिक, घामिक रीति-रिवाज, हमारे बसन, 
“आभूषण, प्रकृति, आदत, खान-पान, रहन-सहन दूसरे भाग से विभिन्न रहे । 

2. समागम (I7०००7७९)--जैसा ऊपर वर्णित है, इस पर्वत के उत्तर- 
"पश्चिमी भाग के संकीर्ण दरों और घाटियों में होकर आक्रमणका रियों ने प्रचण्ड 
-झझावात के समान इस प्रदेश पर आक्रमण किये । सम्पन्न वैभवशाली बन्दरगाहों 
"वाला दक्षिण का लम्बा समुद्रतट सुदूर-पश्चिम के देशों से आने वाले साहसी यात्रियों 
व निर्मीक जहाजी लुटेरों के लिए खुला हुआ था । यद्यपि पर्वतीय दरें और समुद्रतटीय 
म्वन्दरगाह आक्रमण और विजय के प्रवेश-द्वार थे तथापि वाह्य संसार से सम्पर्क के 
हेतु व भारतीय सभ्यता एवं संस्कृति के प्रसार के निमित्त ये सुन्दर माध्यम प्रमाणित 
हुए । इसके अतिरिक्त इन प्रवेश-द्रारों के कारण ही देश में आर्य-सभ्यता, मुस्लिम- 
सभ्यता एवं यूरोपीय सभ्यता का प्रभाव दृष्टिगोचर होता है और इससे सभ्यताओं 
मका पारस्परिक समन्वय मी सुलम हुआ । र , 

3. जलवायु की विभिन्नता--पर्वत, नदियों तथा समुद्रतट को भांति भारत 
त्की जलवायु ने मी भारतीय इतिहास में अपना एक महत्वपूर्ण स्थान बना लिया है। 
न्युद्धशील जातियों का प्रादुर्माव ऑर पोषण शुष्क उत्तर-पश्चिमी प्रान्तों, महाराष्ट्र 
न्तथा राजस्थान को मरुभूमि में हुआ । जहाँ जीविकोपार्जन कठिन परिश्रम ` द्वारा ही 
म्सम्भव था, वहाँ जीविकोपाजेन के शेष भाग को अधिक उवेर एबं सम्पन्न पड़ोसी पर 
आक्रमण करके ही दूर किया जाता था। इसके विपरीत बंगाल की निचली तथा उवं रा 
मसमञ्ूमि पर शान्तिप्रिय व युद्ध-विरक्त कृषक निवास करते रहे। भारतीय भ्रायद्वीप से 
अधिकांश साग क्रा भागयनिर्णय अरब सागर तथा बंगाल की खाड़ी से उठी हुई 
“मानसून से होने वाली वर्षा पर निर्भर है। यदि एक ओर उत्तर प्रदेश, बंगाल तथा 
“बिहार में होने वाली घोर वर्षा ने समृद्धिशाली नगरों के निर्माण में सहयोग दिया 
सम्पत्ति में वृद्धि की तथा प्रचुरता से सुखी व शान्तिप्रिय जीवन को प्रोत्साहित किया, 
तो दूसरी ओर दक्षिणी पठार एवं राजस्थान की अल्प वर्षा ने अगणित' दुभिक्षों की 
खाढ़ ला दी तथा ञ्रमणशील, अनियमित सैनिकों एवं लुटेरी सेनाओं के संहारकारी 
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आक्रमणों में वृद्धि की । यह भी ध्यान देने की बात है कि उत्तर-पश्‍्चिमी भारत में. 
जलवायु के निरन्तर परिवर्तन ने देश के इतिहास पर यथेष्ट प्रभाव डाला है। प्रारम्भ 
में भारत अन्य प्रदेशों से ऐसा पृथक नहीं था जैसा आज है। वर्तमान बलूचिस्तान की 
शुष्क एवं अनुवंर भूमि किसी समय कृषि की सुन्दर हरियाली से लहलहाथा करती थी 
तथा पाश्चात्य देशों की सभ्यता से भारतीय सभ्यता को संयुक्त करने वाली श्यूखला 
थी ।,खोतान, जो आज एक वर्षाविहीन मरुभूमि है, प्रगतिशील सभ्यता का केन्द्र 
था । सिन्ध, जो नहरों द्वारा सिचित भाग को छोड़कर, एक शुष्क प्रदेश हैं, किसी 
काल में घना वसा हुआ था । यहाँ की जलवायु समशीतोष्ण, व स्वास्थ्यवद्धक तथाः 
भूमि उर्वरा थी । सिन्धु-घाटी की सभ्यता से सम्बन्धित ,मुहरों से भी यह प्रमाणित 
होता है। इन पर सघन वनों में निवास करने वाले गेंडा, हाथी, व्याघ्र आदि पशुओं 
के चित्र अंकित हैं, पर ये पशु वर्तमान सिन्धु में अदृश्य और अप्राप्य हैं । अरबी इति- 
हासकारों ने सिन्क्र को मरुभूमि से परवेष्ठित नखलिस्तान वताया था । यहाँ इतनी 
यथेष्ट वर्षा होती थी कि एक बार ।4वीं शताब्दी में तैमूर के घोड़े मुल्तान में घन- 
घोर वर्षा के कारण लुप्त हो गये थे । स्ट्रेबो (97३७0) ने लिखा है कि ई० पूर्व 326 
में ग्रीष्म ऋतु के प्रांरम्भ में तर्क्षाशला प्रान्त में प्रचण्ड वर्षा हुई थी । जिससे सिकन्दर 
महान्‌ का आक्रमण अवरुद्ध हो गया था। परन्तु आज इस भू-भाग की भौगोलिक 
परिस्थिति पर्याप्त मात्रा में परिवर्तित हो गयी है । 

अत्यधिक उष्णता तथा भयंकर शीत ने लोगों को गृह-प्रेमी एवं विलासमयः 
बना दिया है । भूमि की उबंरता ने जीवन-संग्राम की जटिलता ओर तीव्रता को कम 
कर दिया । इसी से लोगों को प्रचुर अवकाश उपलब्ध हुआ जिसका उन्होंने जीवन 
तथा मृत्यु की समस्याओं पर पर्याप्त मनन करने में सदुपयोग किया । फलतः ऐसी 
विचारधारा का प्रादुर्माव हुआ जिसने पार्थिवता की अपेक्षा मानसिक प्रवृत्तियों को 
अधिक महत्त्व दिया ओर इस प्रकार आध्यात्मिकता का बीजारोपण हुआ जो आज भी 
भारतीय विचारघारा पर अपना प्रभूत्व जमाये हुए हैं भौर जो भारतीयों के समस्त' 
जीवन से ओत-प्रोत है । 

4. उत्तरी भारत का प्राधान्य यद्यपि भूगर्भ-शास्त्रानुसार दक्षिणी प्रायदवीप 
सिन्धु-गंगा के मैदान की अपेक्षा -अधिक प्राचीन है, तथापि दक्षिण का राजनीतिक 
इतिहास उतना प्राचीन नहीं प्रतीत होता है । उत्तर भारत का अपनी प्राकृतिक दशा 
के कारण भारतीय इतिहास में विशेष प्राधान्य रहा । सिन्धु घाटी में जो पूवं ऐतिहासिक 
सभ्यता की खोज हुई है उससे हमें मारतीय इतिहास के आरम्भ के निमित्त उत्तर की 
ओर झुकना पड़ता हे। | , 

„~ 5. विस्तार व विभिन्नता से स्वतन्त्र राजतन्त्र का बाहुल्य व जटिल केन्द्रीय- 
करण का झभाव-मारतीय उप-महाद्वीप के विस्तार के कारण हमें यहाँ यूनान की 
भांति नगर राज्यों” जैसी व्यवस्था और प्रगति नहीं प्राप्त होती। भारत प्रायः विस्तृत 
प्रादेशिक राज्यों का देश रहा है जिसमें ग्रामों का ही प्राधान्य होता था। यद्यपि 
` शक्तिशाली महत्त्वाकांक्षी राजाओं ने अनेक बार ऐसे ही साम्राज्यों की स्थापना की 
जिनके अन्तर्गत समस्त भारत था, तथापि देश की विशालता ओर यातायात के 

र पर्याप्त साधनों के अभाव में अखण्ड केन्द्रीय राज्य असम्भव ही रहे। जब कमी 
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केन्द्रीय सम्राट शक्तिहीन और अस्थिर हुआ तभी अधीनस्थ राज्यों के शासकों और' 
सामन्तों ने अपनी स्वतन्त्रता की घोषणा कर' दो | केन्द्र से सीमा तक भारत के. 
राजनीतिक इतिहास की यही सामान्य दशा रही है । 

6. जन-विष्लय का अभाव--यद्यपि प्राचीन काल में कुछ प्रजातन्त्रीय जातियों 
और उनके प्रजातन्त्रीय राज्यों के अस्तित्व का पतां लगा है, तथापि भारत में शासनः 
का रूप अधिकांशतः स्वतन्त्र राजतन्त्र ही रहा है। प्रतिनिधि प्रणाली का प्रचलन न” 
होने के कारण समस्त देश के प्रजा-प्रतिनिधियों की विशाल समा उस समय को 
कल्पनातीत विषय था। किन्तु स्थानीय सभाओं ओर समितियों का राजनीतिक क्षेत्र में 
प्रमुख स्थान था । राजनीतिक दासत्व के अभ्यस्त होने से जनसाधारण केन्द्रीय सरकार 
क की शक्ति की उपेक्षा करते थे । उनके केन्द्रीय शासन-प्रबन्ध की बागडोर किसके हाथ” 

| में है, इसका उन्हें विशेष ध्यान न रहेता था । उनके कार्य स्थानीय स्वामिभक्ति तथा 
स्थानीय हितों द्वारा ही नियन्त्रित होते थे । शासन करने वाले राज्य-वंशों के परिवतंत 
से उन पर कोई विशेष प्रभाव नहीं पड़ता था । “स्वामी परिवर्तन' के अतिरिक्त इसका 
| कोई विशिष्ट अर्थ उनकी .हृष्टि में नहीं था। फलतः भारत में जन-विप्लव स्वार्थी 
| oe और .महत्त्वाकांक्षो राज-प्रतिद्वन्द्रियों के विद्रोह से अपेक्षाकृत बहुत कम 
हुए ह । 
| 7. कणिक इतिहास का. अभाव--भारत के इतिहास में क्रमिक इतिहास व 
! उसके विकास का अभाव है; न यह किसी एक केन्द्र से विकसित हुआ है और न यह 
| राष्ट्र का इतिहास कहलाने की क्षमता ही रखता है । परन्तु यह विभिन्न व्यक्तियों, 
| राजबंशों और प्रान्तों का इतिहास है । फलतः उसमें ऐसा निरन्तर, निदिष्ट प्रभाव 
दृष्टिगोचर नहीं होता जो एक जाति से दूसरी जाति तक स्थिर रहा हो । 

+ विभिन्नता में सारभूत अखण्ड एकता 

बिषसताओं का देश-भारत- भारतीय. प्रायष्ठीप का आकार विशाल है। 
रूस को छोड़ समस्त यूरोप के क्षेत्रफल के बराबर इसका क्षेत्रफल है और यह ग्रेंट- 
ब्रिटेन के क्षेत्रफल का वीस गुना है। इसकी भौगोलिक स्थिति की चरम विषमता: 
इसके विस्तार से कहीं अधिक महत्त्वपूणं है। भारत की सीमा के अन्तगंत एक ओर 
हिमाच्छादित गगनचुम्बी गिरिशिखर हैं, तो दूसरी ओर निचले मैदान हैं जिनका पग-- 
प्रक्षालन समुद्र के ज्वार-भाटे का जल करता है। यदि एक ओर मानवविहीन शुप्क 
मरुस्थल है तो दूसरी ओर नदियों की वे उवंरा घाटियां हैं जहाँ प्रति वेमील तीन” 
सहस्र से अधिक जनसंख्या है । सभी प्रकार की जलवायु भारत में विद्यमान है-- 
राजस्थान मरुभूमि को झुलसा देने वाली उष्णता से लेकर हिमालय के हिमाच्छादित 
श्वृगों की अत्यन्त शीतलता; दक्षिण के शुष्क पथरीले पठार की सूखी जलवायु और 
बंगाल व मांलांवार की समृद्धिशाली सूमध्यरेखीय आद्रे जलवायु यहाँ है। भारत की 
सम्पूर्ण जनसंख्या समस्त विश्व की जनसंख्या का पंचमांश है। जनसंख्या का यह: 
आधिक्य देश के क्षेत्र की भौगोलिक विशालता के अनुरूप ही है। $० पू० पंचम ' 
शताब्दी में हिरोडोटस ने कहा था कि “जितने राष्ट्रों से हम परिचित हैं उनमें भारत” 
ही ऐसा देश हैं जिसकी जनसंख्या सबसे अधिक है। 2 का यह विशाल जत- 
समूह विविध जातियों से बना है, जैसे जंगली, असभ्य जातियाँ (कोल, भील, संयालः 
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आदि), द्रविइ, आर्य, ईरानी, यूनानी, शक, सिथियन, हूण, मंगोल, मुस्लिम आदि | 
जातियों के समान धर्मों की भी इतनी ही विभिन्नता यहाँ उपलब्ध होती है--हिन्दू, 
बौद्ध, जैन, सिक्ख, इस्लाम एवं ईसाई भ्रभूति धर्मावलम्बी यहाँ विद्यमान हैं । स्वयं 
"हिन्दू घमं भी विविध मतों और सम्मप्रदायों में विभक्त है, जैसे वेदिक घर्म, पौराणिक 
धर्मे, सनातन धर्म, ब्रह्मसमाज आदि । लोग विविध जातियों में विभाजित होकर 
विभिन्न माषाए या बोलियां बोलते हैं। सामाजिक रूढ़ियों और विधियों में भी अन्तर 
है और प्रान्तों में मी परस्पर सांस्कृतिक विभिन्नता है। इस प्रकार भारत विभिन्न 
धर्मों, जातियों, सम्म्रदायों और संस्कृतियों का अजायवधर है। भारत सामाजिक 
"विकास की प्रत्येक गतिविधि का प्रतिनिधित्व करता है । प्रागैतिहासिक काल के आदि- 
'वासियों से लेकर जो आज भी आखेट तथा जंगली उपज संग्रह कर अपना जीवन- 
"निर्वाह करते हैं, अर्वाचीन वैज्ञानिक शिक्षा से परिपूर्णं सम्ञ्रान्त नागरिक भी यहाँ 


“विद्यमान हैं। 
देश की विशालता, प्राकृतिक अवस्था की अत्यधिक विषमता, विभिन्न सम्भ्र- 


`दायों का अनुकरण करने वाली, विविध भाषाओं और बोलियों का प्रयोग करने वाली 
और मगणित जातियों में विभक्त जनसंख्या की अपार असमानता ने ही अखिल भारतीय 
साम्राज्य की स्थापना दुष्कर कर दी। यहाँ कोई राजनीतिक ऐक्य व संगठन नहीं 
“रहा । चन्द्रगुप्त मौर्य, अशोक, समुद्रगुप्त, अलाउद्दीन खिलजी, अकबर तथा औरंगजेब 
जैसे महान्‌ प्रतापी ओर शक्तिशाली राजा हुए हैं जिन्होंने भारत के अधिकांश भाग पर 
अपना अधिपत्य स्थापित कर लिया था फिर भी सुदूर-दक्षिणी प्रायद्वीप इनकी 
सार्वमौमिक सत्ता से स्वतन्त्र ही नहीं रहा, वरन्‌ मारत के अधिकांश भागों पर स्थानीय 
ओर प्रादेशिक राजवंश शासन करते रहे । वस्तुतः उन्ीसवीं शताब्दी तक भारत ने 
कभी सर्वेश्र ष्ठ राजनीतिक ऐक्य का आनन्द नहीं प्राप्त किया । इसी कारण जनता में 
'प्राय: लोकप्रिय राष्ट्रीय भावना का सदैव अभाव रहा। एक प्रदेश में होने वाली 
"घटनाओं से दूसरे प्रदेश के लोग प्रभावित नहीं हुएं । एक प्रान्त के दुर्देव व संकट को 
देखकर पाशवेवतीं प्रान्दवासियों के हृदय में सहानुभूति की भावना जाग्रत नहीं हुई और 
ऐसे संकटकाल में जो सबके हेतु कष्टदायी था, वे कभी संगठित न हो सके । निस्सन्देह 


राजनीतिक एकता के अभाव ने भारत में विभिन्न समस्याओं और संस्कृतियों का . 


“विकास किया परन्तु साथ ही राजनीतिक प्रगति को भारी क्षति पहु चायी. ओर भारत 
में एक राष्ट्र-निर्माण में घोर वाघा उत्पन्न की । दे 

उपरोक्त जाति, घमं और माषा की विषम विभिन्नता होने पर मी देश में एक 
-अखण्ड मौलिक एकता है जिसे कोई भी विवेकशील इतिहासकार अस्वीकार नहीं 
कर सकता । निस्सन्देह कुछ ही वर्षों में आधुनिक शिक्षा और समान शासन-पद्धति ने 
इस एकता की वृद्धि को है । यह कल्पना करना कि यह एकता आधुनिक घटनाओं का 
प्रतिफल है ओर प्राचीन युग में इसका अस्तित्व नहीं था, भयंकर भूल होगो । इस 
ग्एकता के विभिन्न पहलू निम्नलिखित हैं : - 


]. भौगो लिक एकता--भारत मोगोलिक दृष्टि से विशिष्ट प्राकृतिक: 


सीमाओं से सुरक्षित. है। यह एक सम्पूर्ण मौगोलिक इकाई है। भारत का देश या 
` ~यारतवषं' के नाम से ही यह अखण्ड मौलिक एकता विशिष्ट रूप से प्रमाणित हो 
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जाती है । भौगोलिक एकता प्राकृतिक रूप में ही नहीं रही, अपितु भारतीयों की बुद्धि 
और भावनाओं में भी सुदृढ़ हो गयी । महाकाब्यों एवं पुराणों में समस्त देश को 
“भारतवर्ष नाम ही दिया गेया ह्वै और यहाँ के निवासियों को 'भारती सन्तति! या 
“भरत के उत्तराधिकारी” कहा गया है । 
“उत्तरं यत्समुद्रस्य हिमाद्रे श्वव दक्षिणन्‌ 
वर्ष तद्‌ भारतं नामां भारती यत्र सन्ततिः ॥” 


(विष्णुपुराण 2, 3--) 


भ्र्थात 

“भमुद्र के उत्तर में, हिमालय के दक्षिण में जो (देश) है, वह भारत नाम का 

*खण्ड (कहलाता) है और जहाँ के (लोग) भरत की सन्तान कहलाते हैं ।” 
वेदान्तियों, राजनी तिज्ञों, दाशंनिकों और कवियों 'के सम्मुख मौलिक एकता 
रकी भावना सदै रही है। इन्होंने सहस्नों योजन वाले उम देश का वर्णन किया है जो 
“हिमालय से समुद्र तक विस्तृत था ओर जो एक चक्रवर्ती सम्राट्‌ के साम्राज्य के 
अन्तगंत था । इन्होंने उन राजाओं ओर सञ्राटों की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है जिन्होंने 
दक्षिण में कुमारी अन्तरीप तथा पूवे में ब्रह्मपुत्र की घाटी से पश्चिम में सिन्धु की 
“घाटी तक अपना एकछत्र साम्राज्य स्थापित कर लिया था । मध्य युग के मुसलमानी- 
"शासनकाल में भी भारत एक भौगोलिक इकाई माना गया था और फलस्वरूप यहाँ 
“सार्वभौमिक सत्ता स्थापित करने के प्रयत्न किये गये थे । आधुनिक युग में अंग्रेजों के 
शासनकाल में वर्तमान यातायात के साधनों की सुगमता तथा समान शासन - से यह 

"भौगोलिक एकता और भी अधिक सुदृढ़ हो गयी । 2 
2. राजनोतिक एकता--भारतवासी देश की राजनीतिक एकता से भली- 
भाँति अवगत थे । प्रचीन काल से राजाओं को मनोकामना दिग्विजय करके चक्रवर्ती 
*सम्राट होने की रहती थी । प्रतापी नरेश अन्य राज्यों को जीतकर एकराज, विराट्‌, 
सम्राट, सावेमौम और महाराजाधिराज आदि उपाधियाँ ग्रहण करते थे। विष्णगुप्त, 
“चाणक्य कोटिल्य के अनुसार चक्रवर्ती का साम्राज्य हिमालय से समुद्र तक विस्तृत 
होना चाहिए । चन्द्रगुप्त, अशोक तथा समुद्रगुप्त के समय देश का शासन-संचालन 


केन्द्र से होता था और देश में राजनीतिक एकता विद्यमान थी । मध्य युग में अलाउद्दीन 


और भौरंगजेव ने समूचे भारत को .राजनीतिक दृष्टि से एक किया | केन्द्रो यकरण ओर 
“विकेन्द्रीकरण को प्रवृत्तियों के बने रहने पर भी: मारत की राजनीतिक एकता के 
: आदर्श विद्यमान रहे और उन्हें कार्यान्वित करने के प्रयत्न जारी रहे। ब्रिटिश शासन- 
-काल में तो यह राजनीतिक एकता पूर्णतया स्थापित हो गयी । é 
3. सांस्कृतिक एकता- मारत में सास्कृतिक एकता प्राचीन काल से रही है। 
“विभिन्न घर्मावलम्बियों व जातियों के होने पर भी उतकी संस्कृति भारतीय संस्कृति 
* का एक अंग बन कर रही है। समूचे देश के सामाजिक ओर सांस्कृतिक. जीवन का 
-मौलिक आधार एक-सा है । सर्वत्र जाति-भेद, वर्णे-व्यवस्था, संस्कार, अनुष्ठान आदि 
-समान रूप से प्रचलित हैं । प्रोफेसर हुमायूँ कबीर ने ठीक ही कहा है कि “भारतीय 
म्संस्क्ति की कहानी, एकता और समाधानों का समन्वय है.तथा प्राचीन परस्ंपराओं और 
“नवीन मतों के पूर्ण संयोग की उन्नति की कहानी है। यह प्राचीन काल में रही है ओर 
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I2 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


जब तक यह विश्व रहेगा तब तक सर्दव रहेगी । दूसरी संस्क्ृतियाँ नष्ट हो गयीं परन्तु 


सारतीय संस्कृति व इसकी एकता अमर है |” 
4. 'घामिक एकता--भारत के विभिन्न घम ओर सम्प्रदायः भारत के मूल 


प्राचीन आध्यात्मिक तत्त्वों ओर सिंद्धान्तों से ही निकले हैं। समी के दार्शनिक और 
नैतिक सिद्धान्त समान हैं । एकेश्वरवाद, आत्मा का अमरत्व, कमं, पुनर्जन्म, मोक्ष, 
निर्वाण, भक्ति आदि समी धर्मों की समान निधि है। धार्मिक संस्कार ओर कर्मकाण्ड 
में मी समानता है । मध्य युग और अर्वाचीन युग में धामिक सुघारकों ने समस्त धर्मो 
के मूल सिद्धान्तों और शाश्वत सत्य पर खूब प्रकाश डाला । विभिन्न सम्प्रदायो और 
घमों में आन्तरिक समानता है । उनके आदर्श पुरुष, मर्यादा पुरुषोत्तम श्रीराम और 
श्रीकृष्ण एक से हैं। वे समान रूप से उपनिषद्‌, वेद, गीता, रामायण, महाभारत, 
घ्मशास्त्र, पुराण आदि के प्रति श्रद्धा रखते हैं । गौ, गंगा, गायत्री सर्वत्र पवित्र मानी 
जाती है । ब्रह्मा, विष्णु, महेश, पार्वती आदि पुराण-प्रतिपादित देवी-देवताओं की 
पुजा सर्वत्र होती है । वेद तथा पुराणों का प्राचीन घमं आज पर्यन्त अपार जनता को" 
सुख-सान्त्वना का. सन्देश सुनाता आ रहा है । हिमालय के हिमाच्छादित श्गटगों से 
लेकर कृष्णा तथा कावेरी के समतल डेल्टाओं में शिव ओर विष्णु के मन्दिरों के शिखर 
प्राचीन काल से आकाश से बातें करते आ रहे हैं। हिन्दुओं के अधिक पवित्रतम तीर्थे-- 
स्थान उत्तर में बद्रीनारायण, पश्चिम में द्वारका, दक्षिण में रामेश्वरम्‌ और पूवं में 
जगन्नाथजी हैं | इनके अन्तरगत प्रायः समस्त देश आ जाता है। ये भारत की सांस्कर- 
तिक एकता और अखण्डता के सबल प्रमाण हैं | धार्मिक ग्रन्थों में वहाँ जाकर पवित्र 
दर्शन करना तथा उपदेश ग्रहण करना प्रत्येक. हिन्दू के हेतु पवित्र धार्मिक कर्तब्य 


बतलाया गया है। इसी प्रकार मोक्ष प्रदान करने. वाली पवित्रतम पुरियाँ, मध्रा,. 


अयोध्या, काशी, गया, काँची,. अवन्ती आदि समस्त देश में बिखरी हुई हैं। हिन्दुओं 

की दैनिक प्रार्थना! में देश के उत्तरी और दक्षिणी मांग में बहने वाली सिन्धु, गंगा,, 

यमुना, गोदावरी, नमंदा, कावेरी आदि नदियों की गणना होती है और उन्हें पूज्य 

व पवित्र माना जाता है। इससे देश की विशालतां की ओर ही ध्यान आङृष्ट' नहीं 

होता अपितु यहाँ के निवासियों की भखण्ड मौलिक एकता का भी आभास मिलता है । 
5. भाषा की एकता--ईसा. से पूवं तृतीय. शताब्दी में इस विशाल देश की' 

एक ही राष्ट्रभाषा प्राकृत थी जो अशोक का सन्देश उसकी प्रजा के निम्नस्थ श्रेणी 
के व्यक्ति के द्वार तक ले जाने में भी समर्थ हुई थी । कतिपय - शताब्दी पश्चात्‌ संस्कृत: 
नामक एक अन्य भाषा ने इस उपमहाद्वीप के दूरस्थ कोनों में मी अपना घर कर 
'लिया था । समस्त धर्मों का प्रचार संस्कृत व पाली भाषा के द्वारा ही हुआ । संस्कृत. 
के ग्रन्थ रुचियूवेंक आज भी समस्त देश में पढ़े जाते हैं। रामायण ओर महामारत 
नामक महाकाब्य तामिल तथा कनाड़ी प्रदेशों के राजदरवारों में उतनी ही श्रद्धा औरः 


7: (क) गंगे च यमुने चैव गोदावरि संरस्वतिः । 
` नमंदे सिन्धु कावेरि जलेऽस्मिन सन्निधिकुरु 
5 (ख) अयोध्या ' मथुरा गया काशी काँची अवन्तिका।' _ 


अ है “हित पे ह | र Po 
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ःभारत की भौगोलिक स्थिति एवं प्रच्छन्न मौलिक एकता 3 


भक्ति के साथ पढ़े जाते थे जितने वे पश्चिमी पंजाब में तक्षशिला की विद्वत्मण्डली 
एवं गंगा के ऊपरी घाटी में स्थित नैमिषारण्य में । प्राचीन युग में समस्त देश के 
पबिद्वत्‌- समाज को एक सूत्र में पिरोने का कार्य प्रथम संस्कृत, फिर प्राकृत, बाद में 
अँग्रेजी ओर आज हिन्दी से पूणं हो रहा है | देश को विभिन्न भाषाओं हिन्दी, मराठी, 
गुजराती, बंगला आदि का मूल स्रोत संस्कृत ही रही है | दक्षिण की तामिल , तेलगू 
भाषाएं भी संस्कृत से अत्यधिक प्रभावित हुई हैँ । इसके अतिरिक्त भारत के समस्त 
चर्मो व सम्प्रदायों की भाषाओं का स्रोत मी संस्कृत ही रहा है । 
6. भारत के निवासियों की एकता--यद्यमि भारत में विभिन्न जातियों-- 
आयं; द्रविड़, शक, सिथियन, हुण, तुकं, पठान, मंगोल आदि का प्रवेश हुआ, परन्तु 
¶हन्द्र समाज में ये अब इतनी घुल-मिल गयी हैं कि उनका अस्तित्व ही लुप्त हो गया । 
इसके अतिरिक्त बहुसंख्यक ईसाई व मुसलमान जो आज मारत में बिद्यमान हैं, प्राचीन 
"हिन्दुओं की ही सन्तान हैं । विधमियों ने बलपूवंक उनका धर्म परिवर्तत किया । यही 
कारण है कि हिन्दुओं, मुसलमानों और ईसाइयों के अनेक रीति-रिवाज उत्सव, मेले, 
भाषा, वसन आदि में समानता है। अहिन्दू जातियाँ हिन्दू वातावरण से पूर्णतः 
अप्रभावित नहीं हैं। विरोघी सम्प्रदायों के पवित्र साधुओं, पुण्यात्माओं और पैगम्बरों 
के परस्पर घिष्ठ सम्पर्क और मित्रता के अनेक उदाहरण विद्यमान हैं । अलवेरूनी 
के समय से ही भारत में इस्लाम के अनुकरण करने वाले अनेक व्यक्तियों ने उनके 
हिन्दू-वन्धुओं के विज्ञान, दर्शन तथा घम में परम गहन रुचि दिखायी । आज भी भारत 
के ग्रामों में अन्य धर्मावलम्बी हिन्दुओं के रीति-रिवाजों और रूढ़ियों को उपेक्षा की 
दृष्टि से नहीं देखते । इसके अतिरिक्त राष्ट्रीयता की नवीन विचारघाराओं के परिणाम- 
स्वरूप देश की एक ही शासन-ध्यवस्था के अन्तर्गत लोगों ने नागरिकता प्राप्त की है । 
इससे पारस्परिक जातीय भेद-माव विलुप्त हो गया ओर राष्ट्रीय तथा मानवीय 
भावना का उदय हुआ। 
इस प्रकार हिन्दुओं की यह सांस्कृतिक एकता और संजातीयता उनके 
सामाजिक, राजनीतिक और धामिक बातों, विधियों, रीति-रिवाजों, उत्सवों और 
-जीवन को प्रणालियों में जो उत्तर व दक्षिण दोनों में एक सी हैं, झलकती हैं । दूसरे 
शब्दों में, भारत में साँस्क्रतिक एकता मुलभूत एकता थी और आज मी है । भीषण 
विभिन्नता और विषम असमानता होते हुए भी भारत स्वयं “समष्टि में व्यष्टि! के 
-सिद्धान्त का एक ज्वलन्त उदाहरण है। इस विभिन्नता में मी एकता है। यह एकता 
भौगोलिक पृथकत्व ओर राजनीतिक आधिपत्य से उत्पन्न हुई एकता की अपेक्षा कहीं 
अधिक गहन और महत्त्वपूर्ण है। यह वह एकता है जो रक्त, वर्ण, भाषा, वेश-भुषा, 
आचार-विचार, घमं, सम्प्रदाय आदि के भेदभावों का प्रतिरोध कर भारत को सर्वे- 
-्रोष्ड उन्नत राष्ट्र बनाती है। 
मौलिक व सांस्कृतिक एकता के साधन--उपरोक्त एकता उत्पन्न करने में 
नम्तलिखित साधनों ने प्रमुख भाग लिया : नियों ओ 
तित लुन, सत्त, धर्म-प्रचारक, यात्री एवं बद्व --आषिुतियों और 
तपस्वियों ने देश के विभिन्न स्थलों पर अपने आश्रम और तपोवन स्थापित किये और 
इन केन्द्रों में लोगों को हिन्दू संस्कृति व सभ्यता का पाठ पढ़ाया । घामिक सरतों और 
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महापुरुषों ने सांस्कृतिक एकता की वृद्धि करने में अमूल्य योग दिया । यदि शंकराचार्य - 


ने कन्याकुमारी से हिमालयं के श्प गों.तक अपने सिद्धाम्तों का प्रचार किया तो चैतन्य 
जे बंगाल से वुन्दावन तथा मीरा ने समस्त भारत को कृष्ण-भक्ति की पवित्र मन्दाकिनी 
से माप्लावित किया । नानक ने देश के एक छोर से दूसरे छोर तक घूम-घूम कर 
अपता उपदेश दिया और साधु-मुनि ओर परिव्राजक आज भी घूम-घूम कर धमं के 
साथ-साथ संस्कृति का प्रसार कर रहे हैं कन्याकुमारी से पितरों की अस्थियों 
को प्रवाहित करने के लिए हरिद्वार आने वाले दक्षिणी भारतवासियों एवं गंगा का जल 
रामेश्वरम्‌ के मन्दिर में चढ़ाने वाले उत्तर भारत के निवासियों के पारस्परिक सहवास 
व सम्पर्क से सांस्कृतिक एकता हढ़ होती रही है। तक्षशिला, वनारस, मथुरा, कांची, 
नालन्दा और अवन्तिका के विश्वविद्यालयों मौर तीर्थस्थानों व अन्य शिक्षा-केन्द्रों में 
शिक्षा पाने वाले विभिन्न प्रान्तों के विद्याथियों ने भारत को सांस्कृतिक एकता के 
विकास में अनुपम सहायता दी । ; 

2. दिग्विजयी सम्राट व समान शासन--महुत्त्वाकांक्षी दिग्विजयी चक्रवर्ती 
सम्राटों ने भारत में अपना एकछत्र राज्य स्थापित कर देश के विशाल भू-भाग को 
एक शासन-सूत्र के अन्तर्गत कर दिया । इस एक शासन-पद्धति से मौलिक एकता के 
प्रसार में सहायता मिली । चन्द्रगुप्त, अशोक, समुद्रगुप्त, अलाउद्दीन, अकवर, औरंगजेव 
आदि इसके उदाहरण हैं। ः 

3. भाषा व धर्म--प्राचीन युग में संस्कृत व प्राकृत और आधुनिक .युग में 
अंग्रेजी व हिन्दी ने मौलिक एकता की वृद्धि की है। इसी प्रकार विभिन्न सम्प्रदायों 
व र मूल स्रोत हिन्दू घमं ने भी अपने प्रसार से एकता की प्रवृत्ति को पुष्ट 
किया है । 

4. आधुनिक यातायात के साधन--रेल, तार, डाक, सड़कें, वायुयान, रेडियो 
आदि ने स्थान व समय की दूरी का अन्त कर एकता को अधिक दृढ़ किया है । 

5. समान ऐतिहासिक स्मृतियाँ और राष्ट्रीय भावना--प्राचीन व अर्वाचीन 
युग में भारतीयों की ऐतिहासिक स्मृतियाँ समान रही हैं । उनका स्वतन्त्रता-संग्रामः 
व राष्ट्रीय भावनाएं मी समान बनी रही हैं । 

इन्हीं साधनों से भारत में मौलिक एकता विद्यमान रही । सर इबंटं रिजले 
ने ठीक ही कहा है कि “मारत में दर्शक को भौतिक क्षेत्र में और सामाजिक रूप में 
भाषा, आचार ओर घमं में जो विविधता दृष्टिगोचर होती है, उसकी तह में हिमालय 
से कन्याकुमारी तक एक आन्तरिक एकता है ।” 

प्रश्नावली 
. सर जदुनाथ सरकार के कथन की व्याख्या कीजिये कि संसार के प्रत्येक देश की' 
भाँति भारत के इतिहास पर भी भौगोलिक तत्त्वों का गहरा प्रभाव पड़ा है। 
2. भारत के राजनीतिक, सांस्कृतिक एवं आथिक विकास पर भोगोलिक तत्त्वों 
का किस प्रकार और किस सीमा तक प्रभाव पड़ा है ? ऐतिहासिक घटनाओं 
के उदाहरण सहित उत्तर लिखिये । 
3. “भारत के विविध प्रान्तों की प्राकृतिक विभिन्नता उसके एक देश होने के विप- 
रीत एक महाद्वीप की द्योतक है ।” व्याख्या कीजिये । 
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“मारत .में बंश, वर्ण, भाषा, वेश-भूषा व रीति-रिवाज सम्बन्धी अनगिनतीः 
विभिन्नताओं में भी एक अखण्ड सारभूत एकता है ।/--(व्ही० ए० स्मिथ) ।- 
इस कथन की व्याख्या कीजिये । 

“प्राकृतिक, सामाजिक, भाषा, रीति-रवाज व धमं सम्बन्धी विभिन्नताओं केः 
अन्तगंत भी, भारत पर दृष्टिपात करने वाले को खटकती हैं, हिमालय से कुमारी 
अन्तरीप तक सामाजिक जीवन में एकरूपता सहज में ही दुष्टिगोचर होती है ।” 
--(सर हबंटं रिजले) । इस कथन को समझाइये । 
भारत की एकता व पृथकता में कौन-कौन से तन्व सहायक हें, अलग-अलग 
बताइये । 

“उन्नीसवीं शताब्दी तक भौगोलिक तत्त्वों ने भारत के इतिहास को तीन पूर्ण 
रूप से पृथक देशों में विभाजित कर दिया था ।'' विन्सेट स्मिथ के इस कथन को” 
समझाइये । 

भारत के सांस्कृतिक इतिहास की ज्वलन्त बातों का उल्लेख कीजिये । 
किस प्रकार प्राचीन भारतीय संस्कृति ने राष्ट्रीय एकता और देशभक्ति [कीः 

भावना प्रोत्साहित की ? 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


५ 


Digitized by Arya,Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


2 
प्रागैतिहासिक युग | 
ooo 
“मनुष्य औजार का प्रयोग करने वाला प्राणी है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
“इन ओजारों के उत्तरोत्तर अधिक प्रयोग द्वारा प्रकृति पर प्राप्त विजय में मानव-संस्क्ृति 
-का विकास निहित है ओर इससे जीवन-विशेष सुखमय एवं आनन्दमय हो गया है। 
आजाररहित परिस्थिति से लेकर वर्तमानकालीन जटिल यंत्र-युग तक के क्रमिक 
विकास की कहानी ही वस्तुतः मानव का पार्थिव इतिहास है। ' अतएव इतिहास 
-मनुष्य की सफलता और सिद्धि का लिपिबद्ध संग्रह है । 
अतः भारत का इतिहास उस युग के विवरण से आरम्भ होना चाहिये जव 
मानव प्रथम बार इस देश में पदार्पण कर इसकी भूमि पर वस गया। परन्तु यथार्थ 
इतिहास उन सत्य घटनाओं का विवेचन करता है जोकिसी न किसी प्रमाण पर अवलम्वित 
हों । अतएव हुम किसी ऐसी जाति का इतिहास जानने में असमर्थ हैं जिसने अपना 
` कोई लिखित प्रमाण नहीं छोड़ा हो अथवा जिसके अस्तित्व के प्रमाणों की खोज अभी 
-तक न हो सकी हो । वर्तमान स्थिति में ऐसे लोगों के इतिहास के विवरण को छोड़ा 
जा सकता है । हम मारत के उन्हीं निवासियों पर विचार करेंगे जिनके अस्तित्व का 
ज्ञान हमें उन्हीं के छोड़े हुए चिन्हों द्वारा प्राप्त होता है। इतिहास प्रारम्भ करने 
के लिए, इन अवशिष्ट चिन्हों में प्रधानतया वे भद्दे और कुरूप यन्त्र सम्मिलित हैं, 
“जिनका वे लोग अपने दैनिक जीवन में उपयोग करते थे । इन ओजारों के आकार- . 
प्रकार के अनुसार भारत के निवासी दो श्रेणियों में विभक्त कर दिये गये हैं । प्रथम, 
-पूवे-पाषाण-युग के मानव और द्वितीय, उत्तर-पाषाण-युग के मानव । 
पृ्ःप्रस्तर-युग या पुर्वपाषारा-युग (?।९०।६१० 826) 
पूर्व अस्तर-युग में भद्दे पाषाण के औजार काम में लाये जाते थे, जैसे हथौड़े, 
चन्य-पशुओं का आखेट करने तथा काटने और छेइ करने के आजार । ये एक विशेष 
प्रकार के कठोर पत्थर के होते थे जिसे 'क्वोटंजाइट' कहते हैं | ये मध्य भारत के 
कुछ स्थानों में और विशेषकर दक्षिण में प्राप्त हुए हैं। ये ही वे अवशिष्ट चिन्ह हैं 
जो भारत के आदिवासी छोड़ गये हैं । ये लोग घातुओं से पूर्णतः अनभिज्ञ थे ओर 
इनमें से अधिकांश लोगों के निवास के लिए निश्चित घर नहीं थे, यद्यपि कतिपय 
लोगों ने सम्भवतः पेड़ों की टहनियों ओर पत्तियों से झोंपड़ियाँ बना ली थीं । वे 
निरन्तर वले पशुओं, जैसे व्याघ्र, मिंद, हाथी, गैंडे आदि अ होकर रहते 
थे। उन्हें कृषि का कोई ज्ञान नहीं था। वे जंगली पशुओं का मांस तथा वन के 
कन्दमूल-फल पर जीवन-तिर्वाह करते थे । सम्भवतः वे अग्निका प्रयोग भी नहीं 


र  ज्ञानतेथे। 
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उत्तर-्रस्तरऱ्युग या उत्तर-पाषाण-यृग (००४४० 4०) ` 

प्रगतिशीलता मनुष्य की स्वाभाविक विशिष्टता है जो पशुओं से उसका विभेद 
करती है । परिणामस्वरूप सह्नों वर्षों के पश्चात्‌ मानव ने उत्तर-प्रस्तर-युगं' में प्रवेश 
किया । इस युग में मानव प्रधानतः पाषाण के ओजारों पर ही निर्भर था और स्वर्ण 
के अतिरिक्त अन्य धातुओं से अनभिज्ञ थे। परन्तु इनके ओजार पूर्व-प्रस्तर-युग के 
सानवों के ओजारों से सर्वथा मिन्न थे, क्योंकि प्रथम, वह क्वोटजाइट नामक पत्थर 
की अपेक्षा अन्य पापाण का उपयोग करने लगे थे और द्वितीय, ये औजार केवल काट 
कर ही नहीं बनायें जाते थे, वरन्‌ अधिकांश में ये परिष्कृत, सुघड़, पॉलिश किये हुए 
तथा अन्य कठिन धातु से घिसकर नुकीले व सुम्दर वनायें जाते थे । इनकी रचना सुन्दर 
व सुरुचिपूर्ण होती थी तथा ये विभिन्न कार्यों के हेतु विविध आकृति के होते थे । ऐसे 
आजार तथा वरतन बहुसंख्यक मात्रा में बंगाल, छोटा नागपुर, गुजरात, दक्षिण और 
अन्य अनेक स्थानों में प्राप्त हुए हैं । 

इस युग की सम्यता प्रगति के चिन्ह स्पष्ट रूप से प्रकट करती है। उत्तर- 
अरस्तर-युगीन मानव कृषि-कार्य करते थे और अन्न तथा फल-फूल उपजाते थे । ये बैल, 
भेड़ आदि जानवरों को पालतें थे । बाँस या लकड़ी के दो टुकड़ों को .परस्पर रगड़ 
कर अरिनि उत्पन्न करने की कला से भी वे परिचित थे । ये मिट्टी के बरतन पहले तो 
हाथों से और वाद में कुम्हार के चाक से बनाते थे | ये कन्दराओं में निवास करते थे 
और उनकी दीवारों को आखेट तथा नृत्य के चित्रों द्वारा अलंकृत करते थे । मिट्टी के 
बरतनों को रंगते भी थे और उन्हें सुन्दर तथा शोमनीय वनाते थे। वे नौकाएँ भी 
बनाते थे ओर नाविक-कला से अभिज्ञ थे । सूत और ऊन को कात कर उनके कपड़े 
बुनते थे । वे अपने मृतकों को गाड़ते थे और उन पर समाधि बनाते थे। कभी-कभी 
वे मृत शरीर को एक या इससे विशाल पात्र या कलश में रखते थे । इनकी समाधियों 


. को 'डोलमेन्स' कहते थे जो तीन या तीन से अधिक शिलाओं को वृत्ताकार में खड़ा 
` करके ऊपर पाषाण की छत डाल कर बनायी जाती थी । 


धातु-युग 
क्रमशः मनुष्य धातुओं का प्रयोग सीख “गया । प्रथम तो स्वर्ण की चकाचौंध ने 
उसे अपनी ओर निश्चय ही आकृष्ट किया, पर आगे चल कर उसने स्वर्ण को छोड़ 
दिया ओर ताम्र जैसी कठोर धातु की ओर विशेष अभिरुचि दिखायी; लेकिन भारत 
के विभिन्न भागों में धातुओं के उपयोग में एकरूपता नहीं थी। उत्तरं भारत में 
पाषाण का स्थान तांवे ने ले लिया और ओजार तथा शस्त्र बनाने के हेतु तांबे का ही 
उपयोग होने लगा । समस्त उत्तर भारत में और विशेषकर उत्तर प्रदेश में तांबे की 
वस्तुओं के अवशेष प्राप्त हुए हैं ये वस्तुएं अनेक प्रकार की हैं, जैसे कुल्हाड़ी, 
तलवार, भाले के अग्र भाग, काटने-छाँटने के मजार तथा आभूषण आदि । शताब्दियों 
बाद लोहा प्रयोग में लाया जाने लगा ओर शने: शनैः इसने ताँवे का स्थान ले लिया। 
सानव-इतिहास के विकास में यह अगला कदम था । इस प्रकार उत्तर भारत में हम 
ताञ्र-युग और प्रारम्भिक लोह-युग में भेद कर सकते हैं | सम्मव है कि लोहे का 

अयोग सवंप्रथम छार्यों ने ही प्रारम्भ किया हो | दक्षिण भारत में पाषाण-युग के | 
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१8 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


पश्चात्‌ लौह-युग शीघ्र ही प्रारम्भ हुआ, क्योंकि वहाँ मध्यवर्ती ताम्र-युग के प्रमाण 
उपलब्ध नहीं ह। : 
ताम्र और लौह-युग के साथ ही हम ऐतिहासिक युग की सीमा में प्रवेश करते 
हैं । सामान्यतः ऐसी धारणा है कि ऋग्वेद की रचना के समय लौह-युग प्रारम्भ हो 
चुका था । परन्तु हमारे सम्मुख ताम्र-युग की सभ्यता का एक ज्वलन्त उदाहरण है। 
यह सभ्यता सिन्धु की घाटी में विकसित हुई थी और इसका प्रसार निकटवर्ती भागों 
में दूर तक पर्याप्त खूप से हुआ था । यह सिन्धु-घाटी की सभ्यंता के नाम से प्रख्यात 
; है । अपने महत्त्व के कारण यह विशिष्ट रूप से वर्णनीय है। इसका विवेचन करने के 
पूवं भारत की जातियों के विषय में कतिपय शब्द लिखना अपेक्षित है । 
जातियाँ (R०९५) 
निश्चयात्मक रूप से नहीं कहा जा सक्ता कि कब और कहां से मानव ने 
भारत में पदार्पण किया और बस गया । भूगर्भशा स्त्रियों का कथन है कि सह्रों वर्षो 
पूर्व मानव भारत में दीख पड़ा था और उस समय दक्षिण भारत एक ओर अफ्रीका 
से और सम्भवतः दूसरी ओर आस्ट्रेलिया से एक स्थलखण्ड द्वारा जुड़ा हुआ था । 
यह संयोजन सहल्रों वर्षो तक रहा, तत्पश्चात मध्यवर्ती स्थल के समुद्र में मग्न हो 
जाने पर विलुप्त हो गया । आज भी अस्थियों तथा पौधों के अवशिष्ट चिन्ह दक्षिण 
आरत के पठार ओर दक्षिण-पूर्वी अफ्रांका में समान रूप से प्राप्त हुए हैं । समुद्र की 
सतह ड नीचे आज भी भारत व अफ्रीका को संयुक्त करने वाली पर्वतश्रेणी विद्य- 
मान है । 
यह सर्वथा अनिश्चित है कि ये मनुष्य जो भारत में सर्वप्रथम बस गये थे इसी 
देश के मूल निवासी थे या आस्ट्रेलिया तथा अफ्रीका से आये थे । परन्तु एक बात 
स्पष्ठ है कि भारत में मानव के प्रथम अवशिष्ट चिन्ह दक्षिण भारत में मिलते हैं। 
भद्दे और भोौड़े रक्त-वर्ण कठोर पत्थर के औजार तथा शस्त्रास्त्र जो प्रस्तर-युग के 
मानव से सम्बन्धित हैं, दक्षिण भारत में उत्खनन के परिणामस्वरूप प्राप्त हुए हैं। 
नब उत्तर भारत भौतिक अस्तित्व के रूप में आ गया तब मानव भी वहाँ निवास 
करते लगे और शताब्दियों के पश्चात्‌ अनेक मनुष्यों ने -द्रविड़, आये, ईरानी, 
यूनानी, शक, यूची, हुण, मुसलमान और यूरोपवासी--भारत में एक के पश्चात्‌ एक 
ने प्रवेश किया । परिणामस्वरूप भारत के लोग किसी एक ही जाति के वंशज नहीं 
हैं, वरन्‌ विभिन्न जातियों के वंशजों का सम्मिश्रण हैं। ये जातियाँ परस्पर इतनी 
चुल-मिल गयी हैं कि यह कहना दुष्कर है कि एक प्रकार की जाति का आरम्भ कहाँ 
होता है ओर दूसरी का अन्त कहाँ । यही कारण है कि भारत को “जातियों का 
अजायबघर' कहा गया है । यदि भारत के लोगों का शरीर ओर भाषा के अनुसार 
यरीक्षण किया जाय तो जातियों के निम्नलिखित भेद सरलता से किये जा सकते हैं: 
]. आदिम या जंगली जातियाँ-कोल, भील, गोंड और संथाल इस समु- 


दाय से सम्बन्धित हैं । इनका कद छोटा, नाक चपटी, केश मोटे और शरीर श्यामवणं 


'होता है। आजकल कोल ओर संथाल छोटा नागपुर और उड़ीसा के प्रदेशों में निवास 
करते हैं। भील राजस्थान, विन्ध्याचल की श्रेणियों ओर मध्य भारत में एवं गोंड 


` भध्य प्रदेश के कुछ भागों में रहते हैं । ये एक विशिष्ट भाषा वोलते हैं जिसके चिन्ह 
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'यंजाब से लेकर मद्रास तक सारे भारत में बिखरे हुए पाये जाते हैं। उनकी भाष, 
घालौनीशिया एवं मेडागास्कर के निवासियों को भाषा से मिलती-जुलती है, इससे 
ऐसा प्रतीत होता है कि किसी समय यह समस्त प्रदेश एक विशाल विस्तृत जाति द्वारा 
चसा हुआ होगा जो वाद में अनेक श्रेणियों में विभक्त हो गयी । ये जातियाँ आज भ 
असभ्य हूँ । कतिपथ विद्वानों का मत है कि ये ही जातियाँ भारत की मूल निवासी हैं । 
भरन्तु निश्चित रूप से यह नहीं कहा जा सकता कि ये लोग भारत के मूल निवासी थे 
अथवा ये प्राचीन युग में शताब्दियों पूर्व महाँ विदेशों से आये थे। फिर भी ऐसा 
अनुमान किया जाता है कि किसी समय ये एक विस्तृत भु-भाग पर वसे हुए थे और 
अधिक शक्तिशाली देशान्तरवासियों द्वारा जो इस समस्त देश में स्वंत्र फैल गये थे, 
चनों और घाटियों के सुरक्षित स्थानों में धीरे-धीरे ढक़ेल दिये गये। ये देशान्तरवासी 
द्वविड़ लोग थे । 

2. मंगोल जाति--मारत में मंगोल-विशेषताओं से युक्त मनुष्य भी हूं। 
इनका कद छोटा, वर्ण पीला, नाक छोटी, मुख चपटा, गालों की अस्थियाँ उठी हुई 
और दाढ़ी का अभाव इत्यादि लक्षण पाये जाते हैं। ये उसी जाति से सम्बन्धित हैं 
'जिससे तिब्बती, चीनी, जापानी, श्यामी और वमी लोग हैं तिब्बत और मंगोलिया 
इन जातियों का मूल निवासस्थान माना जाता है। इन्होंने भारत में उत्तर-पूर्व के 
अवतीय दरों में से प्रवेश क्रिया और कालान्तर में आर्यों ने इन्हें अपने में सम्मिलित 
कर लिया । आज मंगोल जाति के मनुष्य सिक्किम, अलमोड़ा, गढ़वाल, भुटान ओर 
असम की पहाड़ियों में रहते हैं । भारत में गुरखा, भूटिया, कासी मंगोल जाति के 
उदाहरण हैं । 

3. ब्रबिड़--आर्यों से पूर्व जातियों में द्रविड़ ही सबसे अधिक महत्त्वशाली थे। 
अमाग्यवश इनका मूल निवासस्थान अभी भी विवादग्रस्त है । कुछ विद्वानों का मत 
है कि ये कोल और मील लोगों फे समान ही पोषाण भौर धातु-यु़् के मानवों के 
चंशज हैं और भारत के प्राचीनतम मूल निवासियों में हैं। इसके विपरीत कतिपय 
विद्वानों का मत है कि द्रविड़ लोग कोल और भीलों की अपेक्षा अधिक विवेकशील 
और प्रगतिशील थे । विद्वानों के एक समुदाय का विश्वास है कि ये दक्षिण में जलमरन 
स्थल से, जो भारत व अफ्रीका को जोड़ता था, माये थे। अतएव उनका उद्गम-स्थान 
अफ्रीका को नीग्रो जाति से सम्बन्धित है । पर यह अधिक पुष्ट ओर आकर्षक नहीं 
प्रतीत होता, क्योंकि नीग्रो और द्रविड़ दोनों जातियों में जमीन-आसमान का अन्तर 
है। विद्वानों का एक दूसरा समुदाय द्रविड़ों को सिन्धु-घाटी की सभ्यता के लोगों से, 
जिनके अवशेष मोहनजोदड़ो और हरप्पा में उपलब्ध हुए हैं, सम्बन्धित करता है। 


„ परन्तु विशेष प्रचलित धारणा यह है कि अधिकांश आक्रमणकारी देशान्तरवासियों 


के समान ये भी मेक्रन समुद्रतट से या उत्तर-पश्चिमी पर्वतीय दरों से होकर भारत 
में आये । इस मत के पक्ष में यह प्रमाण है कि दक्षिण बलूचिस्तान के क्रियर पर्वत- 
श्रेणियों में रहने वाले 'ब्राहृई' लोगों की बोली और द्रविड़ लोगों की भाषा में बहुत 
समानता है । सम्भव है भारत में आते समय द्रविड़ों का एक दल मागें में बलूचिस्तान 
में ही रह गया हो, जिनके वंशज या पड़ोसी आज भी वह बोली बोलते हैं। ब्राहुई 
लोगों में न तो द्रविड़ जाति की विशिष्टता ही है और न उनकी प्रथाएं व रूढ़ियाँ 
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कि हीं । परन्तु यह निश्चित है कि द्रविड उनके पूर्व की: प्राचीन जातियों से सर्वथा विभिन्न 
थे और आज से पाँच हजार वषं पूवं इन्होंने दूसरों की अपेक्षा सभ्यता में विशेष उन्नति 
की थी । यद्यपि आजकल द्रविडों की जनसंख्या अधिकांशतः दक्षिण भारत में ही 
सीमित है, तथापिं एक समय में ये समस्त उत्तर मारत में विस्तृत थे, जहाँ इन्होंने 
अपनी प्रथाओं एवं माषा की अमिट छाप रखी है। उत्तर भारत की भाषाओं काः 
मूल स्रोत यद्यपि आर्यं भाषा है, तथापि उनके नीचे द्रविड़ भाषा की तह पायी जाती 
है । उत्तर प्रदेश ओर बंगाल के निवासियों की शारीरिक रचनाओं में आज भी द्रविड़: 
जाति के मवशिष्ट चिन्ह हष्टिगोचर' होते हैं। 
उनके विषय में यह कहा जाता है कि वे वर्वर होने की अपेक्षा बहुत ही विनम्र 
ओर सादे थे । वे शान्तिप्रिय थे और कृषि उनका प्रमुख व्यवसाय था। वे शस्त्रास्त्र 
बनाने की कला से परिचित थे, मिट्टी के बरतन बनाने में वे कुशल तथा स्वर्ण के 
आभूषण बनाने में निपुण थे। वे असभ्य और वर्वर अवस्था से कहीं उच्च स्तर पर 
थे। भारत में इन्होंने विशाल नगर ओर महान्‌ साम्राज्य स्थापित किये थे एवं प्राचीनः 
मिस्र, फिलिस्तीन, ईरान, मेसोपोटामिया, बेवीलोन और एशिया माइनर से अत्यधिक 
व्यापार-वाणिज्य करते थे। उनके निर्यात की प्रमुख वस्तुएं हाथीदाँत, स्वर्ण , रत्न, 
चावल, इमारती लकड़ी, बन्दर ओर मोर होते थे। उनकी भाषाएँ बिशेष उन्नत थीं: 
ओर आयो की भाषा संस्कृत से बहुत ही भिन्न थी । दक्षिण भारत की भाषाएँ तामिल, 
तेलगू, कन्नड, मलयालम ओर तुलु द्रविड़ भाषाओं के समुदाय की हैं। इन सवमें 
तामिल बहुत ही सभ्य एवं सुसंस्कृत द्रविड़ों की भाषा थी । यह बड़ी सम्पन्न है। इसका 
स्वयं अपना सुन्दर प्रचुर साहित्य है जो संस्कृत से पूर्णरूपेण स्वतन्त्र है। तामिल 
भाषा के प्रशंसनीय काव्य और ग्रन्थ अन्य किसी भी भाषा के सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थों से कम 
नहीं हैं । 
द्रविड़ों का समाज मातृसत्तात्मक था | वे मातृ-शासन एवं मातृ-अधिकार कोः 
मानते थे ओर माताएं अपने बच्चों सहित समाज का केन्द्र थीं । प्रत्येक मनुष्य अपनी 
माता के वर्ग का सदस्य होता था एवं उसकी सम्पत्ति का उत्तराधिकारी भी होता 
था। न तो वह अपने पिता के वर्ग में सम्मिलित होता था और न उसकी सम्पत्ति काः 
उत्तराधिकारी ही था। ग्राम में पुरुष ओर स्त्री अलग-अलगे गृहों में रहते थे और भाई- 
बहुत सा जीवन व्यतीत करते थे । यौन-सम्बन्ध साम्प्रदायिक या जातीय आधार पर 
होते थे वालक ऐसे ही यौन-सम्बन्ध के परिणाम: होते थे। ऐसे यौन-सम्बन्ध जाति 
* के ऋतु सम्बन्धी त्योहारों पर होते थे जब दोनों जातियों के अनेक युवक और 
युवतियाँ परस्पर मिलते, गाते और नृत्य करते थे उनका समाज अनेक समुदायों में 
विभक्त था और प्रत्येक का एक टोटेम (7०९०) होता था । टोटेम एक प्रथा है 
जिनके अनुसार लोगों के प्रत्येक समुदाय की यह घारणा प्रकट होती है कि वे किसी 
न किसी रूप में प्रकृति के किसी विशेष जीव या वस्तु से सम्बन्धित हैं। यह प्रायः 
कोई एक विशिष्ट पशु या कभी-कभी कोई अन्य वस्तु भी होती है। उनका घर्म भय 
की भावना पर अवलस्वित था। वे मातृ-देवियों ओर अन्य देवताओं तथा वृक्ष एके 
आदि की पुजा करते थे। 
शताब्दियों के बाद जब नवीन देशान्तरवासियों आयो के झुण्ड के झुण्ड 
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भरत. में प्रवेश करने लगेः तव द्वविड़ों ने उनका डटः कर सामना किया परः शनेः शनैः 
वे दक्षिण की ओर ढकेल दिये गये जहाँ वे शताब्दियों तक रहते रहे और “अपनी 
संस्कृति का विकास और प्रसार करते रहे । कालान्तर में यद्यपि उन्होंने आर्य-संस्कृति 
'को अंगीकार कर लिया, तो भी उनकी संस्कृति. का विकास आया; की अपेक्षा विभिन्न 
दिशा में होता रहा । यही नहीं, उन्होंने: आर्य संस्कृति को भी प्रभावित किया । 

जव आयें -द्रविड़-संस्कृति की परस्पर तुलना की जाती है तव निम्नलिखित 
।विमिन्नता हष्टिगोचर होती है : me 

(अ) आयोँ के वर्णाश्रम (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र) के सामाजिक 
सिद्धान्त के समान द्रविड़ों ने कोई सामाजिक सिद्धान्त न तो अपनाया और न उनका 
अचार किया | जाति-प्रथा का, जो आर्यों की सामाजिक व्यवस्था की नींव है, द्रविड़ों 
के समाज में सर्वथा अभाव था । 

(व) द्रविड़ों के वैवाहिक सम्बन्धों के नियम आयो के ऐसे नियमों से मूलतः 
'भिन्न थे । अपने रक्त-सम्बन्ध के वर्ग में ही द्रविड़ परस्पर विवाह करते थे। उनमें सगोत्र 
विवाह वैध थे, पर आर्यो में ऐसे वैवाहिक सम्बन्ध पूर्णतः वजित.थे । 

(स) द्रविड़ों की सामाजिक व्यवस्था मातृसत्तात्मक थी और यह आयो की 
पितृसत्तात्मक व्यवस्था से सर्वेथा विपरीत थी । - 

(द) उनका जीवन, विधियाँ, परम्पराए, आचार-विचार, घमं, भाषाएं, आदि 
आयों से सवंथा भिन्न थीं । 

4. भ्रार्य—आःर्यं जो श्वेत वर्ण, ऊँच। कद, प्रशस्त मस्तक एवं लम्बी नाक 
चाले थे, उत्तर-पश्चिम के दरों से भारत में आये । द्रविइ्‌-निवासियों को पंजाब से 
खदेड़ कर ये वहाँ बस गये। इसके पश्चात्‌ वे पूर्व एवं दक्षिण की ओर फल गये । यहाँ 
के मूल निवासियों के अधिक सम्पर्क में आने एवं उनसे रक्त-मिश्रण होने से उनकी 
शारीरिक विशेषताओं में भी परिवर्तन हो गया । इस मिश्रण से भारत में एक संकर- 
सभ्पता का उदय हुआ जिसमें आर्य तथा द्रविड़ दोनों ही सभ्यताओं के तत्त्व समान 
रूप में विद्यमान थे। 

आदिम जातियाँ तथा मंगोल-विशेषताओं वाले लोग उत्तर-पाषाण-युगीन 
मनुष्यों के वंशज माने जते हैं। उत्तरःप्रस्तर-युग में आदिकालीन सभ्यता 'थी। ऐसा 
प्रतीत होता है कि उप्त समय से अब तक के सहल्नों वर्षों के दीघ काल में भी इन लोगों 
ने कोई प्रशंनीय प्रगति नहीं की । निस्सन्देह ये आदिम जातियाँ एक समय सम्पूर्ण 
“सारत में फैली हुई थीं । परन्तु इन्हें द्रविड़ों की वरिष्ठ सेना के सम्मुख नतमस्तक 
होता पड़ा और धीरे-धीरे द्रविड़ों ने उतकी भूमि पर अपना आधिपत्य स्थापित कर 
लिया । तत्पश्चात्‌ जब आयों ने देश के विशाल भू-भागों पर विजय प्राप्त को तब 
इसी क्रिया की पुनरावृत्ति हुई। आदिम लोगों पर अधिक सुसंस्कृत जातियों के निरन्तर 
'आक्रमणों का बड़ा गहरा प्रमाव पड़ा । अनेकों का विनाश हो गया होगा, अधिकांश 
'विजेताओं के अधीन हो गये होंगे और बहुसंख्यक ने विजेताओं के वर्ग के निम्नतर 
स्तर को अपना लिया होगा एवं कतिपय समुदायों ने सघन वनों और पर्वतभ्रे णियों 
क्रा आश्रय लिया और ऐसे दुर्भाग्य से बच गये । इस अन्तिम श्रेणो के लोगों ने ही 
अपने अतीत के पूर्वजों के शारी रिक गठन, भाषाओं ओर स्वभाव ,को : किसी अंश तक 
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सुरक्षित रखा है। अतीत में ये आदिवासी किस प्रकार का जीवन व्यतीत करते थे;, 
उनकी झलक हमें इन लोगों से प्राप्त होती है। 
भारतीय संस्कृति पर जातियों का प्रभाव 
उपयुक्त जातियों की विभिन्नता ने भारतीय संस्कृति में एक विशिष्टता कीः 
झलक उत्पन्न कर दी है। यदियों कहा जाय कि भारतीय सस्कृति आयों और 
अनायोँ के मुल तत्त्वों का एक सुन्दर समन्वय है तो अतिशयोक्ति न होगी । भारतीयः 
संस्कृति में जो अध्यात्मवाद है वह आयो की देन है परन्तु कला एवं अन्य विशेषताओं 
पर अनायों की अमिट छाप है | घामिक क्षेत्र में यज्ञ, नाग, प्रेत व वृक्ष-पूजा अनार्ये 
जातियों से ली हुई है। मूति-पूजन भी अन्य जातियों से लिया गया है। शिव की 
कल्पना, शक्ति को पूजा तथा मातुदेवियों की आराधना अनायों की देन है। द्रविड़ों 
की धामिक भावनाओं और प्रथाओं का प्रभाव अमिट रहा है। 
समाज में जातिःप्रथा, जो आर्यो की सामाजिक व्यवस्था का मेरुदण्ड है, आर्यो 
ओर अनायों के परस्पर संघर्ष और सम्पर्क का ही परिणाम है। कालान्तरमें इनः 
विविघ जातियों में परस्पर वैवाहिक सम्बन्ध होने लगे ओर ऐसे सम्बन्घों से उत्पन्नः 
बर्णसंकरों के सामाजिक स्थान का विवेचन तत्कालीन 'स्मृतियों' में किया गया । फल- 
स्वरूप नवीन जातियों एवं उपजातियों का निर्माण हुआ । मध्य युग में जब मुसलमानों 
की एक नवीन जाति ने भारत में प्रवेश किया तो देश की सामाजिक व्यवस्था परि- 
वसित हो गयी और जाति-चन्धन अत्यधिक विलष्ठ, कठोर और असहनीय हो गये। 
बोद्ध धर्म ने जब विविध विदेशी जातियों, जैसे शक, कुषाण, यूनानी आदि को अपने 
बगे में सम्मिलित कर लिया, तब भारतीय संस्कृति में नवीन परिवर्तन हुए । इनः 
विदेशी जातियों के परिणामस्वरूप बोद्ध धमं में महायान सम्प्रदाय और कला में 
गांधार शेली का प्रादूर्भाव हुआ । 
संक्षेप में, जिस प्रकार मिट्टी के अनेक स्तरों के जमने से डेल्टा वनता है उसी 
प्रकार भारतीय संस्कृति अनेक जातियों की विशिष्टताओं के संश्लेषण से वनी है। 
आधुनिक भारतीय संस्कृति, आयं ओर उनसे पूर्व यहाँ वसने वाली और उनके पश्चातू' 
यहाँ आने वाली आयेतर बहुविधि जातियों की साघनाओं का सम्मिश्रण है । आज 
की भारतीय संस्कृति का प्रत्येक विचार, विश्वास, धारणा, सामाजिक एवं राजनीतिक 
प्रथाएं विविध जातियों के विभिन्न तत्त्वों के सुन्दर समन्वय से वनी हैं । 
सिन्धु-घाटी को सभ्यता 
कुछ ही वषं हुए सिन्ध प्रान्त के लरकाना' जिले में मोहनजोदड़ो! और पंजाक 
में माण्टगुमरी जिले के हरप्पा स्थान पर, जो आज दोनों ही पाकिस्तान में 
` हुं, पुरातत्व सम्बन्धी उत्खनन-कार्यं हुआ है। इन खुदाइयों एवं सिन्ध तथा बल- 
चिस्तान में अन्य स्थानों में होने वाली खुदाइयों से निस्सन्देह यह प्रमाणित हो जाता 
है कि लगेमग पाँच सहस्त वर्ष पूवं इस. प्रदेश में एक उच्च कोटि की सभ्य एवं. 
ति निवास करती थी। उनकी सभ्यता सक्रिय ओर संस्कृति श्रेष्ठ 


वर ठीक सिखरी, शब्द माना गा है. !; देखिए, .सतीपचत्र काल - 
-जो-दडी' पेज !, फुटनोट । | | 
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थी । इस प्रकार भारत में सभ्यता का सुदुर-अतीत लगभग उसी युग तक चला जाता 
है जिस युग में मित्र, असीरिया और वेबीलोन की प्राचीनतम सभ्यताओं का उदय 
एवं विक्रास हुआ था । अतएव सिन्धु नदी की घाटी का वही महत्व है जो नील, 
दजला और फरात की घाटियों का है । इन्हीं घाटियों ने मानव-सभ्यता के प्राचीनतम 
रूप के निर्माण में सहयोग दिया था । 
दुर्भाग्य से सिन्धु-घाटी की सभ्यता के विषय में हमारे पास कोई लिखित 
प्रमाण नहीं है । सिन्धु-घाटी के राजनीतिक इतिहास से हम सवंथा अनभिज्ञ हैं और 
उसकी सभ्यता और संस्कृति के विषय में निश्चयात्मक मत प्रकट करने में असमर्थ हूँ ॥ 
इस विषय में हमारा धुघला-सा अनुमानमात्र ही है जो मोहनजोदड़ो और हरप्पा के 
उत्खनन में उपलब्ध वस्तुओं पर पूर्णतः आधारित है । मोहतजोदड़ो --मृतकों का टीला- 
लाड्काणा के मैदान में स्थित एक ऊँची पहाड़ी का स्थानीय नाम है। यह मैदान एक 
संकीर्ण स्थलभाग है जो सिन्धु और पश्चिमी 'नारा' नहर के मध्य में स्थित है। यहाँ 
लगभग पाँच सहस्र वषं पूर्व एक नगर का निर्माण हुआ था और इस नगर का क्रमशः 
सात वार विध्वंस हुआ और पुननिर्माण हुआ । उक्त नगर के भरनावशेष उत्खनत द्वारा 
प्रकाश में ला दिये गये हैं । वहाँ के उत्डनन और अन्वेषणों का वृत्तान्त इस प्रकार हैः 
नगर 
यह नगर पर्याप्त रूप से वड़ा था । इसमें अनेक निवास-गृह थे । दो कक्ष वाले 
गृहों को लेकर प्रासाद तुल्य भवन भो थे जिनका सम्मुख भाग 85 फीट लम्बा ओर 
7 फीट चौड़ा था । इनकी बाहरी दीवार चार से पांच फीट तक मोटी थी । वास्तु- 
कला की अनेक शिल्प-शैलियों द्वारा इन भवनों के सौन्दर्य ओर शोभा की वृद्धि की 
गयी थी । यथेष्ट रूप से पकाई गयी अच्छी ई टों से इन भवनों का निर्माण हुआ था। 
कही-कहीं बहुत ही विशाल ई टें जिनकी लम्बाई 20? इंच, चौड़ाई 07 इच तथा 
मोटाई 3} इ च है, उपयोग में लायी गयी थी । विशाल भवन दो अथवा दो से अधिक 
खण्ड वाले होते थे, इनमें खिड़कियाँ, दरवाजे, संक्रीणं सीढ़ियाँ तथा फर्श लगे हुए 
आँगन और सदन थे। यह स्मरणीय बात है कि लगभग प्रत्येक निवास-गह में कुआँ, 
नालियाँ, स्तानागार वने हुए थे जिनके पानी के निकास के लिए नालियाँ थीं जो 
बाहर सड़क की गटर या नालियों से संयुक्त थीं । निवास-गृहों के अतिरिक्त भव्य भवन 
भी थे, जिनमें से किसी-किसी में विशाल स्तम्भों के आधार पर स्थित बड़े सभा: 
भवन थे जिनमें एक का क्षेत्रफल 80 वर्ग फीट था । वे ऊंचे विशाल अवन | सम्मवतः 
राज-प्राप्ताद, मन्दिर अथवा सार्वजनिक समा-गृह हो सकते हैं । नगर में .सबसे अधिक 
शानदार इमारत प्रशस्त स्नानागार थर इसके मध्य में एक सुदीर्घं चतुष्कोण आँगन-' 
सा था जिसके चतुदिक बरामदे और प्रकोष्ठ थे। कुछ प्रकोष्ठों में उष्ण. पानी से 
स्नान करने की सुविधा और व्यवस्था थी । इस आँगन के मध्य में तैरने के लिए एक 
जलाशय था जो 39 फीट लम्बा, 23 फीट चौड़ा एवे 9 फीट गहरा था। "इसके ` 
प्रत्येक ओर सीढ़ियाँ थीं; इसे भरने के लिए निंकटवतीं, कक्ष में एक कुआँ-था']' 
न्दे पनी, निकाले के लिए 6'फोट में अधिक ऊँची परी हुए ताली 
विशाल स्तानागार 80:फीट लम्कं और 480 फीट चोड़ा हैओर इसकी 
दीवारें संगमग 6 फीट मोटी हैं। इसकी रचना की सुदृढता का सर्व ष्ठ भ्रमाण यह 
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हैकि यह ठीक पाँच सहस्न वर्षों से अघी ओर तूफान, वर्षा और विद्यूत, सर्दी और 


आर्मी के थपेड़ों को सहन करते हुए'आज भी अपना अस्तित्व बनाये हुए अचल खड़ा . 


है। नगर की सड़कें विस्तीणं और सीधी थीं एवं समकोण पर परस्पर एक-दूसरे को 
काटती हुई उत्तर और दक्षिणं तथा पूवं और पश्चिम की ओर जाती थी । इनमें 
नालियों की समुचित व्यवस्था थी । व्यक्तिगत और सार्वजनिक स्वच्छता की नालियाँ 
अद्भुत थीं । स्थान-स्थांन पर कूड़ा डालने का प्रवन्ध था एवं गन्दे प।नी तथा मल-मूत्र 
के हेतु शोषक कूप बने थे । 33 फीट चौड़ी एक प्रमुख सड़क आधा मील से अधिक 
दुरी तक खोज निकाली गयी है इसके दोनों और इसकी आधी चौड़ाई के मागं 
पथिकों के लिए बनाये हुए मिले हैं । 
इस नगर के भग्नावशेप यह प्रकट करते हैं कि किसी समथ यहाँ एक विशाल 
घना बसा हुआ समृद्धिशाली नगर था जहाँ के निवासियों को सार्वजनिक जीवन की 
उन समस्त सुख और सुविधाओं का सौभाग्य प्राप्त था जैसा विश्व में उस समय अन्य 
देशों के नागरिकों को नहीं था । नगर में स्वास्थ्य एवं स्वच्छता के हेतु उच्च कोटि की 
ऐसी समुचित सुव्यवस्था थी कि प्राचीन संसार के अन्य देश उससे सर्वथा अन मिज्ञ 
थे । यहाँ ऐश्वर्य एबं विलासिता से ओतभ्रोतं जीवन लहरें मारता था। यह भी 
निश्चयात्मक रूप से कहा जा सकता है कि तत्कालीन स्थापत्य-कला का विकास भी 
उच्च कोटि का हो चुका था। |; 
| जनता ; 
इस नगर के निवासियों की सामाजिक, आथिक एवं धार्मिक विलक्षणताओं 
की रूपरेखा निम्न प्रकार की है: 
आहार --इनके भोजन में गो, शुकर और भेड़ का मांस, जल-जम्तुओं का 
मांस, मछली, मुर्ग तथा कछुए थे परन्तु गेहूँ उनके आहार का. प्रधान खाद्य-पदार्थ था। 
वे जौ और खजूर से भी परिचित थे । मछली का प्रयोग प्रायः सभी करते थे। उनके 
आहार के अंग सम्मवतः दूध और विविध शाक एवं फल भी थे पर इसका कोई प्रबल 
एवं पुष्ट प्रमाण नहीं है । 
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-हाथीदांत; बहुमूल्य तथा अद्ध :बंहुमूल्ये रत्नों के होते थे। साधांरंणजन अस्थियों, घोंघों 


'गुरियों, ताम्र तथा पक्क्री मिंट्टी के आभूषण ' पहनते थे। 
आमोद-प्रमोद--मनोरंजन के हेतु लोग ढोल की सुन्दर ताल और आवाज 


“पर नृत्य करते थे । ऐसा अनुमानं है कि चिन्हयुक्त पटिये पर पाषाण को गोलियों या 


'अन्य वस्तुओं से कुछ खेल खेले जाते थे। यह महत्व की वात है कि वैदिक आयो के 
-समान इस सभ्यता के लोगों को भी पाँसा प्रिय था । इससे यह आमास होता है कि 
उस सुदूर अतीत में भी जुए में लोगों की अभिएचि थी । बालकों के खिलौने अधिकांश 
में साधारण घरेलू वस्तुओं के अतिरिक्त, पहियेदार छोटी-छोटी गाड़ियाँ, कुसियाँ, 
विविध प्रकार के पशु-पक्षी, झुनझुने, सीटियाँ आदि थे । ये प्रायः मिः व के बनाये 


“जाते थे और आज ये तत्कालीन जीवन के वास्तविक रूपों को प्रकट करते हैं । 


पत्थर और घालुए--इस भूखण्ड में पाषाण स्पष्टतः अलभ्य था । इस कारण 
द्वार, चौखठ, चक्की, मूर्ति आदि कुछ ही उपयोगों के लिए इसको बाहर से मंगाते थे। 
इस सभ्यता में वस्तुतः स्वरणं, रजत ताम्र, टीन सीसा, कांसा आदि का उपयोग 
“विविध प्रकार से होता था । मोहनजोदड़ो के उत्खनन में लोहे की उपलब्धि न होने से 
यह असंदिग्ध है कि सैन्धव सभ्यता लोहे से सबंथा अपरिचित थी । 
गृहस्थी के उपकरण--विविध प्रकार के सुन्दर आकर्षक मृत्तिका पात्र कुम्हार 
के चाक द्वारा वनाये जाते थे जो या तो सादे होते थे अयबा उन पर लाल गेरू से 
चित्रांकन किया होता था । बहुधा इनकी पॉलिश इतनी चमकदार होती थी कि ये 
चीनी के चमकीले वरतनों के से हष्टिगोचर होते थे | बहुबा ये पात्र फाले रंग के 
-केन्द्रिक वृत्तों द्वारा अलंकृत किये जाते थे और समय-समय पर वृक्षों, पशु-पक्षियों के 
चित्र भी इन पर अंकित किये जाते थे। कुछ मृत्तिका पात्र मिट्टी के गुटकों से भी 


-सुशोमित एवं अलंकृत किये जाते थे व यदाकदा “ग्लेज' करके चमकदार भी बनाये 


जाते थे । पात्र, बरतन और भांडे ताम्र, काँसा, चाँदी तथा चीनी मिट्टी के होते थे ॥ 

-गृहस्थ जीवन के अन्य उपकरणों में तकुआ, सुई, हाथीदाँत या अस्थि का बना कंघा, 
कुल्हाड़ी, छैनी, आरी, चाकू, हँसिया, मछली पकड़ने के कांटे, कासे तथा ताम्र के बने 
उस्तरे, पाषाण के ठोस छोटे-छोटे टुकड़े, जो सम्भवतः तोलने के लिए बाँटों के रूप में 
अयुक्त होते थे, आदि हैं। 


पालतू पशु--ये लोग पशु भी पालते थे और उतका उपयोग गृह-कार्य में करते | 


-थे । उन्नत स्कन्ध वृषभ, भैंस, शूकर, कुत्ता, हाथी तथा ऊंट इनके पालतू पशु थे, फरन्तु 
बिल्ली से ये लोग अनभिज्ञ थे। घोड़ों को इन्होंने पालत्‌ बना लिया हो, इसमें सन्देह 
है । ये गाड़ियों का उपयोग करते थे {जसमें बैलों का प्रयोग होता था । § 

उपयुक्त पालतू पशुओं के अतिरिक्त अम्य बनैले पशु थे, जैसे गैडा, भेंता, बन्दर, 
सिंह, भालू, खरगोश आदि जिनके चित्र यहाँ से उपलब्ध मुहरों और ताम्रपत्रों पर 
:उत्कीण हैँ । ; 

अस्त्र-शस्त्र-युद्ध एवं आल्ेट में व्यवहृत होने वाले अस्त्र-शस्त्रों में कुल्हाड़ी, 
:भाले, कटार, गदा एवं गोफन प्रमुख हैं ; धनुष और बाण के नमूने तुलनात्सक हसि 


मसे बहुत कम. प्रम्त हुएःहैं । तलवार, “डाल, शिरश््षण, कवच-सस रखक़के अन 


-साझनों मको. अभिप्राप्ति न: होने. से ऐस अत्तीत होता. है कि ` सम्भव्रतः ये-सःघन अज्ञात 
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थे। युद्ध के आक्रमणात्मक अस्त्रऱशस्त्र ताञ्र तथा काँसे के .बनाये' आते थे । उत्खनन 
में जो अस्त्र-शस्त्र प्राप्त हुए हैं वे अत्यन्त निम्न कोटि के हैं। इससे ज्ञात होता है किः 
उनसे व्यवहार करने वाले स्वमाव से युद्धप्रिय न थे। 

मुहरे-लगमग 550 मुहरें जो पत्थर, मिट्टी तथा विविध प्रकार के रंग-- 
पत्थरों की बनी हुई हैं यहा उत्खनन में उपलब्ध हुई हैं। इनमें से अधिकतर मुहरों 
पर किसी न किसी पशु का चित्र अंकित है, जैसे बैल, गैंडा, हाथी, वारहसिघा आदि, 
परन्तु घोड़े या गाय के चित्र का अभाव एक विचित्रता है । इन चित्रों के ऊपर तथा" 
पाश्वं एबं नीचे चित्रों की भाषा में उत्कीणे आलेखन भी हैं, परन्तु दुर्भागयवश ये लेख 
अमी तक नहीं पढ़े जा सके। 

ललितकला--इन मुहरों पर उत्कीण पशु-चित्र एव उभरे आकङ्ृत्यंकन बहुधा 
उच्च कोटि की कला का प्रदर्शन करते हैं। इनमें पशुओं--विशेषकर शक्ति-पुंज साँड़ -- 
का अंकन विशिष्ट और अनुपम है। प्रकृति के चेतन रूप का इतना यथार्थ अनुकरण 
सानवकारों ने शायद किसी युग में नहीं किया। हरप्पा में प्राप्त होने वाली प्रस्तर= 
सूतियां इतनी सजीव ओर सौन्दर्येमय हैं कि वे यूनानी मूर्तियों की "फिनिश! और: 
चारुता का स्मरण दिलाती हैं। ये मूर्तियाँ प्रमाणित करती हैं कि सिन्धु-सम्यता के 
नागरिक भी कला के जागरूक प्रेमी थे और चारु तथा समारोह अंकन कर सकते: 
थे । उन्होंने कला में प्राण फूंक दिये थे। 


वाणिज्य एवं व्ययसाय--छोटी आकृति की जो मुहरें वहाँ प्राप्त हुई हैं, सम्भ- 
बतः वे वाणिज्य-व्यवसाय में प्रयुक्त होती थीं । ऐसे कुछ सबल प्रमाण प्राप्त हुए हैं 
जिनसे यह सिद्ध होता है कि ये लोग भारत के विविध भागों से ही व्यापार नहीं करते 
थे, अपितु एशिया के प्रायः अन्य देशों के साथ भी इनका व्यापारिक सम्बन्ध रहा था । 
विनिमय में ये अन्य देशों से टीन, ताम्र एवं बहुमूल्य रत्न प्राप्त करते थे । 

उद्यम एवं शिलपकला-ये कृषि-कार्य करते थे और i जो, कपास, एवं 
खजूर की खेती होती थी । यह नहीं कहा जा सकता कि वहाँ के लिए फलयुक्त. 
हुलं का प्रयोग होता था या नहीं । विद्वानों की धारणा है कि उस सुदूर अतीत के युग 
में सिन्ध में प्रचुर वर्षा होती थी एवं नदी के सामीप्य से भी सिंचाई के कार्य में यथेष्ट 
सुविधा रही होगी । ओद्योगिक एवं शिल्पी-वर्ग में कुम्भकार, सुनार, राज, लुहार, 
स्वण कार, जोहरी, हाथी दांत के शिल्पी, एवं संगतराश प्रमुख थे । कुम्हार का चाक,- 
भट्टी में पकायी हुई इंट, पद्यराग मणि जैसी कठोर वस्तु में छिद्र करने की कला, 
घातुओं की ढलाई एवं सम्मिश्रण आदि इस बात के परिचायक हैं कि उस युग में 
झद्योगिक एवं शिल्प-विश्ान का विकास उच्च कोटि का हो चुका था। धातुओं कोः 


 हालने की कला प्रचलित थी । यहाँ पर प्राप्त एक नतंकी की काँसे की वनी हुई छोटी 


सुन्दर मूर्ति कला का सर्वेश प्ठ नमूना है । दाहिने पांव पर खड़ी, बायीं टाँग का सामन्ते 
अन्रलग्वित किये इस नतंकी की मूति ने जिस सक्रिय, सजीव गतिशील मुद्रा को 


र भ्रदोशित किया है, निस्सन्देह वह अप्रतिम है। इसके समान ही. आधूषणों की सुन्दरतम - 


आङृतियाँ, मुह्रों परे उत्की्णा चित्र एवं पाषांण-मृर्तियाँ इस बातं:की अतीक: हैं कि ये. 
लोग लॉलित्य-कलाप्रिय थे तथा इनकी सोद्र्ोनुशूति उच्चःकोटि की थी। ˆ` - न | 
~ मृंतक-संस्कार--विविध प्रकारं से मृतेक-संस्कारों को करने” की प्रया प्रचलिते 
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थी । सम्भवतः यह विभिन्न कुलों तथा जातियों के कारण था। मोहनजोदड़ो में 
कब्रिस्तान का अभाव इस बात का प्रतीक है कि उस काल में दाहक्रिया ही प्रशस्त” 
मानी जाती थी । परन्तु हरप्पा में एक विशाल कब्रिस्तान पाया गया है। जले हुएः 
शवों की अस्थियाँ एवं भस्म कभी-कभी कलशों में रखते थे ओर कभी-कभी अधजली' 
अस्थियाँ एकत्र करके कलशों में गाइ देते थे । 

घमं--पूजा के क्षेत्र में मातृदेवी की आराधना प्रमुख थी । मातुदेवी द सम्प्रःः 
दाय का प्रचार व्यापकता से था । इस मातृदेवी के अनेक चित्र मृत्तिकापात्रों, मुहरों: 
तथा तावीजों पर प्राप्त हुए हैं । इस युग के लोगों की धारणा थी कि सम्पूण सृष्टिः 
का प्रारम्भ नारी-शक्ति से हुआ था । मातुदेवी की उपासना के साथ ही एक नर' 
देवता की आराधना का प्रचार भी था । एक विशेष मुहर पर हमें एक पुरुष चिन्नः 
प्राप्त हुआ है जिसके ऊचे शिरस्त्राण के दोनों ओर दो सींग हैं, तथा बन्य-पशुओं से 
समावृत्त हुए वह योगी की ध्यान-मुद्रा में बैठा हुआ है। शिव की भावी धारणा काः 
आभास इस. चित्र से मिलता है । शिव को महायोगिन माना जाता है, उन्हें पशुपतिः 
कहकर सम्मानित किया जाता है । उनके प्रधान गुण त्रिनेत्र एवं त्रिशुल हैं। मोहनः 
जोदड़ो की मुहर पर उत्कीर्ण स्पष्ट ध्यान-मुद्रा का यह चित्र महायोगिन उपाधि को 
उचित बतलाता है एवं उनके चतुदिक पशुओं की आकृतियाँ त विशेषण कोर 
स्पष्ट रूप से समझती हैं। उच्च शिरस्त्राण के साथ अंकित दो सींग ने सम्भवतः 
तीन काँटों वाले त्रिशूल की कल्पना को अभिव्यक्त किया है। शिव के साथ इस नरः 
देवता के एकीकरण की पुष्टि पापाण के उन टुकड़ों की खोज से हढ़ हो जाती है जो' 
ठीक शिवलिंग के समान दिखाई देते हैं और इसी रूप में आज लगभग सर्वत्र शिवजीः 
की उपासना होती है । 

शक्ति तथा शिव की उपासना के अतिरिक्त हमें चेतनवाद या सार्वजीववाद के 
प्रचलन का भी आभास दीखता है । इसका अभिप्राय है कि पाषाणों, वृक्षों और 
पशुओं का पूजन इस धारणा से होता था कि वे मंगलकारी या अमंगलकारी आत्माओं 
के निवासस्थान हैं। कुछ वृक्षों को ज्ञान एवं जीवनदाता माना' जाता था| वृक्ष-युजन 
दो प्रकार का होता था--एक तो वह जिसमें वृक्ष के पार्थिव रूप की ही पूजा होती. 
थी तथा दूसरे वह. जिसमें किसी भी वृक्ष को अधिष्ठातृ देवता मान कर एव 
उसके गुणो की कल्पना करके उसकी पूजा की जाती थी । इसी उपासना का स्वा 
भाविक परिणाम नागों एवं यक्षो का पूजन है जो इन वृक्ष-आंत्माओं के प्रतीक हैं । 

अतः यह स्पष्ट है कि आधुनिक हिन्दू धर्म, जिसमें उपरोक्त धर्मे के अनेकांश 
प्रतिबिम्बित हैं, सिन्धु-घाटी-सभ्यता का ऋणी है । भक्ति सम्प्रदाय के अस्तित्व तथा: 
पुनर्जन्म जैसे दार्शनिक सिद्धान्त प्रमाण मोहनजोदडों में प्राप्त हुए हैं। वस्तुतः' 
आयो के भारत में प्रवेश करने के बहुत काल पूर्व ही शिव, काली तथा लिंग को 
पुजा एवं हिन्दू घम की अन्य सवंप्रिय प्रथाएं पूर्णरूपेण प्रचलित हो चुकी थीं । अतएव 
विवशतः यह निष्कर्ष है कि वर्तमान हिन्दू धर्म ओर: सिन्धुःघाटी | की प्राचीनः संस्कृति 
का अविच्छिन्न स्वामाविक सम्बन्ध है। सिन्धु-घाटी कामं, हिन्दू" धर्म के पूर्व-पुरुषः 
के समान है जिसंसेः उसकी उत्मत्ति:व विकास हुआ हैतः ५१7०५० 
„` - ५नषसधु-घांडी-सभ्यता .का समय--मोहनजोदड़ो-सभ्यता सिनधुंसभ्यता के नाम 
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-से प्रसिद्ध है, क्योंकि इसके विकास में सिन्धु और उसकी सहायकं नदियों का" प्रमुख 
भाग रहा है । इस ' सिन॑धु-सभ्यता की तिथि निश्चयात्मक रूप से नहीं लिखी जा 
“सकती । उपलब्ध सामग्री का ध्यानपूवंक निरीक्षण करने पर ऐसा प्रतीत होता है कि 
सिन्धु-सभ्यता ईसा पूवं 2800-2500 वर्ष में थी । कुछ विद्वानों का विश्वास है कि 
'यह सभ्यता लगभग ईसा पूर्व 3000 वर्ष में समृद्ध थी । परन्तु जिस विकंसित और 
“समृद्ध दशा में यह सभ्यता प्राप्त हुई है उससे ऐसा मालूम होता है कि इस उन्नत दशा 

को पहुँचने के पहले इसके विकास का एक अलग ही इतिहास रहा होगा । 
सिन्धु घाटी-सभ्यता व संस्कृति की उत्पत्ति और विस्तार-सिन्धु-घाटी की 


'सभ्यता सारे सिन्ध, दक्षिण पंजाव और वलूचिस्तान में फैली हुई थी । परन्तु गंगा की 


घाटी में इस सभ्यता का कोई भी चिन्ह नहीं प्राप्त हुआ है। इससे प्रश्‍न उत्पन्न होता ' 


है कि इस सभ्यता की उत्पत्ति कहाँ हुई थी ? कयां इसका विकास भारत में स्वतन्त्र 
“रूप से हुआ था। क्या सम्पूर्णतया यह भारतीय है? क्या यह भारत की किसी अन्य 
सभ्पता का भाग थी ? इन प्रश्‍नों का उत्तर निर्णयात्मक ढग से हमारे आधुनिक 
-ज्ञान के आधार पर अमी नहीं दिया जा सकता । 5 

सिन्धु-घांटी-सभ्यता व संस्कृति फा पाश्‍चात्य सभ्यता व संस्कृति से सम्वन्ध -- 
` विश्व-इतिहास में सिन्धु-सभ्यता अपना महत्त्वशाली स्थान रखती है । सुमेरी और 
'मेसोपोटामिया की प्राचीन सभ्यता एवं इस सभ्यता में विशेष समानता है । प्रागैति- 
-हासिक युग की इन तीनों सभ्यताओं में विकसित नागरिक जीवन, कुम्हार के चक्र का 
उपयोग, भट्टी में पकाथी हुई इटें, ताम्र और काँसे के पात्र एवं चित्रलिपि समान 
रूप से पाये जाते हैं। भारत के बाहर मोहनजोदडो की जो दो मुहरें उपलब्ध हुई हैं 
-वे इस बात की ओर संकेत करती हैं कि इन देशों में परस्पर सम्पर्क था । ऐसा 
प्रतीत होता है कि सिन्धु-सभ्यता महान्‌ ताञ्र-सभ्यता का एक अग है जो मिस्र से 
"भारत तक विस्तृत थी और जिसका सम्बन्ध ऐसे युग से था जिसमें लौह के अतिरिक्त 
“अन्य सब धातुओं का प्रयोग पूर्णरूपेण होता था; परन्तु फिर भी पाषाण का उपयोग 
पूर्णतः लुप्त नहीं हुआ था। इस सभ्यता की समृद्धि और विकास पश्चिम की 
-नदियों--नील, दजला, फरात ओर सिन्धु--के मैदानों में हुआ था और पूर्णतया यह 
-नगर=सभ्यता थी । 

उपरोक्त विवेचन से यह जटिल प्रश्‍न उठता है कि ये तीनों सभ्यताएँ स्वतन्त्र 
“रूप से उदित ओर विकसित हुईं अथवा अन्योन्याश्रित थीं ? अथवा क्या.इस सभ्यता 
का प्रसार सिम्धु-घाटी की ओर से पश्चिम की ओर या पश्चिम से पूवं की ओर हुआ 
तथा ? क्या सिन्घु-सभ्यता किसी भी प्रकार से अपनी समकालीन पाश्‍चात्य सभ्यताओं 
से प्रभावित नहीं हुई थी ? क्या सिन्धु-सभ्यता भारत-भूमि की अपनी अभिसृष्ट 
थी ? अथवा पश्चिमी सभ्यताओं के सम्पर्क, संघर्ष और समन्वय से इसने अपनी काया 
का निर्माण ओर विकास किया? इन प्रशनों का कोई निश्चित उत्तर नहीं दिया 
-जा'सकता । यहाँ इतना कह देना ही पर्याप्त होगा कि उपयुक्त मतों के अपने-अपने 
समर्थक और विरोधी, दोनों ही हैं। 22 
सिन्धु-सभ्यता और आपों की सभ्यता को तुलना-अन्य द्वितीय महत्त्वंशाली 
आणत यह हैःकि सिन्धुं-घाटी की सभ्यता और संस्कृति का द्रविड़ सभ्यते या आयों की 
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वैदिक सभ्यता का क्या सम्बन्ध था ? जहाँ तक आर्यो और उनकी वैदिक सभ्यता का 
सम्वन्ध है यह निश्चयात्मक रूप से कहा जा सकता है कि सिन्धु-प्रदेश को सभ्यता 
ओर आर्यों की सभ्यता में विचित्र वैषम्य है। सिन्धु-घाटी के लोग पूर्णतया नागरिक 
जीवन की समस्त सुविधाओंसहित घनी जनसंख्या वाले नगरों में निवास करतें थे, 
परन्तु आर्यं लोग पशु-पालन करने वाले कृषि-प्रधान ग्रामनिवासी थे जिन्हें जटिल एवं' 
समन्वित नागरिक जीवन का अनुभव नहीं था। मोहनजोदड़ो में स्वर्ण की अपेक्षा 
चांदी का प्रयोग अधिक होता था एवं वरतन प्रायः ताम्र, कासे तथा पापाण के बने 
हुए होते थे । ऋग्वैदिक काल में प्रमुख धातुएँ ताम्र, कांसा और स्वर्ण थीं; चाँदी 
तथा लोहे के प्रयोग का उल्लेख वाद में यजुवद में प्राप्त होता है । वैदिक आरे मांस 
खाते थे परन्तु मछली से घृणा करते थे, लेकिन सिन्धु-सभ्यता में मछली, कछुए वा 
जल-जस्तुओं का प्रयोग भोजन में सामान्य रूप से होता था। मोहनजोदड़ो में अश्व 
अज्ञात है परन्तु ऋग्वेद में इसका उल्लेख स्थान-स्थान पर होता है। सिन्धु= 
सभ्यता में गाय का कोई विशिष्ट महत्त्व नहीं था परन्तु वैदिक आर्यो में उसका वहुत 
ही सम्मान था तथा वह पवित्र, रक्षणीय एवं प्रतिष्ठित मानी जाती थी । इसी प्रकार 
इन लोगों के धामिक विश्वासों एवं प्रथाओं में भी यथेष्ट अन्तर था। वैदिक आयं 
गाय की उपासना करते. थे जबकि सिनधुःप्रदेश के लोग वेल को श्रद्धास्पद मानते थे । 
बैदिक धर्म में मूर्ति-पूजा को कोई स्थान न था, परन्तु मोहनजोवड़ो में मृति-पुजा के 
प्रमाण सर्वत्र पाये जाते हैं । शिव ओर भक्ति (मातुदेवी) सिन्धु-सभ्यता के प्रधान 
देवता थे; परन्तु वैदिक धर्मे में शिव का स्थान कोई कम नहीं था ओर देवियों का 
स्थान देवताओं से तुलनात्मक रूप में नीचा माना गया था। मूर्ति-पूजा सिन्धु-घाटी में 
प्रचलित थी परन्तु बैदिक आये इससे नितान्त अनभिज्ञ थे वैदिक युग में अरिन 
प॒वित्र मानी गयी थी, वह एक आराध्य एवं पूजनीय देव था, लेकिन सिस्धु-घाटी की 
सभ्यता में इसका कोई महत्त्व नहीं था । 
इस विलक्षण विषमता एवं असमानता के कारण सिम्धु-घाटी की सभ्यता 
बैदिक युग की संस्कृति से विभिन्न एवं उससे अधिक प्राचीनतम मानी जाती है । 
साधारण रूप से स्वीकृत वर्णानुक्रम सिद्धान्त (८0700]0टट०8] Scheme) के अनुसार 
यह समुचित भी जान पड़ता है क्योंकि सिन्धु-घाटी-सभ्यता का काल ईसवी पूर्वं 
तृतीय सहस्राब्दी माना जाता है जबकि ऋग्वेद का युग ईसवी पूवं द्वितीय सहस्लाब्दी 
से पूर्व किसी भी दिशा में नहीं माना जाता है । यद्यपि कुछ विद्वान वैदिक सभ्यता को 
सिन्धु-घाटी-सभ्यता से प्राचीनतम मानते हैं, तथापि कतिपय : ऐसे प्रमाण भीहेंजो 
यह निश्चित निष्कर्ष निकालते हैं कि सिन्धु प्रदेश की सभ्यता ऋग्वेद-की सभ्यता से 
अधिक प्राचीन है । इसके अतिरिक्त नमेंदा की घाटी और दक्षिण मध्य भारत में भी 
उत्खनन में प्राप्त सामग्री यह संकेत करती है कि भारत के विविध प्रदेशों में प्राचीन 
प्राग्वैदिक सभ्यता के समान अन्य सभ्यताओं का अस्तित्व भी था । अब हम किसी मी. 
प्रकार यह मत स्वीकार नहीं कर सकते कि भारत में सभी सभ्यताओं का मूल स्रोत 
बैदिक सभ्यता ही है। एक वात निदिष्ट और निविवाद है कि भारत में सभ्यता का 
प्रादुर्माच आयो के आगमन से नहीं हुआ | सभ्यता आयों के साथ भारत में नहीं 
आयी । आयो के पहले से ही भारत में समृद्ध सभ्यता थी जिसका जटिल मोर समर्बित' 
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“नागरिक जीवन निस्सन्देह शताब्दियों के विकास का परिणाम था। इसमें लेशमात्र 
मभी सन्देह नहीं कि भारतीय सभ्यता के समुदाय और विकास में सिन्धु-घाटी की 
म्सभ्घता की विशिष्ट देन रही है । | , 
सिन्धु-घाटी-सस्यता के निर्माता और उनकी जाति--इसके बाद यह प्रश्‍न 
-उठता है कि जिन लोगों में सिन्धु-सभ्यता का प्रादुर्भाव हुआ वे किस जाति के थे? 
-इस प्राचीन व सशक्त नागरिक सभ्यता के मूल निर्माता कौन थे ? कया इस सभ्यता 
“के मूल संस्थापक ओर प्रवतेक प्राग्वेदिक द्रविड़ थे अथवा इससे उनका किसी प्रकार 
`का सम्बन्ध था ? कुछ विद्वानों का मत है कि इस सभ्यतो के संस्थापक और सुमेरी 
जाति के लोग एक ही थे, परन्तु अन्य लोगों की धारणा है कि वे द्रविड़ थे । इस मत 
के अनुसार किसी समय पंजाव व बलूचिस्तान को मिला कर समस्त भारत में द्रविड़ 
ब्लोग निवास करते थे और घीरे-घीरे मेसोपोटामिया में प्रवास कर गये। द्रविड़ भाषा 
जो आज भी बलूचिस्तान के ब्राहुई बोलते हैं उपथू क्त कथन की पुष्टि करती है। एक 
. “मत यह भी है कि सिन्धु-सभ्यता के लोग आयं थे । परन्तु इस मत के समर्थक आजकल 
नगण्य ही हैं। यदि सिन्धु-सभ्यता को आयों द्वारा निमित मान लिया जाता है तो 
“ऋग्वेद की तिथि सुदूर अतीत में हट जाती है जो उचित नहीं मानी जाती है। इस 
“विषय में किसी एक निष्कर्ष पर पहुंचना असम्भव ही है और यह भी बहुत कुछ 
सम्भव है कि सिन्धु-घादी की सभ्यता के निर्माता लोग किसी अन्य जाति के ही रहे हों। 
हरप्पा--वॉर्थ-वेस्टनं रेलवे के हरप्पा रोड स्टेशन से लगभग चार मील 
उत्तर-पूर्व की ओर हरप्पा नामक एक महत्त्वपूर्ण स्थान है । यहाँ उपलब्ध हुई वस्तुओं 
'से अमूल्य परिणाम निकले हैं। यहाँ पर लोग पक्की इंटों से बने हुए गृहों में, जिनमें 
-नालियों ओर स्तानागारों की समुचित व्यवस्था थी, निवास करते थे । गरीबों के गह 
“कच्ची मिट्टी के बने हुए होते थे फर्श या तो मिट्टी के बने हुए कच्चे होते थे अथवा 
ई'टों के बने पक्के होते षे ; परन्तु स्नानागारों के फर्श सदैव चिकनी ईटों के बनते 
"थे जिनमें बहुत ही सुन्दर जोड़ होते थे । हरप्पा में जो सबसे भव्य इमारत मिली है 
:चह अनाज का एक विशाल गोदाम है। इसके दो माग हैं और प्रत्येक भाग में 6 
विशाल प्रकोष्ठ हैं जिनमें बाहर की ओर खुलने वाले बरामदे हैं। नर-नारियाँ प्रायः 
उसी प्रकार रहते थे जिस प्रकार मोहनजोदड़ो में, परन्तु {उनकी कुछ विशिष्टताएँ 
'ध्यान देने योग्य हैं । अनेक महिलाएं अपने मस्तक पर एक विशेष शिरोवस्त्र पहनती 
थीं जो सिर के पिछले भाग से पंखे की भाँति ऊपर उठा रहता था, जबकि दूसरों 
के लिए वह जूड़े का एक भाग बन गया था| यहाँ विविध प्रकार के रत्नजडित 
-आध्ूषणों का बाहुल्य था । इनमें से अनेक लड़ियों और झुमकोंयुक्त कसी हुई हसली का 
'प्रयोग बहुत होता था । हार एवं कंगन भी अधिक प्रचलित आभूषण थे । परन्तु इस 
बात का कोई प्रमाण नहीं प्राप्त होता कि पुरुष भी आभूषण पहनते थे । यहाँ मुद्रे 
-भी यथेष्ट संख्या में प्राप्त हुई हैं जिन पर सभी प्रकार के चित्र अंकित हैं । 
सिन्धु-घाटी की सभ्यता का विनाश--सिन्धु-घाटी की सभ्यता का विनाश 
कँसे हुआ, इस पर केवल ऐतिहासिक कल्पना ओर अनुमान ही हो सकता है। सम्भव 
है सिन्धु नदी की बाढ़ में यह नगर प्लावित हो गया हो अथवा क्रमशः यह नदी नगर 
से दूर हटती गयी जिसने वहाँ की भूमि अनुर्वर हो गयी । सिन्धु प्रदेश की वर्षा, जो 
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बर्तमान काल की अमेक्षा प्राचीन काल में बहुत. अधिक रही होगी, सम्भवतः ईसवी 
यूं दूसरी सह्राव्दी तक बहुत कंम हो गयी हो और फलतः सिन्धु का मैदान मरुभूमि 
में परिणत होने लगा होगा जैसा अब हो गया-है। अब तक उपलब्ध प्रमाणों से हम 
-यह भी निष्कर्ष निकालते हैं कि सिन्धु -घाटी-सभ्यता के लोग शान्तिप्रिय थे जिनकी 
अतुल सम्पत्ति ने बर्बर पहाड़ी जातियों को उन पर आक्रमण करने के लिए लालायित 
:किया । यह सोचने के लिए भी प्रमाण हैं कि मोहनजोदड़ो को लूटा गया और वहाँ 
-के निवासियों को नृशंसता से मौत के घाट उतार दिया गया। अस्थि-पंजरों के जो 
समूह यहाँ प्राप्त हुए हैं, उनमें स्त्रियों तथा बालकों के अस्थि-पंजर भी सम्मिलित हैं; 
उनमें से कुछ बड़े-बड़े प्रकोष्ठों में, कुछ कुएँ में उतरने के लिए बनायी गयी सीढ़ियों 
'पर तथा कुछ गलियों में मिले हैं । ये इस बात की ओर संकेत करते हैं कि इन लोगों 
को भयानक एवं करर मृत्यु का सामना करना पड़ा जो अब एक विस्मृत दुर्घंटनामात्र 
वै । अथवा यह भी सम्मव है कि विजयी आयाँ या किसी अन्य जाति ने भारत के 
चाहर से.इन पर आक्रमण किया हो और इनकी सभ्यता का विनाश कर दिया हो । 
-यह बात अधिक सम्भव प्रतीत होती है कि सिन्धु-घाटी-सभ्यता अवनत हो गयी हो 
और आयो के निरन्तर आक्रमणों ने उसे नष्ट-भुष्ट कर दिया हो । आये अधिक 
-सशक्त एवं उत्तम अस्त्र-शस्त्र से सुसज्जित थे । आरो के पूर्व के लोगों का संगठन 
और सुध्यवस्था आयोँ के सम्मुख टिक न सकी । इतिहास में वारम्बार होने बाली ` 
-घटना का यह एक उदाहरण है कि अवनत ओर क्षय-सभ्यता, चाहे वह कितनी ही 
समृद्धि और प्रगतिशील रही हो, बर्बर आक्रमणों के थपेड़े के आगे ठहर नहीं सकती । 
स्पष्ट है कि पशुपालक कुंषिप्रेमी आर्यों ने घीरे-धीरे यहाँ के सूल अनायं निवासियों 
को परास्त कर दिया और उनकी सभ्यता को अपनी सभ्यता में एकीकृत कर दिया। 
प्रश्नावली 
१. मोहुनजोदड़ो व हरप्पा के भग्नावशेषों के आधार पर सिन्धु-घाटी की संस्कृति 
पर एक संक्षिप्त निबन्ध लिखिये । 
2. सिन्धु-घाटी-सभ्यता का संक्षिप्त हाल लिखिये और सम्पूणं रूप से उसके महत्व 
को समझाइये । 
अथवा 
ताम्र-काल में सिन्धु-सभ्यता के लोगों के घामिक विश्वास, प्रयाओं और रूढ़ियों 
का वर्णन कीजिये। 
3. भारत में प्रागैतिहासिक काल में कोन-कोनसी मुख्य आदिम जातियाँ थीं ? 
उनकी संस्कृति व भाषा के सम्बन्ध में अपनी जानकारी बताइये । 
-4. सिन्धु-घाटी तथा आयो को संस्कृति एवं सभ्यता का तुलनात्मक विवेचन 
कीजिये । आयं सिन्धु-घाटी की सभ्यता को अपनाने में कहाँ तक समर्थ .हुए ? ` 
5. श्री पाणिक्कर के इस कथन पर टिप्पणी लिखिये किं भारत में सभ्यता का _ 
आगमन आर्यों के आगमन के साथ नहीं हुआ। 
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6. निम्नलिखित पर संक्षेप में टिप्पणी लिखिये: 
द्रविड संस्कृति, हरंप्पा, मोहनजोदड़ो की मुहरें, प्रशस्त स्नानागार (064६ 


B2() एवं सिन्धु-घाटी की संस्कृति । 


a 
fs 7. द्रविड़ कौन थे ? उनकी संस्कृति एवं सभ्यता का उल्लेख कीजिये व आयो की 


; संस्कति व॑ सभ्यता से उनके भेद बताइये । 
8. हमारी राष्ट्रीय संस्कृति को द्रविड़ लोगों की. जो देन है उसका विवेचन कीजिये 0 
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उक्वेदिक' युग 


“हमने पिछले अध्याय में सिन्धृ-घाटी की' सम्पन्न सभ्यता का वर्णन” किया है। 
इसके बाद जो सभ्यता भारत में समुदय.और समृद्ध हुई, वह इससे बहुत 'ही भिन्न 
-रही । इस संस्कृति के मूल. संस्थापक ओर प्रसारक आये थे-। इन्होंने भारत में 'उत्तर- 
पश्चिम की ओर से प्रवेश किया । ये उस समुदाय के थे जिसे इण्डो-यूरोपियन कहते 
हैं । यह एक दीघं विवादग्रस्त विषय है कि इण्डो-यूरोपियन ्ायों का अपने अन्तिम 
“विभाजन के पूवे निवासस्थान कहाँ था । मध्य. एशिया, यूरोप, रूस के स्टेप्स के मंदान 
एवं ध्रुव प्रदेश इनके निवासस्थान बतलाये गये हैं; परन्तु विद्वानगण अमी तक कोई 
निश्चयात्मक निर्णय नहीं कर पाये हैं, फिर भी विविध मतों का मूल सार यही है कि 
इनका. निवासस्थान मध्य एशिया में कहीं था। 

आर्य--अपने सूल निवासस्थान से इण्डो-यूरोपियन लोग अनेक दिशाओं में चल 
पड़े । इनकी एक शाखा ईरान ओर भारत की ओर मुड़ी एवं बहुत दीर्घं काल तक ये 
एक स्थान में रहे। इसी प्रशाखा को आर्य नाम दिया गया । इसी प्रशाखा'ने. मूल इण्डो- . 
शूरोपियन धर्मे का विकास और विस्तार किया तथा नवीन देवताओं एवं पुरो हितों के 
नवीन वर्ग का सूजन किया जो उनके तथा उनके देवताओं के बीच मध्यस्थता का 
कार्य करते थे । इन्होंने सवके हेतु भौतिक नियमों का निर्माण किया तथा यज्ञःप्रथा 
को प्रचलित किया जिसमें अग्नि की उपासना व पूजा प्रधान थी । अन्त में वे दो 
शाखाओं में विभाजित हो गये--एक शाखा ईरान देश को चली गयी ओर दूसरी 
-मारत में प्रविष्ट हो गयी । 
भारत के बाहर ऐसे प्रमाण भ्राप्त हुए हैं जिनसे प्रकट होता है कि एशिया 
: -माइनर एवं पश्चिमी एशिया के अन्य देशों में आयाँ की पहुँच थी और वहाँ वे सक्रिय 
-थे । एशिया माइनर में बोगाज-कोई में, जो प्राचीन हिट्टीटी (F६०७) .की राजधानी 
“थी, वे पाये गये। ईसा से ।400 वषं पूर्व के कुछ शिलालेखों में आयों कें कतिपय 
देवताओं, जैसे इन्द्र, वरुण, मित्र, नसत्यस (अश्विन) का विवरण है। मिटूनी राजाओं 
:ने ईसा से ।400 वषं पूवं जो सन्धि की थी उसे स्वयं देखने व संरक्षण क़रने के हेतु 
आर्ये देवताओं की आराधना की गयी थी । कसीट सम्राट, जो बेंबीलोन पर 6 
शताब्दियों तरु (ईसा से !800 वर्ष पूर्व से [200 वर्ष पर्वं तक) शासन करते रहे, 
आये नामों का प्रयोग करते थे । पंजाब में प्रविष्ट होने वाले आयों एवं ईरान-निवा- 
'सियों में जो सम्बन्ध है वह उनकी भाषा तथा घामिक ग्र््थों कों चनिष्ठ साम्यता 
प्रकट करता है । कतिपय विद्वानों का मत है क्रि ये बातें यह संकेत करती हैं कि 
आरत में प्रवेश करने के पूर्व आयं इघर-उघर भ्रमण करते हुए इन प्रदेशों में कुछ 
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समय तक रहे।. परन्तु अन्य विद्वानों की धारणा है किं भारत के आर्यो के साक 
वाणिज़्य-व्यवसाय या अन्य किसी प्रकार के सम्पर्क में आने से ही इन पर आर्यों केः 
प्रभावं पड़े । 

' | -ह 5 आओयों की जिस शाखा ने भारत में प्रवेश किया उसे इण्डो-आर्यं या हिन्दू आर्यः 
कहते हैं। भारत के तत्कालीन निवासियों की तुलना में आये लोग अधिक सुन्दरः. 


` लम्वे मस्तक, सीधी नाक, चौड़े कपोल तथां श्रेष्ठ मुखाकृति वाले लोग थे । उनके 


. ` भारतः में: प्रवेशः करने: का. काल :ईसा.से+ पूं +000: वर्ष या इससे: पूर्व से लेकर ईसाः 
से 500.वृ्ष. पूर्व तक. के समय काः अनुमान -किया. ज़ाता है. यद्यपि इसः-विषय में.कोईः 
५ निश्चित-तिथि, बतलाता असम्मन है-परन्तु'ईसा. से,2500 वर्ष .पूवं से: लेकर ईसा -से 

` 72000 ,ब्रष॑. पूर्व तक का समय कई प्रकार से उच्नित प्रतीत होता है। ... -ह.. ... .. 
५०.०. मायं लोग भारत में धीरे-भीरे आये.। वे भारत में एक ही -वार.. एवं एक ,हीः 
. विशाल, समूह में प्रविष्ट नहीं हुए । उनके भारत में आने की प्रक्रिया बड़ी लम्बी थी जोः 
अनेक शताब्दियों में विभक्तं थी । इंस देश में आयं लोग आक्रमणकारियों के रूप में 
नहीं आये; परन्तु वे अपने पशु, स्त्री, परिवार, गृहस्थी के सभी उपकरण तथा अपने 
` देवताओं सहिंत शान्तिभ्िय प्रवासी के रूप में आये थे। वे एक के पश्चात्‌ एक झुण्ड के 
झुण्ड दीघं काल तक आते रहे। परन्तु इनके आगमने का भी घोर: विरोध किया गंयां ४ 
जैसे ही वे पूवं की ओर अग्रसर होने लगे तो उन्हें ऐसे लोगों से संघर्ष करना पड़ाः 
जो पुर तथा दुगं जैसे सुरक्षित स्थानों में अपने राजा तथा मुखिया की अध्यक्षता में 
रहते थे। वेदों में इन्हें घृणास्पद भावना के साथ दस्यु अथवा दास कहा गया है। 
ऋग्वेद में भी ऐसे शनु के सैंकड़ों स्तम्भ वाले दुर्गो का विवरण है जिससे आयां को? 
युद्ध करना पड़ा था। वेदों की अनेक ऋचाओं में देवताओं से प्रार्थना की गयी है कि के 
शत्रुओं के साथ युद्ध करने में आयां की सहायता कर और यह एक महत्त्वपूर्णं बात है 
कि वेदों में श्रेष्ठ देवता, देवराज इन्द्र को पुरन्दर अथवा नगरों का दलम करने वालाः 
! कहा गया है । ऐसा माना जाता है कि इन्द्र ने अनेक नगरों का संहार किया था । 
` भारत के एक मूल निवासी राजा के एक सौ नगरों पर आयों द्वारा आक्रमण करने 
का एक बड़ा ही मनोरंजक वर्णन प्राप्त हुआ है। वेद-मन्त्रों में भरत जाति के राजाः 


` दिवोदास ओर दस्युराज संबर के युद्धों का बारम्बार प्रकरण आया है। कालान्तर 


: में क्रमशः संघर्षं ओर युद्ध की भावना ओर भयानकता कम होती 'गयी । अन्त में 
आयो ने पूं आर्य लोगों पर पुर्ण विजय प्राप्त की तथा वाद में घुल-मिल गये । ज्यों- 
ज्यों समय व्यतीत होता गया हिन्द आर्य यहाँ के निवासियों में मिश्रित हो गये, परन्लुः 

` फिर भी वे अपनी संस्कृति के अमिट चिन्ह छोड़ ही गये । 

वेदिफ साहित्य--भारत के आयों के विषय में हमारे ज्ञान का आधार एक 

बिस्तृत साहित्य है जो वेदों के नाम से प्रख्यात है। वेद शब्द 'बिद' धातु से बना है 

जिसका अर्थे है 'जानना'। सामान्यतः इसका अर्थ है "ज्ञान! | इसका प्रयोग साहित्य 

की एक विशेषं शाखा के लिए होता है जो पवित्र ज्ञान, दैवी ज्ञान अथवा श्र ति के नाम 

से घोषित किया गया है। अनादिकाल से यह ज्ञान कण्ठाग्र करके पीढ़ी दर पीढ़ी चला 
 -आरहाहै। वेद Ma सामवेद, यजुर्वेद तथा अथर्ववेद । 

.._. वेदों के निम्नांकित अंग हैं-(7) चारों वेदों की संहिताएं, (2) प्रत्येक संहिताः 
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से संम्बन्धितब्राहमणं-ग्न्थं, और (3) 'अरेंप्यंक एवं उपनिषद्‌ जो अधिकांश में ब्राह्मंगु- 


व + यों से सम्वन्धित हैं परन्तु वस्तुतः ये विभिन्न तथा स्वतन्त्र. ग्न्य हैं। संहिताओ 
अनेक देवताओं की प्रशंसा में गायी जाने वाली ऋचाए या अन्त्र हैं।. परन्तु .अथवे- 


वेद संहिता में जादू-टोना, सम्मोहन एवं इन्द्रजाल का विवरण है.। ब्राह्मण-प्रन्थों. में 
प्रार्थना तथां यज्ञ-विधियों के प्रकरण हैं.।"इनभें संहिताओं की ऋचांओों की व्योख्या 


,--शास्त्रोक्त एवं सैद्धान्तिक ढंग से. की गयी है। इनका . विषय कर्मकाण्ड एवं अनुष्ठान 
ह तथा भाषा गद्य है। . ` 


ब्राह्मण-ग्रन्थों के अन्तिम भागे अरण्यक हैं जिनमें दार्शनिक सिद्धान्त, कमं- 
काण्ड-विधियों एवं अनुष्ठानों के रूपकमय महत्त्व का वर्णन है तथा संहिताओं के मूल 


पठन-पाठन भरण्यक के अतिरिक्त अन्य किसी स्थल पर निषिद्ध था। उपनिपंदौं का 
अर्थ है 'गोपनीय या ब्रह्मज्ञान के सिद्धान्त ।' उपनिषद्‌ या तो अरण्यकों से मिले हुए हैं 
या "उनके परिशिष्ट हूँ । इनमें आध्यात्मिक विषय, जैसे ब्रह्म, परमात्मा, जीवात्मा तथा 
प्रकृति के रहस्य आदि का विवेचन है। , 

उपयूक्त साहित्यिक ग्रन्थों को 'श्र्‌ ति' अथवा 'ईशवर प्रदत्त ज्ञान' कहते हैं और 
यथेष्ट में इनकी ही गणना वैदिक साहित्य में की गयी है। परन्तु इनसे घनिष्ठ 
सम्बन्ध रखने वाले कुछ ऐसे सहायक ग्रन्थ हैं जो यद्यपि अति का अंग तो नहीं माने 
जाते हैं परन्तु उनमें ऐसी रचनाएं हैं जिन्हें 'वेदांग' कहते हैं। इन्हें 'स्मृति' कहा जाता 
है। यह वह साहित्य है जो ध्राचीन काल से पीढ़ी दर पीढ़ी परम्परानुसार चला आ 
रहा है। अधिकांश में इनकी उत्पत्ति वैदिक परम्पराओं में हुई तथा इनके विषयों को 
संक्षिप्त गद्य-शैली में वणेन किया गया जिससे ये सरलता से कण्ठस्थ किये जा सकें। 
इन्हें “सूत्र' कहा गया है। सूत्र-साहित्य के चार भाग हैं--श्रोत सूत्र, गृह्य सूत्र, धमे 


RT 


अन्थों के रहस्यमय कार्यों की व्याख्या है। ये इतने पवित्र माने जाते थे कि इनका . 


सूत्र और शुल्व सून्र। वेदांग संख्या में छह हैं, अर्थात्‌ शिक्षा (स्व-विद्या), कल्प (कर्मे- _ 


काण्ड), व्याकरण, निरुक्त, छन्दस तथा ज्योतिष। 

वेदिक साहित्य के पूर्वतम काल की तिथि भारत में आयों के आगमन से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखती है। यह घटना सम्भवतः ईसवी पूवं तृतीय सहस्राब्दी में हुई 
होगी । कतिपय विद्वानों की धारणा है कि ईसवी पूरवे प्रथम सह्नाब्दी में ऋग्वेद 
संहिता की रचना हुई थी जो साहित्य को ऋचाओं का प्राचीनतम संकलन है । मैवस- 
सूलर इस तिथि को केवल सम्भावित न्यूनतम काल-सीमा मानते हैं। इसके विपरीत 
प्रोफेसर जैकोवी एवे श्री बालगंगाधर तिलक जैसे विद्वान इस निष्कर्ष पर पहुंचे हैं कि 
इन वेद-मन्त्रों में से कुछ की रचना ईसा से कम से कम चार सहस्र वषं पूर्व हुई होगी। 
प्रोफेसर विटरनिट्ज का, जो इस विषय पर अन्तिम प्रामाणिक व्यक्ति माने जाते हैं , 
कथन है कि वेदों का रचना-काल मँक्समूलर की अपेक्षा प्रो० जैकोबी तथा तिलक 
हारा निर्धारित अवधि के आसपास ही मानना उचित है। इस प्रकार ऊपर जो कुछ 
भी विवेचना हुई है उसके आधार पर वेदों का रचना-काल निर्दिष्ट खूप से निर्धारित 
करना असम्भव है; फिर भी ई० पूवं 2500 से ई० पूर्वे 200 तक का काल अधिक 
सत्य प्रतीत होता है। 

वेदों का रचना-काल एक सहस्त वर्ष से अधिक की अवघि में विस्तृत होने से, 
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` ह सद्ोषत प्रतोत होता है कि इस दोषे काल मं राजनीतिक तथा राम जिंक अवस्या 


ओं अनेक परिवितेन हुए होंगे। पंच पिं निश्चित समय कीः सोमा निधोरित करना अति 


.._दुष्कर कायं है, परन्तु वैदिक युगं का बेन 'सामॉन्येतः दो भागों में किया जातां है--- 


दुव वैदिक काल 'सथा उत्तर वदिक'कॉल। 
“ सो पूवे वेदिक कोल 

“सष्त-सिन्घु--वह भौगोलिक क्षेत्र जिस पर अन्ते में ऋवेंद-काल की जातियों 
ने अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया था, कतिपय नदियों के उल्लेख .से स्पष्ट हो 
जाता है। ये नदियाँ आज सरलता से पहचानी जा सकती. हैं । इनमें ` से अत्यधिक 
प्रसिद्ध अफगानिस्तान तथा पंजाब की नदियाँ हैं, जिनमें से मुख्य ये हैं--कुभा (काबुल), 
सुवास्तु. (स्वात), ऋमु (कुरंम), गोमतीं: (गुमल), सिन्धु. (इण्डस), सुशोमा ., (सोहान), 
"वितस्ता (झेलम), असिचनी (चिनाब), परुष्णी (रावी), मरुद्वृद्ध (मदववर्दन), विपास 
(व्यास), शुतुद्रि (सतलज), सरस्वती: (सरसुती), इशद्वती (रकशी या चौतांग), यमुना, 
रागा और सरयू । इन नदियों का वर्णन यह प्रमाणित करता है कि देश के पर्याप्त 
-भूखण्ड पर, जो पूर्वी अफगानिस्तान से गंगा की -घाटी-के उत्तरी भाग तक विस्तृत 
था, आयो का आधिपत्य स्थापित हो गया था। इस क्षेत्र का वृहत्तर भाग सप्त-सिन्धु 
(सात नदियों का देश) नाम से प्रख्यात था । ऋग्वेद में पर्वतों के वर्णन के समय 
हिमालय और उसके कतिपय श्यगों का विवरण वार-वार आया है परन्तु विन्ध्याचल 


तथा भारत की अन्य पर्व॑त-भ्र णियों का नहीं। इस प्रकार नदियों में नमदा के नाम _ 


का सर्वथा अभाव है। इससे सरलता से यह निष्कर्ष निकाला जात, है कि ऋग्वेद के 
युग में आयों ने दक्षिण में उपनिवेश स्थापित नहीं किये थे और गंगा-यमुना के दोअ!व 
में वे पूर्वं की ओर अधिक आगे नहीं बढ़ पाये थे। 
राजनीतिक व्यवस्था 
राजनीतिक इकाइयाँ--ऋग्वेदयुगीन लोगों की राजनीतिक तथा सामाजिक 
व्यवस्था का आधार पितूसत्ताः्मक परिवार था | अधिक ऊंची इकाइयाँ ग्राम, विश 
तथा जन कहलाती थीं । ग्राम, विश तथा जन में वास्तविक पारस्परिक सम्वरध का 
स्पष्ट वर्णन कहीं भी नहीं है। समान पूर्वज से समुदित कुलों या परिवारों का 
समाहार 'ग्राम कहलाता था जिसके साथ कृषि के योग्य भूमि लगी रहती थी । ग्रामणी 
की अध्यक्षता में ग्राम एक निश्चित इकाई होती थी। ग्रामों के समुदाय को 'विश' 
कहते थे जो विशपति की अध्यक्षता में रहता था। विस्तृत रूप में विशों के समुदाय 
को 'जन' कहते थे जिसके सदस्य वास्तविक या माने हुए राजा के शासन-सूत्र में बंधे 
होते थे । 'जन के नेता को राजा कहते थे। देश में स्थान-स्थान पर गांव थे जो 
कभी-कभी सड़कों द्वारा जुड़े होते थे । गाँव की सम्बुर्ण भूमि पहले “जन” (77४९) के 
अधिकार में होती थी परन्तु कुछ समय पश्चात्‌ उस पर राजा के अधिकार की भावना 
उत्पन्न हुई । इस काल के राज्य छोटे थे परन्तु युद्धों व दस्युओं के साथ संघर्ष के 
परिणामस्वरूप एक नेता के नेतृत्व में संगठन की प्रबृत्ति हो चली थी एवं जन-पद 
राज्यों का सूत्रपात हो चला था । 
कवीले या जत्तवर्ग (77७९७) लोग अनेक वर्गों में विभक्त थे जिन्हें 'जन' 
कहते थे । प्रत्येक 'जन' किसी राजा के अधिगार में होता था, 'जन' का संरक्षक 
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गोप” कहलरता था:। ज़िल्:-व्कें यहः कबीलोने + विश्चिक्टटगौरव/ प्राप्त: क४लिया- 
था-औौरजिनका देदों :मेंबहुध्ठा: पह्चज़ता:: केऽनामः से :विक्वरणः प्राप्त: होता/है।वे पुर 
तुगवस; यदुः क्षतु तथा: ब्रह्मः थेः। इनःजाों:के स्पास्तें: काः पता; लगाना: दुष्कर- हैः: 

शासन-दिधार--ऋहवेद-काल की' जातियों में प्रचलित सरकार राज्यतन्व्ात्मक 
थी परन्तु कालान्तर में अराजतन्व्रात्तकः जातियों, के लिए प्रयुक्त होने वालेःनामों का 
भी उल्लेख है । 'जन” के-साथ “गणपति' अथवा 'ज्वेष्ठःका विव्ररण प्राप्तःहोताः है । 
“ज्येष्ठ' जन का मुखिया होता था । “ज्येष्ठ' शब्द: पाली ग्रन्थों के 'जेठक' से साम्य 
रखता है ! इससे यह संकेत मिलता है कि पूर्व बौद्ध काल के सुप्रसिद्ध गणतन्त्र से मिलती- 
जुलती कोई राजनीतिक व्यवस्था उस युग में प्रचलित थी। सामान्यतः कुलागत . 
(Herd/३7/) रूप मे राजा होने की प्रथा थी परन्तु निर्वाचित . राजा का सवथा 
अभाव भी नहीं था । अथर्ववेद में जनता के निर्वाचित राजाओं कें अनेक हवाले हैं । 
स्वयं ऋग्वेद में भी इस वात पर अधिक जोर दिया गया है कि राज्यसत्ता को स्थिर 
ओर हृढ़ करने के हेतु जनता की स्वीकृति अनिवार्य है। यद्यपि ऋग्वेद में मोय॑ या 
गुप्त सम्राटों के समान किसी प्रादेशिक राजा का उल्लेख नहीं प्राप्त होता है तथापि 
सारवंजनिक राजतन्त्र (विश्वस्य भुवनस्य) के भाव का आभास मिलता है । 

कवीले में राजा को गौरवपूर्ण श्रेष्ठ स्थान प्राप्त होता था। वह वैभव तथा 
ऐश्वर्थं के साथ जीवन व्यतीत करता था। उसकी सत्ता तथा प्रभुत्व को अंगीकार 
करने के लिए प्रजा बाध्य थी । राजा का आदर्श बहुत ही श्रेष्ठ था। अपनी राज्य- 
सीमा के अन्तर्गत होने वाले प्रत्येक पाप अथवा अपराध के लिए वह अपने को उत्तर- 
दायी मानता था । राज्याभिषेक के समय उसकी यह शपथ होती थी कि “उसकी 
सम्पूर्ण प्रजा उमे अपना राजा बनाने की अभिलाषा रखे और उसके हाथ से राज्य 
कभी न निकले ।” प्रजा के सम्मुख उसकी दूसरी शपथ होती थी कि “यदि मैं आपके 
हित के विरुद्ध कार्य करूँ तो मेरे और मेरी सन्तान के जीवन का अन्त कर दिया 
जाय ।” राजा पिता के समान होता था जिसे अपनी प्रजा की देखभाल सन्तान के 
समान करनी पड़तो थी । उसका प्रमुख कर्तव्य आति तथा राज्य-सीमा की रक्षा 
करना था । वह बाह्य शत्रुओं से थुद्ध करता तथा युद्ध में जनता का नेतृत्व करता 
था । युद्धस्थल में नेतृत्व करने, सैन्य-संचालन करने, एवं देवताओं को प्रसन्न करने 


~ 


में ससे दक्ष तथा कुशल होना पड़ता था । प्रचलित न्याय-विधान के अनुसार वह 


` शासन-संचालन करता था । -कतिपय अधिकारियों द्वारा शासन-संचालन में उसे 


सहायता प्राप्त होती थी । ऋग्वेद में ऐसे तीन पदाधिकारियों सेनानी, ग्रामणी तथा 
पुरोहितों का उल्लेख है। सेनानी सेना का नायक होता था जिसे राजा नियुक्त करता 
था, ग्रामणी अथवा गाँव का मुखिया, ऐसा प्रतीत. होता है कि ग्राम्य पदाधिकारी 
होता था जो प्रशासन तथा सेना सम्बन्धी दोनों ही प्रकार के वार्यं करता था। पुरो- 
हित, जो राजा का परामशंदाता एवं ब्राह्मण वर्ण का होता था, राज्य-कमंचा(रयों 
प्रें सबसे प्रमुख, प्रभावशाली एवं प्रतिष्ठावान्‌ व्यक्ति होता था। वह अपने संरक्षक 
राजा के पराक्रम का गुणगान ऋचाओं में किया करता था तथा उपहारों एवं 
दक्षिणाओं के बदले वह अपने स्वामी की सर्वागीण सफलता के हेतु ऋचाओं द्वारा 
देवताओं की स्तुति-करता था । वह बहुधा: परम्परानुकूल ' होतां था और सदैव ' राज- 
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सभां में रहती था? प्रजा काःसंरक्षकं होने: के नोतें राजा को न्यायः करने एवं 'अंप- ` 
-राघियों को: दण्ड'देनें का अधिकार होगा परन्तु: ऐसा कम प्रतीत होता हैं कि साधा- 


रणतया न्थायःब्यवस्थो परिवार एबं ग्राम के अधिकार में: रहती थीं । हत्या को दण्ड 
द्रव्य के रूप में होता था जो मारं डालें गये व्यक्ति की स्थिति के अनुकूले कम व 


अधिक हो संकेता था । उच्च श्रेणी के व्यक्ति की हत्या का दण्ड सौ गायों तकं दिया | 


जा सकता था जो मृत पुरुष के सम्बंत्धियों को दी जाती थीं! चोरों को कटघरों में 
चन्द किया जातो था ओरे दिवालिये “ऋणी व्यक्ति! वेच कर दास बना लिये जाते थे । 
छोटे-छोटे फौजदारी तथा दीवानी अभियोगों का निर्णय ग्राम-पंचायत किया करती 
थी । ऐसा कोई प्रमाण नहीं. प्राप्त हुआ जिससे यह सिंध हो जाय कि प्रजा की व्यक्ति 
गत भूमि पर॑ राजा का अधिकार होता था । परन्तु.राज्यशासन-संचालन के हेतु लोग 
अपनी भूमि राजा को समर्पित कर देते थे । पराजित राजाओं से कर लिया जाता था। 
घामिक तथा सामाजिक. अवसरों एवं जुलूसों पर राजा अपनी जाति का प्रतिनिधित्व 
भी करता था। राजा फी एक गुप्तचर संस्था थी । 
लोकप्रियं परिषद्‌--राजा यद्यपि प्रजा का स्वामी होता था, तथापि वह उनकी 
इच्छा के विरुद्ध शासन नहीं करता था । उसे स्वेच्छाचार झरने का निरंकुश अधिकार 
त था जनता का शासन-कार्य लोकप्रिय परिषद में, जिसे समिति कहते थे, होता 
था । समिति में राजा एवं प्रजा समान रूप में उपस्थित हुआ करते थे। समिति समूची 
प्रजा की संस्था होती थी और राज्य की बागडोर उसके हाथ में रहती थी । हमको 
एक अन्य परिषद का भी हवाला मिलतः है। इसे सभा कहते थे और आधुनिक जन- 
सभा (€०॥॥०। ०£ ६।५९75) से मिलती-जुलती है । कतिपय व्यक्तियों की धारणा है 
कि यह ग्राम-परिषद्‌ या जातीय परिषद्‌ थी। ऋग्वेद के कुछ अनुच्छेद 'सभा' को धन- 
सम्पन्न सुन्दर व्यक्तियों से सम्बन्धित करते हैं। इससे इस मत्र की पुष्टि होती है कि 
यह 'सभा' प्रधान रूप से सम्पूर्ण जाति की अपेक्षा विशिष्ट प्रौढ़ व्यक्तियों की जनलभा 
का ही कार्य करती थी । सम्भव है 'समिति' एवं 'सभा' को शासन तथा न्याय सम्बन्धी 
कुछ विशिष्ट अधिकार रहे हों पर यह निश्चयात्मक रूप से नहीं कहा जा सकलः कि 
इन अधिकारों का प्रयोग किस प्रकार किया जाता था। यद्यपि कुछ लोगों का अनुमान 
है कि इन परिषदों का महत्त्वपूर्ण कार्य राजा का निर्वाचन करना था, परन्तु इस 
धारणा के हेतु कोई सशक्त व प्रवल प्रमाण नहीं प्राप्त होता था । इन परिपदों के सदस्यों 
के सम्बन्ध में पूर्ण एवं निश्चित रूप से कुछ कहना भी कठिन है किन्तु इसमें सन्देह 
नहीं किये प्रतिनिधि-संस्थाएँ थीं । उपयुक्त वर्णन से हम यह निष्कर्ष निकाल सकते 
हैं क्रि सरकार का कोई भी रूप क्यों न रहा हो, राज्य का प्रमुख स्वच्छन्द निरंकुश 
शासन नहीं होता था । उसकी शक्ति प्रजा के मन्तव्यों से परिमित थी तथा जनता 
_ की दो संस्थाएं 'समिति' एवं 'समा” उनके शासन पर अंकुश का काम करती थीं। 
इन दोनों परिषदों का निर्माण ऐसा प्रतीत होता है कि कवीले, वर्ग, मण्डल और 
राष्ट्र के आधार पर होता था । 
अ युद्ध-प्रथा--खवेदकालीन राजनीतिक व्यवस्था में युद्ध का एक महत्त्वपूर्ण 
. स्यान है। आये लोग न केवल आदिवासियों से ही युद्ध करते थे, अपितु वे परस्पर 
भी बहुधा लड़ा-मिड़। करते थे। उस समय कोई नियमित सेना नहीं थी । आवश्यकता 


= 
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होने पर जनधाधारण से: ही सेना का. तिमा. होता आ (जो औी. हो, सेता.के; त्तरत, 
पैदल सिपाही अवश्य. हदे, होगि. जिचे बा से !पबा ति.क ,अया हैर «साय ही. . 
“रांथिन' अंथवा योद्धा, भी होंगे जो रथों में बैठकर युद्ध करते,थे । कुछ. युद्धःयीतों. में - 
उछलने वाले. शवों की ओर संकेत,:किया.. गया. है; परन्तु. रणक्षेत्र में. अमी. तक , 
हाथी का प्रयोग, नहीं किया गया था | ऋणखेद में अश्वारोहण का .उल्लेख़ तो है,परन्तु . 
अश्व-सेना का नहीं है.। सेनानी अपनी रक्षा हेतु कवच, द्वातु-त्िमित , शिरस्त्राण 
तथा ढाल का प्रयोग करते थे। इनके आक्रमणात्मक अस्त्र-शस्त्रों में धनुष-बाण, 
तलवार, भाला तथा गोफन होते थे । दो प्रकार के बाणों का. प्रयोग होता था-एक 
'बिषाक्त होता था जिसका अग्रमाग सींग का बना होता था, दूसरा ताञ्र या लौह मुख 
वाला (आयोमुखम) होता था । हमें चलते हुए दुर्गं अथवा 'पुरचरिष्णु' का उल्लेख 
ग्राप्त होता है जो सम्भवतः सुरक्षित स्थानों पर आक्रमण करने का कोई विशिष्ट: 
यन्त्र रहा होगा । युद्ध में पताक्राओं का प्रयोग किया जाता था तथा युद्ध-संगीत की 
चूत के हेतु ढोल एवं तुरही का प्रयोग होता था | आक्रमण के समय योद्धा युद्ध-घोप 
करते और नगाड़े (दुन्दुभियाँ) वजाते थे। आर्य लोग अपने शत्रुओं से थुद्ध करते 
समय अथवा उससे पुर्द अपने देवताओं का आशीर्वाद प्राप्त करने के लिए उनकी 
स्तुति किया करतें थे । 
सामाजिक जीवन 
धरिवार--आर्यों मे स्वस्थ सामाजिक और राजनीतिक जीवन का विकास 
कर सिया था | व्यक्ति की अपेक्षा परियार ही सामाजिक एवं राजनीतिक इंकाई 
समझा आता था । परिवार के सदस्य एक ही गृह में रहते थे। प्रत्येक गह में एक 
बैठक तथा महिलाओं के लिए विश्षिन्न कमरों के अतिरिक्त एक अरिनशाला होती थी। 
परिबार का मुखिया पिता होता था और उसे 'गुहपति' अथवा 'दम्पति' कहते थे। 
परिवार के सदस्यों पर उसका पूर्ण अंकुश होता था । यद्यपि बह सामान्यतया दयालु 
तथा स्नेही होता था, तथापि ऐसा उल्लेख भी है कि समय-समय पर उसने निर्देयता 
फे कार्य भी क्रिये । हमें एक ऐसे पिता की कहानी मिली है जिसने अपने पुत्र को 
अतिशय व्यय के कारण अन्घा क्र दिया था । परिवार का युखिया अपनी पत्नी 
सहित सभी धार्मिक कृत्यों एवं विधियों को पूर्णं करता था और गृहस्थी के कार्ये में 
उसकी पत्नी उसका हाथ वंटाया करतो थी | पति और पत्नी के अतिरिक्त आयां के 
परिवार में माता-पिता, श्राता-ममिनी, पुत्र-पुत्री आदि भी रहते थे। साधारणतया 
इनमें पारस्परिक स्नेह होता था एवं इस पारिवारिक जीवन की सहृदयता कामना 
की वस्तु थो । 
स्त्रियों को स्थिति--उस युग में महिलाओं की महान प्रतिष्ठा थी । ऐसा 

कोई प्रमाण नहीं है जो यह प्रकट करे कि समाज में स्त्रियों की स्थिति पुरुषों की 
अपेक्षा नीची थी तथा वे पुरुषों की उपाश्रित और अधीनस्थ होती थीं। बौद्धिक तथा 
आध्यात्मिक जीवन में स्त्रियों को वही प्रतिष्ठा प्राप्त थी जो पुरुषों को । आधुनिक 
युग जैसी पर्दा-प्रथा नहीं थी और विधवाओं को चिता में जीवित जला देने की 'सती- « 
अथा' भी प्रचलित नहीं थी । कन्याओं की शिक्षा की अवहेलना नहीं की जाती थी। 
ऋगवेद में विदुषी स्त्रियों का विवरण, मित्ता है। - विश्वघारा, सोषा त॒था अपाला. 
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46° भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकासि ˆ 
“आदि ने ऋषियों का प्रति छितं पद प्राप्त किया थां औरे  नरे-ऋषियों की भाँति मंत्र+ . 


रचना भी की थो यदि वैदिक युग के कवियों तथा” दाशनिकों में कुछ स्त्रियों थीं, 
तो कुंछ स्त्रियाँ-योद्धा भी थीं। कन्योंओं का विवाहं पूर्ण यौवनावस्थों प्राप्त हो जानें 
पर किया जाता था । अपने माता“पितां की अनुमति से कन्याओं ने कभी-कभी अपना 
जीवन-साथी भी चुना थां। इस प्रकार वैदिक युग के बाद होने वाली स्वयंवर-प्रथा 
की पूर्व छाया का आंभोस मिलता है। युवतियों को अपने पति के निर्वाचन की काफी 
स्वतन्त्रता थी । “स्वभावतः कोमल तथा रूपवती स्त्री अनेकों में से अपने प्रेमी पति 
का चुनाव करती है । (ऋग्वेद) । प्रेम के हेतु तथा धन के हेतु दोनों ही प्रकार के 
विवाहो का प्रचार था । विवाह एक पवित्र घर्मानुकूल संस्कार माना जाता था। 
पाणिग्रहण-संस्कार वधू के माता-पिता के गृह में सम्पादित किया जाता था। विवाह 
सम्बन्धी ऋचाएँ वेदिक आर्यों के उदार दृष्टिकोण का परिचय देती हैं। इनमें 
कुछ ऋचाएं इस प्रकार हैं : 

पुरोहित वधू को सम्बोधित कर कहता है--"है वधू ! मंगलकारी शुभ शकुनो 
से अपने पति के गृह में प्रवेश करो। हमारे सेवक-सेविकाओं तथा पशुओं के प्रति 
सदुब्यवहार करो"“*“-” 

“कुहष्टिविहीन हो, अपने पति को पीड़ा न पहुँचाओ, हमारे पशुओं के प्रति 
दया-माव दिखाओ, मैत्री पूर्ण व्यवहार करो, स्फूतिवान हो, और प्रसवनी हो, देवताओं 
से प्रेम करो और सुखमय जीवन व्यतीत करो एवं हमारे चतुण्पदों का कल्याण करो |” 

— (ऋग्वेद, 0--85) 

साधारणतया पुरुष एक पत्नी के साथ विवाह करता था और इस प्रकार 
एक-पत्नीब्रत का सामान्य नियम था । फिर भी वहुपत्नी-प्रथा प्रचलित थी, किन्तु यह 
राजाओं तथा प्रतिष्ठित प्रमुख व्यक्तियों तक ही सीमित थी । विधवा के पुनविवाह 
की अनुमति थी परन्तु वह सामान्य नियम नहीं था । कानून की हृष्टि में सित्रयाँ स्वतन्त्र 
नहीं थीं। उन्हें अपने पालन-पोषण के लिए अपने पुरुष सम्वर्धियों का आश्रय लेना 
पड़ता था | परन्तु परिवार में स्त्रियों की बड़ी प्रतिष्ठा होती थी । 'दम्पति शब्द 
कभी-कभी गृहस्वामी तथा गृह-स्वामिनी दोनों रे लिए ही प्रयुक्त होता था। पत्नी 
अपने पति के धामिक कृत्यों में सहयोग देती थी तथा उसके गृह की रानी थी । ऋग्वेद 
में स्त्रियों को पृथक रखने का कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता है। समारोहों और 
उत्सबों के अवसर पर स्त्रियाँ श्वंगारित और अलंकृत होती थीं एवं सूर्य की रश्मियों 
से आभासित होती थीं । स्त्रियों के वाहर निकलने तथा आने-जाने की स्वतन्त्रता पर 
कोई अंकुश न था । वे आकर्षक बस्त्राभूषण घारण कर घर के यज्ञो त्यौहारों तथा 
सामाजिक समारोहों में सम्मिलित होती थीं । सदाचार का स्तर काफी ऊँचा था, 
यद्यपि उसमें कभी-कभी व्यतिक्रम भी हो जाया करता था । स्त्रियों की इतनी उच्च 
सम्मानमीय स्थिति होते हुए भी इस युग में पुत्रियों की अपेक्षा पुत्रों की कामना 


अधिके की जाती थी। 
FS `  स्त्राभूषण एवं शगार इस युग के वस्त्र विभिन्न रंग के होते थे जो सूत, ' 
मुगःचमतथां ऊने के बनते थे। पोशाक के तीन वस्त्र थे--अधोवस्त्र जिसे 'नीकि 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


PR NPI 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


वहि नळ बा 


कहते! थें।। 'वास' अथवा “परिधान! तथा ओढ़ने का वस्त्र जिसे 'अधिकास,/ अत्क/अथवाः” 
"रपी कहते"यें । बहुधा चस्वोः पर स्वर्ण के तारों का कसीदा कांढ़ा जाता'या'॥ उष्णीय 
या पगड़ी' भीं पहनी जाती! थी । ब्रह्मचारी श्याम मृगः कीः छाल 'पहनतेःथे।' स्वर्णा-- 
भूषणों तथा पुव्यहारों'कां प्रयोग विशेषकर उत्सवों पर 'अत्यंधिक प्रचलित था। केश” 
लम्बे रखे जाते थे।. उनमें तेले डालःकर कंघां किया जाता'था। नारियाँ अपने' लम्बे” 
केशों कों गूथ कर चौड़ी वेणियाँ बना लेती थीं। दोनों ही--नर वनारी आभूषण पहनते 
थे । आधूषणों में स्वर्णहार, कुण्डल, अंगद, कंकण, गजरे, नूपुर आदि प्रमुख थे । 

आहार--लोगों के भोजन में गेहूँ तथा जौ मुख्य था। दूध तथा उससे तैयार” 
होने वाली विभिन्न वस्तुएँ, जैसे दही, मक्खन तथा अनेकों शाक व फल भी प्रयोगः 
में लाये जाते थे। विशेष अवसरों, जैसे प्रीतिभोज, विवाह तथा पारिवारिक समारोह 
पर आमिष भोजन का व्यवहार होता था। क्रमशः गोवध अनुचित माना जाने लगा ` 
था जैसा अनेक लेखों में गाय के हेतु प्रयुक्त 'अघन्य' नाम से प्रकट होता है। बड़े" 
आश्चर्य की वात है कि ऋग्वेद मे कहीं भी नमक का उल्लेख नहीं है | पीने के लिए 
जल सरिताओं, ख्रोतों तथा 'अवट' अथवा कृत्रिम जल-कूपों से प्राप्त होता था जिनमें 
से पाषाण के एक पहिये द्वारा उसे ऊपर खींच कर लकड़ी की वालटियों में भरते ` 
थे । उस युग में केवल दूध और जल ही पेय न थे। आसव-पान भी बहुतायत से होता. 
था। साधारण अवसरों पर लोग सुरा का प्रयोग करते थे। बाद के युगों में इसके” 
प्रयोग की निन्दा की गयी । यज्ञ तथा धामिक अवसरों पर 'सोम' नामक पोधे के | 
मादक रस का प्रचुरता से व्यवहार होता था। वैदिक मन्त्रों में मद्यपान करने वाले 
को बहुधा दोषी वताया है । वेद घोषित करते हैं : “क्रोष', 'दूत-क्रीड़ा' तथा 'सुरा-पान' 
मनुष्य को पापकर्म करने के लिए प्रेरित करते हैं । 

सनोरंजन-_आयोँ का जीवन नीरस नहीं अपितु आमोदप्रिय था। दूतक्रीड़ा, 
युद्ध-नृत्य, रथधावन तथा आखेट लोगों के मनोरंजन के प्रमुख साधन थे। मनोविनोद 
के अभ्य साधनों में मुष्टियुद्ध, वीणा, बांसुरी तथा ढोल के साथ नृत्य तथा संगीत का 
उल्लेख किया जा सकता है। त्यौहार तथा अभ्य अवप्तरों पर नृत्य व गान अनवरत 
होते थे । स्त्रयां वीणा व झाँझ के साथ नृत्य व गान में अपनी दक्षता का प्रदर्शन: 
करना अत्यधिक पसन्द करती थीं । वैदिक युग के संगीतज्ञों को जीवन के आनन्द का 
वर्णन करने में विशेष अभिरुचि थी । शत्रु के अतिरिक्त वे अम्य किसी भी सम्बन्ध में 
मृत्यु का बर्णन बहुत ही कम करते थे । 

नैतिकता--लोगों के आचार-विचार वड़े पवित्र थे | अपहरण, लूट तथा अन्य 
अपराधों की संख्या नगण्य थी, क्योंकि लोग इस युग में सन्तोषभ्रद जीवन व्यतीत 
करते थे । अतिथि-सत्कार सर्वमात्य प्रथा थी । सत्य-भाषण एक पुनीत घाभिक कत्य 
माना जाता था । किसी को निन्दनीय कर्म अथवा व्यभिचार मे प्रवृत्त करना पापकम 
समझा जाता था । र 

समाज- भारत में प्रविष्ट होने के समय आयें लोग निस्सन्देह पशुपालक तथा' 
कृपक थे । धीरे-धीरे उन्होंने सामाजिक जीवन का निर्माण किया। बैदिक 'कुल' 
अर्थवा परिवार से मिलकर अधिक बड़ी सामाजिक इकाई का निर्माण होता था जिसमें” 
ब्वर्ण' तथा 'सजात्य' को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त होता था। समाज में प्रारम्भ से हीः 
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"आक्मक. गौर वण. अपने प्रतिङवनदी प बणे लोगों: से;<ज़िसे: दाउ, ` दस्यु अथवा - 


“शद कहते: थे, अधिकः प्रतिष्ठित माने जाते; थे: :आयों:के:>सेसाज,..में ही ` राजङुल के 
“लोग. (राजन्य-थाः क्षात्र) तथा: पुरोहितों के वंशज (ब्राह्मणु);:साधारुणजन- 'विश' से 
स्पष्टतः उच्च श्रोणी के.माने. जाते थे । समाज के चार वर्ण--न्नाह्मणु, राजन्य, ,वैश्य 
तथो. शूद्र का.विवरण प्रारसभ के कुछ वेद-मनत्रों.. में -अम्या है और. इसके वाद 'पुरुष- 
"सूक्तः में इसका विधिवत्‌ स्पष्ट उल्लेख है; परन्तु ऋगवेद के मन्त्रं. में जाति के विकसित 
रूप के कठोर्‌.अपरिवतनशील नियमों का कोई आभास नहीं- है ।- अन्तर्जातीय विवाह, 
व्यवसाय-परिवर्तन, तथा एक ही पंक्ति सें बैठकर भोजन करने की प्रथा के लिए 
कदाचित्‌ ही कोई प्रतिबन्ध रहा हो । हमें ब्राह्मण का क्षात्र या. राजन्य स्त्री के साथ 
“विवाह के तथा आर्ये-शूद्र-समागम के उदाहरण प्राप्त होते हैं । परिवारों के लिए कोई 
निर्दिष्ट व्यवधान नहीं था । शूद्र द्वारा बनाये हुए भोजन करने पर कोई प्रतिवन्ध 
न था तथा इस बात का कोई प्रमाण प्राप्त नहीं होता है कि स्पर्श अथवा निम्न 
“जाति के संसग से अपवित्रता आ जाती थी । 
आथिक जीवन 
ग्राम--ऋग्वेद-काल के आर्य अधिकतर ्रामों में फैले हुए थे। वैदिक ऋचाओं 
में 'तगर' शब्द का अभाव है परन्तु 'पुर' शब्द का विवरण है। ये पुरः. समयानुसार 
-यथेष्ट रूप से विशाल होते थे। ये पापाण (अइममयी) अथवा लौह (आयसी) से 
"अनाथे जाते थे । सम्भवतः पुर वनों में वने हुए नगेर थे जो आश्रय-स्थल का काम 
देते भे। यह महत्त्व की वात है कि ऋग्वेद में व्यक्तिगत नगरों, जैसे 'आसम्दिवत' अथवा 
कास्पिल्य' का कोई स्पष्ट हवाला नहीं है । ग्राम-व्यवस्था के हेटू एक पदाधिकारी 
होता था जो 'ग्रामणी' कहलाता था । बह ग्रास के प्रशासन एबं सैन्‍्य-शासन दोनों की 
“देखभाल करता था । एक अन्य पदाधिकारी भी होता था जो 'वजपति' कहलाता था। 
यह अनेक 'कुलप' या परिवारों के प्रमुखों का युद्ध में पथ-प्रदर्शन करता था और उन्हें 
रणक्षेत्र में ले जाता था । ग्राम के उपवनयुक्त गृह समीप की कृपि-योग्य भि पर होते 
"थे, जिन पर, ऐसा प्रतीत होता है, परिवारों शा व्यक्तिगत लोगों का अधिकार हता 
था; किन्तु चरागाह सम्भवतः सार्वजनिक अधिकार की सम्पत्ति थी । ग्राम में गृह 
लकड़ी के बनाये जाते थे, दीवारे मिट्टी की होती थीं जिन पर घास-फस का मोटा 
छपर डाला जाता था और मिट्टी के फर्श पर घास विछी हुई होती थी। 
षि ऋग्वेद के हवालों से प्रमाणित होता है कि आरयों का प्रधान उद्यम 
जकृषि-कमं था । सम्भवतः आर्यो की यह प्राचीन वृत्ति थी | ग्रामीणों का यह प्रमुख 
व्यवसाय था | ये दो बलों को जुए में जोत कर हल से खेत जोतते थे । हल में धातु 
>का 'फल' होता था। जिस भूमि पर कृषि होती थी उसे 'उर्बरा' अथवा "क्षेत्र" कहते 
च । उसकी सिंचाई बहुधा नहरों द्वारा होती थी । खाद का प्रयोग अवगत था । हल 
"चलाने के सम्बन्ध में ऋचाएँ हैं जिनमें वैदिक आर्यो ने प्रचर अन्नोत्पादन, वर्षा तथा 
ह ऽउत पशुद्धित के लिए देवरा रों री आराधना की है | जो तथा गहुँ क्षेत्र की प्रमुख 
उपज थी । सस्भवतः घात की सेती सुविस्तृत रूप से नहीं होती थी । 'यव' और 
` “धान्य' के पक जाने पर खेत. काट लिये जाते थे और अन्न को रौंद-ओसाकर बखारों में 
` रखते थे । पशुपालन तथा अन्य घरेलू जानवरों का पालन कृषि-कमं से किसी भी प्रकार 
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कम. मंहत्कंशाली नहीं या,। साख :की बड़ी/प्रतिष्ठा-मीं उसका: दुध: ऋग्वेदकालीन ` 
पंड्वाइू.के भोजन का-प्रधात अंग कू. प्रतिदिन! पशुओं के झुण्ड को “गोपं चरागांहों ” 
में ले जाता था ।.यमुना नदी की ,बाटी गोधव के; लिए विशेष" भ्रसिद्ध.थी .। अन्य 
अधिक उपयोगी प्राणियों में वृषभ, ,अश्व, बकरी, भेड़, और श्वान थे । गान्धार देश | 
की भेड़ें ऊन केलिए प्रसिद्ध थीं.। सिंचाई का प्रारम्भिक ढंग प्रचलित हो 'चला था। .- 
'.. व्यापार सथा उद्योग-घन्धे--वैदिके आयं व्यापार तथा उद्योग-धन्धों के प्रति 
उदासीन नहीं थे । जिन लौगों के हाथों में वाणिज्य-व्यापार था उन्हें 'पंणि' कहते थे 
जो सम्भवतः अना थे तथा अपनी कृपणता के लिए प्रसिद्ध थे । प्रायः व्यापार ' 
विनिमय द्वारा ही होता था। वाद में रचित संहिता में आये हुए वर्णन से 'हम यह 
निष्कर्ष निकाल सक्ते हैं कि व्यापार की प्रमुख वस्तुएँ कपड़ा, चादरें तथा खालें थीं ॥ 
मूल्य का प्रामाणिक माप गाय थी परन्तु स्वर्णहार (निष्क) का भी विनिमय के साधन 
की भांति उपयोग होता था । यह दिवादग्रस्त प्रश्‍न है कि प्राचीन काल में “निष्क 
नियमित सिक्कों के आवश्यक गुणों से परिपूर्ण था या नहीं । उस युग की किसी भी 
स्वर्ण-मुद्रा का अन्वेषण भारत में अभी तक कहीं भी नहीं हुआ हैं। 'निष्क' धातु का 
एक टुकड़ा था और इसका वजन निश्चित कर दिया गया था पर राजकीय कोप का 
कोई प्रामाणिक चिन्ह उस पर नहीं बनाया गया था । यह अनिश्‍्चित-सा प्रतीत होता 
है कि 'निप्क्' से ही विनिमय के सिक्के या मुद्रा का प्रचार हो गया । ऋग्वेद में 
उपहारो की गणना करने में स्वर्ण 'मान' हवाला आया है । सम्भवतः यह एक प्रकार 
के वज़न की इकाई थी । 
ऋगेदकालीन आर्यं लोग सभ्य जीवन की साधारण कलाओं को व्यवहार 
में लाते थे । हम सूती और ऊनी वस्त्रों के बनाने वाले जुलाहों का विवरण पढ़ते हैं॥ 
इनके साथ ही रंगेसाजी तथा कसीदे करने के गौण उद्योगों में कार्य करने वाले 
शिल्पियों का हाल भी प्राप्त होता है | सुमार, धातुकार, चर्मकार और कुम्भकार 
भी इनमें उल्लेखनीय हैं । वढ़ई केवल रथ, गाड़ियाँ, गृह और नौकाएँ ही नहीं बनाता 
था, अपितु कल'पूर्ण सुन्दर प्यालों जैसी वस्तुओं को उत्कीर्ण कर नवकाशी-कला में 
अपनी दक्षता का प्रदर्शन करता था । धातुकार ( लुहार ) सभी प्रकार के शस्त्रों, 
औजारों तथा आभूपणों को विविध प्रकार की धातुओं से बनाते थे । इन धातुओं में 
स्वर्ण तथा रहस्यपूर्ण 'अयस' भी थो । 'अयस' कुछ विद्वानों के अनुसार ताम्र अथवा 
कांसा होता था, फिन्तु अन्य विद्वान उसे लोहा मानने के पक्ष में हैं। चर्मकार पानी 
के पीपे, धनुष की प्रत्यंचाएँ तथा धनुर्धारियों की रक्षा के हेतु दस्ताने बनाते थे ॥ 
जुलाहों में नर-नारी दोनों ही सम्मिलित थे। नारियाँ सीने-पिरोने, कपड़ा बुनने एवं 
घास की चटाइयाँ बनाने में अपनी निपुणता का प्रदर्शन करतीं थीं । कुम्भकार भी 
अपनी कला द्वारा जनता की सेवा करता था। महत्त्व की बात यह है कि ऋग्वेदिक 
काल में ऊपर वर्णित घन्धों में से कोई भी हीन नहीं समझा जाता था। 'जन' के 
समस्त मनुष्य विना हिचक के इन पेशों को अपनाते थे । , 
यातायात के साधन तथा संवाद-बाहन--स्थलीय यातायात के प्रमुख साधन 
रथ तथा छकड़े थे साधारणतया रथों को अश्‍व खींचते थे एवं छकड़ों को बैल । 
सड़कों पर लुटेरे (तस्कर, स्तेन) सदैव चक्कर लगाते थे तथा वन .जंगली पशुओं से 
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भरे पड़े.ये.।: ऋरवेदछालीन: लोग समुद्री. यात्रा: करते: थे या. नहीं, बह एक जटिल: और ` 
विवादस्त. प्रश्न, है। एक.मत के अनुसार जल-यावा: केवल. नालों दवारा सरिताओं कोः : 
पार करने तक,ही:सीम्ित.री.॥ इन: नावों में. व्यापारिक: सामझ़ी.- नियमिक्त>रूपःसे- लेः: . 
जायी, जाती थी। परन्तु. नाविकों के..सो पर्तवार वाले जलयानः मे याका: करनेः. केः 


हवाले. भी हैं.। “भुज्यु”. के .जलयान-विनाश; की कथा: के . सम्बन्ध में 'समुद्र' शब्द काः 
भी उल्लेखः है। कतिप्रय. बिद्वानों का मत है. कि यहाँ:पर समुद्र” शब्दं का अर्थ सिन्धु 
सरिता की, दक्षिण.घारा के अतिरिक्त औरः कुछ: नहीं है। अन्य विद्वान इस कहानी 
को यात्रियों से प्राप्त ज्ञान: पर आश्रित दन्तकथा मानते हैं। जो भी हो, वैदिक तोल 
की इकाई “मान” तथा बेबीलोन की इकाई 'मना” की सभ्यता से सम्भवतः समुद्र- 
यातायात का परिचय हो जाता है और इससे यह निष्कर्षं निकलता है कि वैदिक भारत 
तथा समुद्र-पार के सुदूर देशों में प्राचीन काल से ही सम्पर्क था। 
काल तथा विज्ञान--गीतिकाव्य का शानदार संकलन जो 'ऋक संहिता' के 
नाम से प्रसिद्ध है तथा जिसमें 0]7 ऋचाएँ विभिन्नं देवताओं की स्तुति के लिए हैं, 
इसका सबल प्रमाण है कि ऋग्वेदिक काल में काव्य-कला पूर्ण रूप से विकसित हो 
चुकी थी । ऋग्वेद की ऋचाओं में और विशेषकर उनमें जो ऊषादेवी की आराधना 
के विषय में हैं, गीतिकाव्य के सुन्दरतम उदाहरण हैं। 
जहाँ तक लेखन-कला का. सम्बन्ध है, आधुनिक धारणा है कि ऋग्वेदकालीन 
लोग इस कला का आनन्द नहीं उठा सके थे। सिन्धु-घाटी के प्रागैतिहासिक लोग 
निस्सन्देह इस कला का उपयोग करते थे। परन्तु महत्त्वशाली वात यह है कि आर्यों 
का प्रारम्भिक साहित्य वंश-परम्परानुकूल मौखिक रूप से उत्तराधिकारियों को प्राप्त 
होता रहता था । 
इस युग के ऐसे विशाल भवनों के हवाले हैं जो सहस्तों स्तम्भों पर आधारित 
थे तथा जिनमें सहल्नों द्वार होते थे। साथ ही पापाण-प्रासादों तथा सहन्नों दीवारों 
वाले भवनों का भी विवरण है । ये सब यह प्रमाणित करने के लिए पर्याप्त हैं कि 
ऋरवेदकालीन भारत में स्थापत्य-कला की समुचित उन्नति हो चुकी थी । कुछ विद्वानों 
के अनुसार इन्द्र की मूर्तियों के प्रकरण यह संकेत करते हैं कि उस युग में तक्षण-कला 
(भास्कर्य) का सूत्रपात हो चुका था । 
ओषधि-विज्ञान ने भी कुछ प्रगति कर ली थो । इसने अनेक रोगों की बिभि- 
च्तताओं का ज्ञात प्राप्त कर लिया था । परन्तु चिकित्सक ( भिषक) अभी तक रोगों का 
ज्ञाता तथा पिशाचःनाशक समझा जाता था । स्वास्थ्यप्रद जड़ी-बूटियों तथा औषधियों 
के समान ही जादु-टोना एवं मन्त्र प्रभावोत्पादक तथा गुणकारी माने जाते थे । प्राकृतिक 
` टाँगों के स्थान पर लोहे की टाँगों का प्रयोग यह संकेत करता है कि शल्य-शास्त्र में 
झी कुछ प्रगति हो चुकी थी । प्राकृतिक ज्योतिविज्ञान में भी निश्चय ही उन्नति हुई 
थी और कुछ तारागणों का निरीक्षण कर उनका नामकरण भी कर दिया गया था। 
घर्म--अपने दैनिक जीवन के अन्य हष्टिकोणों के समान ही प्राचीन 
 आरयो:का घमं भी सादा तथा सरल था।वे अनेक दैवी शक्तियों तथा प्राकृतिक 
शक्तियों, जैसे सूम, चन्द्र, आकाश, ऊषा, मेघ-ध्वनि,, मरुत तथा वायु की उपासना 
करते ये। जहाँ कहीं भी आयों!को किसी जीवित शक्ति का आभास मिला, वहीं 
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` -शच्होनेःएक देवता कीसृष्टि कर दो । बंतएवि अपनी प्रारम्सिक अवस्था जे. देवतामण 


आइतिकं शक्तियों के प्रतीक मात्र थे । चीरे-धीरें वे' उन वस्तुओं से पृयक्‌ कर दिये गये 
'जिनका मलिक रूप में वे प्रतिनिधित्व करते थे ओर अन्त में “स्वयं” उनकी ही उपा- 
सना होनेःलगीः परन्तुःउनकी'वास्तविक ` प्रक्तिःका ` विस्मरणःकभी न हो पाया था 
शजौरःअबः हमारे लिए यह अनुमान लगा लेना अधिक सम्म्रव हैं कि प्रत्येक देवता के 
न्पीछे कौन-सी प्राकृतिक शक्ति'अन्तंनिहित थी । 

आर्यों शा 'का धमं बहुदेववाद था और यह'स्वामाविक'ही था क्योंकि सूक्तों का 
अजनन पुरोहितों के दीर्घकालिक प्रयास का परिणाम है एवं उनमें अनेक 'जनों' के 


“विविध देवताओं का स्तवन “समाहूत है। मरुत तथा आंदित्य के समान सामूहिक 


नैवताओं के अतिरिक्त आंयों के' तेतीस देवता और थे जो (!) स्वगस्य, (2) आकाशस्य, 
था (3) पार्थिव वर्गो में विभक्त थे । 'इनमें'वरुण, द्योत, अश्विन्‌, सूर्य, संवितु, मित्र, 
पूषण' और विष्णु प्रथम वर्ग के ; इन्द्र, 'वायु, मरुत, पर्जेन्यांदि' द्वितीय बर्गे के ; और 
Es थ्वी, सोम, अरन्यादिः ii चगे के हैं । कुछ देवताओं के स्वमाव का संक्षिप्त वर्णन 

या जा सकता है।'द्यौत (आकाश ) पिता, नम का चमकता हुआ देवता, तथा 
"पृथ्वी माता वैदिक देवताओं में सबसे प्राचीनतम हैं, परन्तु ऋचाएं कठिनाई से ही 
उनकी प्राचीन महत्ता का आभास प्रकट करती हैं। कालान्तर में नभ के देवता 
चरुण तथा मेघ-गर्जन व वर्षा के देवता इन्द्रे ने इन देवताओं को पृष्ठभूमि में डाल 
"दिया था । प्राचीन वैदिक देवगणों में वरुण सर्वोत्कृष्ट देवता था। यह यथार्थ सत्य 
और नैतिकता (ऋत) का अधिपति माना जाता था। विश्व के त्रिकालदर्शी शासक 
के रूप में उसकी कल्पना की गयी थी तथा कोई भी पापी उस्रकी सतकं हृष्टि से नहीं 
मच सकता था। वह सर्वत्र एवं सवंसाक्षी माना गया था| पाप-शान्ति के लिए लोग 
उसमे क्षमायाचना करते थे, जैसा बाद में विष्णु से करने लगे थे। वरुण के प्रति 


कुछ अत्यन्त सुन्दर व शालीन सूक्त ऋषियों ने गाये हैं । वरुण के बाद इन्द्र का स्थान . 


है। यह सर्वाधिक लोकप्रिय देवता था । इसकी स्तुति में सबसे अधिक ऋचाएं ऋग्वेद- 


संहिता में पायी गयी हैं | वैदिक देवताओं में इन्द्र को प्रमुख स्थात प्राप्त था। वहू | 


देवों का अग्रणी तथा अपरिमित शक्तिशाली था। प्रायः हम॑ उसे आकाशस्थ राक्षसे 
'(बृत्र) से, जो वर्षा का जल चुरा ले जाने वाले समझे जाते थे, युद्ध करते देखते हैं । 
“इन्द्र ने उनका पीछा किया, उन पर वज्-प्रहार करके उन्हें पराजित किया एवं' जल 
“छीन लिया जो इन्द्र के उपासकों के देश में धाराओं में गिरा । इस प्रकार जल बरसा 
-कर वह भूमि की शुष्कता को दूर करता था। आयों के युद्ध एवं क्ृषि-प्रधान जीवन में 
इन्द्र विशेष सहायक था । वह उनके शत्रुओं का संहार करता एवं उनके पुर-दुर्गो को 
चूर-चूर कर देता था । युद्ध में विजयश्री प्राप्त करने के हेतु आर्ये उसरा आह्वान 
त्करते थे । 

इन्द्र के अतिरिक्त वायुमण्डल या आकाश के प्रमुख देवताओं में मरुत (तूफान 


'के देवता), वायु एवं वात (पवन देवता), रुद्र (झंझःवात व विद्युत के देवता) एबं 


पर्जन्य (वर्षा के देवता) थे । मर्त दैत्यों को तितर-बितर करने में इन्द्र करा सहायक 
था। रुद्र भयानक, भीषण चमक वाला तथा अत्यन्त क्रोधी देवता माता जाता था। 
उसकी उपासना में लेशमात्र भूल होने से वह ऋद्ध हो जाता था । 
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... 46 भारतीय सभ्यता तयाः संस्कृति को विकास 


४37“ ॐ नाधि देवता मणि सोम था सरस्वती” मेस माने बते ह. 
= देवताओं का. प्रमुख तथा:संवादं-वाहक पा जाता थे, क्योंकि” भक्तों द्वारा दी हुई 
` आहति' को दवसो तक सही! पहुंचाता“ या ।: इसके “लिए "विशेषः उपासना व श्रद्धा 
~ कीऽाब्रमकता होती:थी क्योंकि उसकी अट:न देने से कोई मी यज्ञ-कर्म नहीं: किया 
: » जा-सकताःथा^। दो सो से अधिक सूत्र-अग्नि की स्तुति में गाये गये हैं । ऋग्वेद के 

प्रथम सूक्त का यही देवता है। सोम का तेपेणंभ्मी अत्यधिक पुनीत. समझा जाता थां। 
. वस्तुतः सोम एक पीधे:का/रंस होताःथा जो पहाड़ियों पर, उगता . था ओर इससे 
, विरुंतृत कमंकाण्ड करके एक. मादक पेथे' पदार्थ, निकाला जाता था जिसका प्रयोग धमं = 
„विधि के अनुसार. कियां. जता था एवं यह रस देवताओं , को भेंटस्वरूपः दिया. जाता 
, था ।ऐसा-अनुमानःकिया जाता है किःइसका, प्रयोग करेने वाला व्यक्ति इसके स्फूति 
. एवं- आनन्ददायक प्रभाव के : कारण स्वगांद्ार ; तक पहुंच जाते थे । रहस्यपूर्ण ढंग से 
` सोम की:समताचम्द्रेमा.के साथ की जाती थी, जो वनस्पति-जगत. नियन्त्रण करने 
'चाला,माना जाता था और जिसका प्याला सदैव, अपनी कला. की व्रदधि तथा क्षय के 
- साथ-साथ भरता तथा रिक्त होता रहता था । सूर्य देवता क्ली उपासना: मित्र (सुर्यं के 
दानशील रूप का मानवीकरण), सूर्ये (प्रकाशवान्‌), सवितृ (उत्त जंक), पूषण (पोषक), 
: विष्णु उरुक्रम (विस्तृत मार्गे पर चलने वाला सूर्ये), सवितृ, ` अश्विन्‌ (सम्भवतः प्रातः 
तथा संध्याकाल के तारे भर कालान्तर में चिकित्सा के देवता) तथा ऊपा (प्रातःकालः 
` की सुन्दर देवी) के रूप में होती थी । “रात्रि में पृथ्वी पर अधिकार कर लेने वाले 
' अन्धकार रूपी दैत्यों का सुर्येदेव संहार करते हैं तथा दिन में अपने विजय-रथ को 
आकाश-मार्ग द्वारा ले जाते हैं।” 
घातु (संस्थापन करने वाली), विधात्री (निदिष्ट करने वाली), विश्वकर्मंत 
(सवका सूजन करने वाला), प्रजापति (प्राणियों का स्वामी), श्रद्धा (विश्वास) और 
मन्यु (क्रोध) नामक सूक्ष्म और अमूत्त' देवता बाद में प्रकट हुए । 
बेदिक धर्म को विशेषताएं-प्रथम, उपरोक्त देवताओं की श्र खला से यह 
आन्ति न होनी चाहिए कि इनमें किसी प्रकार की उच्चावच परम्परा थी । आये 
ऋषियों ने प्रसंगवश सभी देवताओं . की महिमा गायी है और एक-दूसरे से बढ़ कर 
माना है। जिस-जिस क्षेत्र का जो-जो देवता है वह उस-उस क्षेत्र में प्रधान माना 
गया है ओर उसी मात्रा में उसकी स्तुति की गयी है। ऋग्वेद में श्रद्धा तथा मन्यू 
(क्रोध) के से अमुत्तं देवताओं का भी गुणानुवाद है | देवियों में उषा का स्थान सवते ` 
ऊँचा हैं । प्रभात की मतोरम आमा व छटा को देवी का यह रूप देना आचार्यो की. 
सुन्दरतम कल्पना है | ऋग्वेद में उनके प्रति जो संगीतमय, सुकुमार तथा मनोरमः 
चऋचाएँ गायी गयी हैं वे विश्‍व-साहित्य में वेजोड़ हैं । ऋग्वेद में तो उससे अधिकः 
काव्यमय प्रसंग हैं ही नहीं । 
उपरोक्त वणित बैदिक देवताओं का प्रमुख स्वभाव उनकी दानशीलता तथा' 
 दयाथी। उनकी अनुकम्पा की उपलब्धि हेतु उनकी आराधना की जाती थी । देवताओं 
की शक्ति उनके रक्षाकारक स्वरूप का एक आवश्यक गुण मात्र था किन्तु उनका यह 
अमुख लक्षण नहीं था । आये वैदिक देवताओं से भयभीत नहीं होते थे, वे उन्हें मानव-. 
इति के मित्र मानते थे । अत: प्रार्थना द्वारा देवताओं की उपासना के अतिरिक्त आर्ये 
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चागतं, ष; चः आमिषः तया सम की उपहीर दें करे उन्हें संन्तुष्ट किंश करे 
थे । यहु क्रिया सरल थीं। इसमें मनतरोच्चारण के साथ-साथ यज्ञ मेंहविःभाहुति)'दी” 


जाती थीं” इंस प्रकार देवताओं के' प्रसादने के निमित्त मयै यज्ञों काः अनुष्ठान करते" 


. थे ।*बूंध, घी, अन्न, मांसादि को बलिं प्रदान करते थे एवं स्तुति में: मन्त्र-गाते ये ॥ 
: यद्य॑पि-बैदिके कर्मकीएंड! में! यंज्ञ का प्रमुख स्थान हैः परन्तु यज्ञ स्वयं हीं सवं कुंच “नेही 


होते थे, अपितु ये तों'देकताओं को प्रसन्न करने के सांधनमात्र थे | यज्ञानुष्ठान यजमान' 
को संमृद्धिं व सुख प्रदान करने बाले” समञ्ञे'जाते थे। वे ` क्रिंसी' रहस्यात्मक ' भेद से 
परिपूर्ण नहीं होते थे तथा वे अपनी सामथ्यं के आधार पर किसी याज्ञिकं को- कोई: 
:चरदान नहीं दे सकते थे। ! 77 7 0050 5 थे 

द्वितीय, मृत्यु के उपरान्त जीवन के विषय में ऋग्वेद ःकी ऋचाओं में कोई दृढ़: 
सिद्धान्त प्रतिपादित नहीं किया गया है। मृत्यु के: पश्चात्‌. शेव चिता “पर- ले 'जाया' 
जाता'था जिसके साथ मृतक की पत्नी एवं सम्बन्धी-भी जोते थे।'यदि मृत पुरुषः 
ब्राह्मण. होता तो उसके'दाहिने हाथ में लाठी रख दी जाती थी; यदि वंह क्षेत्रियः "होता: 
तो उसके दाहिने हाथ में धनुष रखा जाता था.और वैश्य होने पर: उसकी बैल: हाँक्ने" 
की छड़ी रख दी जाती थी। उसकी 'पत्नी उसके समीप तब तऊ बैठी रहती थी जब 
'तक'कि उसे “अरे महिला. ! उठो, ओर जीवित लोगों के लोक में: जाओ” कह. कर 
हटाया नहीं जाता था । इसके पश्चात्‌ उस व्यक्ति के परिवार के अग्ति-स्थल (सम्भवतः 
चूल्हा) से लायी हुई आग से चिता प्रज्वलित की जाती'थी तथा मृत पुरुष के लिए यह 
ऋचा पढ़ी जाती थी, “पुरखाओं के मागे पर जाओ !” (ऋग्वेद, ।0--4) । जकः 
अग्नि-ज्वालाएँ शव को पूर्णतः भस्म कर देती थीं, तब अस्थियाँ एकत्र कर ली जाती 
थीं तथा उन्हें घो कर एवं कलश में रख कर गाड़ दिया जाता था। मृत्यु के पश्चात्‌, 
जीवन के विषय में वेदिक विचार अत्यन्त ही अस्पष्ट थे। ऋगवेद के नवें मण्डल में 
यह कहा गया है कि आत्मा मृत्यु के पश्चात्‌ पितुलोक को चली जाती है जहाँ मृतकों 
का नरेश यम उसका स्वागत करता है और मृत पुरुष के कर्मानुसार उसे पुरस्कृतः 
अथवा दण्डित करता है। बाद में प्रचलित आत्मा के पुनर्जन्म का सिद्धान्त अभी 
तक विकसित नहीं हुआ था । र सकी 

तृतीय, वैदिक काल के घामिक जीवन का प्रमुख लक्षण था पुरोहित-वर्ग की” 
अनुपस्थिति । प्रत्येक गृहपति स्वयं पुरोहित था जो अपने गृह में यज्ञ-अरिन प्रज्वलित 
करता तथा मन्त्रोच्चारण करता था । धामिक विषयों पर मनन करने के हेतु लोग 
वनों में जा कर कठोर तप नहीं करते थे । 

चतुर्थ, ऋग्वेदकालीन ऋषि विशव को अमंगलकारी कष्ठ का स्थान नहीं: 
मानते थे । लोगों में शरीर से मुक्ति प्राप्त करने. तथा सांसारिक बन्धनों से छुटकारा 
पाने के लिए कोई तीब्र उत्कण्ठा नहीं थी । उनके लिए विश्व उत्तम स्थान था। ऋग्वेद- - 
कालीन ऋषियों की यह धारणा थी कि यह संसार घमंपरायण पुरुषों के लिए उदार 
देवताओं के संरक्षण में सारिवक जीवन व्यतीत करने हेतु उचित स्थान है। अन्य 
स्थानों में अधिक उच्च एवं आनन्दमय जीवन विताने के लिए यह संसार सच्ची 
आधारशिला का कायं करता है। ऋग्वैदिक काल के धर्म तथा दशन में संसार कोः 
निराशावादिता से देखने का लेशमात्र भी संकेत नहीं है। अघम ओर अधर्मी व पापरी: 
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: न्युरुषोंःको आगतः होतेः वाले: यशन्गोरव' परमअधिफ:प्रोर दिया.-जःताः था ।:स्वरं :: तथा 


` भइससेःमीःअधिकः उच्चःस्यलों'का ` उल्लेखःयाया हैः परन्तु नरक के; लिए कोई: शब्द 


> प्ंयुक्त नहीं हुए हैं।। ऋषग्वेदकालीन ऋषियों के; लिए :आध्य़ात्मिक ..पथ, खात्मा की 
“सच्ची 'धगतिः की एकःलम्बी-प्रीढ़ी  में;- यहःएक सीढ़ी (R८78) भाः. था।। “मनुष्य के 
-्चर्तमानः तथाः मविष्यःकेःविषय में कोई संघर्ष न था।-धमं,; अथं :व-कामःके बीच में 
ज्कोई' विरोधाभास ही: नःथा ।: यह-कल्पना की;ज़ाती थी कि'मानवःसुन्दर समन्वय की 
ऽएक-तिहाई है। Tk 
; पंचम, वैदिक धर्म में पुरुष-मावों की प्रधानता: थी: पृथ्वी, -अदिति, ऊषा 
=एबं सरस्वती जैसीःदेवियों को अतिः निम्नःस्थान प्राम्त.थाः। इस वात में वैदिक संस्कृति 
~सिन्धु-घाटी-संस्कृतिः के, जहाँ मातृदेवी अपने :पुरुष-साथी ` के. बराबर है, विपरीतः है। 
नकालान्तर में देवताओं: की उत्पत्ति तथाःउनकी सफलता-सिडि के :विषय में: गाथाथओं 
न्का आविर्भाव हुआ. और प्रायः इनकी कल्पना -अनुराग से मानव-रूप में होने लगी, 
-परन्तु मनुष्य रूप में उनकी मूर्तियाँ नहीं बनी थीं । इसमें से एकःविषय में यह कहा 
“जाता है कि “उसका शब्द सुनायी देता है, परन्तु उसका आकार अहृष्ट है।” उस 
“युंग में नतो मन्दिर थे, न 'वेदियाँ, 'न प्रतिमाएं थीं और न वंश-परम्परानुकूल 
“पुरोहित। इस प्रकार प्रारम्मिक वैदिक धमं सर्वोच्च देवोपासक (#९००९57) था । 
:इसका अर्थ यह है कि भक्त अपने देवता में सभी गुण मान लेता है और जिस देवता 


` «की वह आराधना करता है:उसे सबसे बड़ा बताता है। उस .समय 'लोगों का विश्वास 
`एक-एक देवता में होता था। इसमें से प्रत्येक अपने अवसर पर सर्वोच्च देवता होता - 


भथा; वह सृष्टि का सृजन करने वांला- तथा पोषक होता था; वह मनुष्य को सबसे 
अधिक आनन्द प्राप्त करने वाला होता था, ओर वह मनुष्य का संरक्षक और उसे 
समृद्ध बनाने वाला था । बहुदेववाद प्रचलित था। कालान्तर में विशद्‌ कर्मकाण्ड 
"प्रचलित हो गया तथा प्रकृति और देवताओं के विषय में आयों के मत में भी निश्चित 
“परिवर्तन हो गया । ऋग्वेद की बाद की ऋचाओं में एकेशवरवाद की भावना और 
अद्वौतवाद की प्रवृत्ति के भी निश्चित संकेत प्राप्त होते हैं । उपासक प्रकृति की ऐश्वर्य- 


` «पूर्ण विलक्षणता का गुणगान करता था और सृष्टि तथा उसके -सृजनकर्ता के रहस्यों 


-को समझाने के लिए उसने सफल प्रयास भी किये । सारवंभोीमिक एकता की भावना 
का प्रतिविम्ब ऋरवेद की ऋचाओं में झलकृता है। ये ऋचाएं यह बात .भी प्रकट 
- करती हैं कि ईश्वर एक है यद्यपि उसके अनेकों नाम हैं। 'सभी देवता एक ही जैसे 
* हैं, केवल ऋषिंगण उनका वर्णन विभिन्नता से करते हैं।' (ऋग्वेद) । हिरण्यगर्भं 


' -सूक्त में एकेशवरवाद का सुन्दर प्रतिपादन है। इस प्रकार सम्पूर्ण सृष्टि पर शातन व 


“नियन्त्रण करने वाली सर्वोच्च सत्ता का विचार अन्त में समुदित हो गया था। इस 
मत ने पहले .वाले मत को कि अनेकों देवता इस महान सृष्टि का नियन्त्रण करने में 
` परस्पर एक-दूसरे का सहयोग कर रहे हैं, ढक दिया था । अतएव ऋग्वेदकालीन 
` झर्यो का धर्म प्रगतिशील घम माना जा सकता है, जो प्रकृति से प्रकृति के रचयिता- 


ईश्वर की ओर प्रगति कर रहा था। 
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वैदिक धर्म एवं हिन्दू धर्म 

ऋरवेदकालीन धमं बाद के हिन्दू घमं से निम्न बातों में भिन्न है: 

() ऋग्वेदकालीन घरमे में मूतिःपूजा का सर्वथा अभाव था। ऋग्वेद में केवल 
एक ही स्थान पर इन्द्र की प्रतिमा का वर्णन है । प्रायः देवगणों की अभ्यर्थना मन्त्र 
द्वारा आहुति देकर की जाती थी । उस काल का घमं यज्ञ-अनुष्ठान-प्रधान था । हिन्दू 
घर्मे की भक्ति-प्रधान उपासना का उसमें सर्वथा अभाव था । 426: 

(2) ऋग्वैदिक काल का प्रमुख देवता इन्द्र था प्रारम्भ के महत्त्वशाली देवता 
वरुण का गौरव कालान्तर में विलुप्त हो गया था। धीरे-धीरे अनेक बैदिक देवताओं, 
जैसे पर्जन्य, ऊषा, मरुत, अग्नि आदि का भी लोप हो गया था | इनके स्थान पर 
हिन्दू धर्म में तीन प्रमुख देवता ब्रह्मा, विष्णु और महेश का प्रादुर्माव हुआ । इन तीनों 
में से केवल विष्णु और रुद्र 'का उल्लेख ऋग्वेद में है। परन्तु उस युग में ये गौण 
देवता थे । हिन्दू धमं के बाद में आने वाले अनेक देवी-देवताओं का, जैसे पार्वती, 
कुवेर, दत्तात्रेय आदि का वेदों में कोई उल्लेख नहीं है । Mp 

` (3) ऋग्वैदिक काल में देवगणों में नारीत्व को प्रधानता नहीं प्राप्त हुई थी । 
उस युग के अधिकांश देवता पुरुष ही थे परन्तु हिन्दू घम में देवताओं को शक्तियाँ नारी 
रूप में पूजी जाती हैं । ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश के साथ उनकी शक्तियाँ सरस्वती, 
लक्ष्मी एवं पार्वती का पूजन होता है |: 

(4) ऋग्वैदिक काल का धर्म सदैव आशावादी तथा ओजस्वी रहा, उपमें 
निराशा एवं विषाद को लेशमात्र भी स्थान न था, पर हिन्दू घम में इस जीवन और 
पारलौकिक जीवन दोनों के लिए गहन चिन्तन एवं मनन है। वैदिक उपासक अपने 
इष्ट देवगणों से इस लोक की सुखदायक वस्तुओं, जैसे पशु, अन्न, तेज, विजय और 
आनन्द, वैभव आदि माँगता {था । “उसका जीवन लद्दू और लोहे का, खोज ओर 
विचार का, विजय और स्वतन्त्रता का, कविता और कल्पना का, मोज और मस्ती 
का था । उसका धमं भी उसके अनुरूप ही था ।” 

: साधारण निष्कर्ष hr 

सर्वेश्षेष्ठता के सिद्धान्त का विकास--ऋग्वेदकालीन आर्य पंजाब तथा 
सीमान्त प्रदेश तक ही सीमित थे । यद्यपि यमुना तथा गंगा का उल्लेख ऋग्वेद: में 
प्रसंगवश आया है, परन्तु आर्यो को भौगोलिक प्रसार सुदुर-पूवे तक नहीं हो पाया 
था, क्योंकि मध्यकालीन मुसलमानों की भांति आयों का आगमन अवाघ गेति से 
निरन्तर नहीं हुआ था। अतः यह सिद्धाम्त स्वीकृत नहीं किया जा सकता कि शेष 
भारत में आर्य लोगं धीरे-घीरे बस गये थे | प्रथम, आयें लोग अनायों के सम्पर्के में 
आये, उनमें घुलमिल गेये ओर तत्पश्चात्‌ पूर्वे की ओर बढ़े । जब धीरे-धीरे आये लोग 
पंजाब में वस गये थे, वे अपने मुखियाओं के नेतृत्व में अनायों या दस्युओं से लड़े 
और उनकी भूमि पर अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया । जब इस प्रकार प्रादेशिक 
सत्ता का विकास हुआ तब आये नेतागण नरेश बन गये। जब आर्यों के उपनिवेशों 
का प्रसार सिब्ध-गंगा के मैदान की ओर हुआ, उस समय भरत जाति के एक नवीन 
राज्य का आविर्भाव हुआ, क्योंकि भरत जाति के अन्तर्गत आदिवासी अनायोँ की 
संख्या अधिक थी । यह नवीन राज्ये एक भिन्न आधार पर संगठित हुआ था। पंजाब 
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के आयं उपनिवेशों के 'नेता' राज्यों और इस भरत राज्य में कोई समानता न थी । 
अतएव इन दोनों राजनीतिक प्रणालियों में सार्वभौमिक सत्ता के लिए संघर्ष होना 
अवश्यम्भावी था । इस प्रकार ऋग्वेद में वणित दस राजाओं का महायुद्ध हुआ था । 
भारतीय इतिहास में यह प्रथम प्रामाणिक घटना है। सिन्धु-गंगा मैदान की भरत- 
जाति के राजा सुदास ने आयों के पहले के - उपनिवेशों के |दस भित्र-तरेशों से युद्ध 
किया गया था | वह घटना इस बात को ओर संकेत करती है कि दस राजाओं का 
युद्ध केवल आय॑ लोगों का ही युद्ध नहीं था, अपितु अपने मुखियाओं के नेतृत्व में अनाये 
लोग भी दोनों ओर सम्मिलित हुए थे । इस युद्ध में सुदास की विजय का १रिणाम 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण तथा सुदूर प्रभावशाली हुआ | प्रथम सुदास अपनी इस सफलता से 
५ सार्वंभोमिक नरेश बन गया । विजित प्रदेशों को आपने राज्य में मिलाने की अपेक्षा 
उसने वहां.अपनी प्रभुता स्थापित कर.दी। सुदास की .विजय के फलस्वरूप विशाल 
राज्य बनाने के लिए पराजित राज्यों को.अपने राज्य में .सम्मिलित करने की ,अपेक्षा 
'विजयी नरेश की उन पर अपनी सार्वभोमिक:सत्ता स्थापित करने -की .मावना का 
आदुर्भाव हुआ;। जो राजा शन्ु के प्रदेश को अपने राज्य में सम्मिलित कर लेते थे, 
'चे धरम के विरुद्ध आचरण करने वाल माने जाते थे ।. साधारण प्रथा यह हो-गयी थी 
'कि, विजित नरेश कर देवें और अपने अधिपति राजा की.सार्वेभौमिक सत्ता को स्वीकृत 
करें | अधिपति की यह भावना बाद में सम्राट के रूप में. हो गयी । कालान्तर में होने 
वाली दिग्विजय की भावना जिसमें स्थानीय शासकों को निविध्न: छोड़ दिया जाता था, 
सार्वभौमिक नरेश की भावना के सिद्धान्त का प्रतिफल था । 
गायों से पूवं संस्कृति के लक्षणों से युक्त हिन्दू संसक्ति फा समुदाय एवं प्रार- 
'म्भिक विकास--दस राजाओं के युद्ध ने “आयं” या .विशुद्ध आयो का अन्त कर 
दिया था । पंजाब के प्रारम्भिक उपनिवेश विशेषतः आयों के ही थे । परन्तु यमुना के 
र्व में स्थित सुदास का नवीन राज्य था, जो विभिन्न छोटे-छोटे राज्यों से वना था 
और जहाँ आयों की जनसंख्याईथी यद्यपि वहाँ उसका महत्त्वपूर्ण प्रभाव था, अपेक्षाकृत 
कम था | सुदास की विजय आर्थों एवं स्थामीय आदिवासी अनायों के संयुक्त संघ 
की विजय थी। वे यक्ष और अन्य जातियां सुदास की ओर से अपने ही राजा भेद के 
नेतृत्व में. लड़ी, थीं,,अनायं थीं । ,अतएव इस विजय ने गंगा के मैदान वाले आर्यों 
¦ के नवीन-उपनिवेश'में आयों तथा ,अनायों के बोच राजनीतिक सामंजस्य स्थापित 
* कर.दिया। 
अनायों ओर आयों. के इस -राजनीतिक एकीकरण आर. समन्वय का स्वाभाविक 
परिणाम आये नाम की एक सभ्यता का विकास था ;-पर.यह विशेष रूप .से विजित 
` आदिवासियों-की सभ्यत्ा.थी ।-आयं और अनाय लोगों के संयोग एव समस्य से 
हिन्दू सभ्यता का प्रादुर्भाव हुआ जिसमें आयों के पूर्व की सभ्यता व संस्कृति .के चिन्ह 
अक्षी भी अवशिष्ट हैं । इसका सर्वप्रथम स्पष्ट प्रमाण आर्यो के उस दृष्टिकोण से 
आप्त होता है जो उन्होंने अनायों के लिंगम्‌ और उस ईश्वर के प्रति, जिसका वह 
अतीक्र है, अपनाया था । इस {विषय में ऋग्वेद में (7, 2-5) एक .महत्त्वशाली 
उल्लेख मिलता है, “जिनका देवता “लिंग' है वे हमारे पुण्यस्थल.में प्रविष्ट न होने 
-प्रावें । ययो के पूर्व क्री सभ्यता की इस सिंग-उपासना के.प्रति आयों का जो .भय 
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था, वह बाद में जाता रहा। वैदिक कर्मकाण्ड में लिग-उपासता को कालास्तर Ej 


स्वीकार कर लिया जाता है और “लिंगम” को अश्वमेघ यज्ञ तक में स्थान प्राप्त «हो 
जाता है। बाद के वेदों में तो अनायों के देवता शिव, पशुपति अधिक महत्त्वशाली 
स्थान प्राप्त कर लेते हैं और यजुर्वेद के थुग से तो शिव बड़े महान्‌ देवता का रूप 
धारण कर लेते हैं । 
आयो एवं अनायोँ के हेल-मेल से नवीन हिन्दू-संस्कृति का समुदय हुआ जिसमें 
अनार्यो की सभ्यता एवं संस्कृति के चिन्ह हैँ--इस कथन की पुष्टि के लिए दूसरा 
स्पष्ट प्रमाण यह है कि उत्तर बैदिक सभ्यता के युग में आयं देवतागण धीरे-धीरे 
विलुप्त हो जाते हैं । 'वरुण' जिसकी स्तुति में अनेक ऋचाएं रची गयी थीं, आयों 
'के देवगण-समूह से लुप्त हो जाता है और केबल दिक्पाल मात्र रह जाता है.। 'वायु' 
धीरे-धीरे पृष्ठभूमि में चला जाता है और प्रारम्भिक वैदिक युग में नगरों का श॒क्तिः 
शाली संहारक और यज्ञ के प्रधान आग का उपभोक्ता इन्द्र. भी निम्न स्वगें.का अधिराज 
मात्र रह.जाता है, जहाँ वह विलासमय राजा-समा करता है और विषय-वासनापयुक्त 
जीवन व्यतीत करता है। ज्यों ही.आयाँ ने अनायों या दस्युओं पर विजयश्री .प्राप्त 
की, वैदिक देवताओं का अवसान हो गया. और जब बाद में शक्तिहीन देवताओं के,लिए 
कई छोटे-छोटे यज्ञ किये जाने लगे तब इनका पुनजंस्म हुआ । इरहीं शचीन, मन्त्रों की 
“युनरुक्ति कर उनका उच्चारण. उन देवताओं के लिए.किया जाने लगा . जिसकी पूजा 
अब नहीं होती थी | यह भी सम्भव है कि हिन्दू. आयों ने .जिस लिपिका विकास 
किया, वह-भी सिन्धु-घाटी की सभ्यता की लिपि के ऊपर आधारित हो सकती .है। 
यह तो स्पष्ट है कि पशुपालक कायो ने क्रमशः स्थानीय लोगों पर विजय प्राप्त का 
तथा उनकी सभ्यता व संस्कृति से अपनी संस्कृति व सभ्यता का एकीकरण कर दिया। 
फलतः हिन्दू घमं, जैसा वह आज है, इस समन्वय का परिणाम है। अतः इस सिद्धान्त 
को विशिष्ट रूप से संशोधित करता है कि ।हेन्दू-सभ्यता का उद्गम-सथान आरये- 
सभ्यता है । 
तृतीय प्रमाण यह है कि उत्तर वेदिककालीन उपतिषदों के ऋषियों का वैदिक 
देवताओं से अव कोई सम्वन्ध न रहा था। उत्तर वैदिक साहित्य में मातृदेवी के 
संकेत भी प्राप्त होते हैं, जो अनाय धर्म के प्रमाव की ओर निदेश करते .हैं। उत्तर 
बैद्िक:काल के अनेक ऋषियों का उल्लेख उतकी माता के नाम से किया गया है। आयो 
“का समाज पितृसत्तात्मक था । अतः परिचय :प्राप्तःकरने की यह प्रथा यहाँ के अनाये ` 
निवासियों :के मातुसत्तात्मक ,प्रणाली .के प्रभाव की ओर संकेत -करती.है.। इस 
प्रकार आयों तथा अनायों के सम्पकं से जिस प्रया का विकास हुआ था, वह एक ऐसा 
शुक्कीकरण था जिप्तमें विजयी आर्यों का वाह्य रूप तो प्रधान था, परन्तु विचित्र एवं 
परम्परागत प्रयाएँ नवीन रूप में अभिव्यक्त हुई थीं । 
चतुर्थ प्रमाण यह है कि ऋग्वेदकाल में ही क्रमशः पशुपालक आर्यों के कृषक 
समाज में परिवर्तित हो. जाने से 'ग्राम' का समुदय हुआ | धीरे-धीरे इसे महत्त्वपूर्ण 
स्थान प्राप्त हो गया यह बहुत सम्मव है कि आत्मरुष्ट ग्राम ऋरवेदकालीन आरयों 
के उपनिवेश का परिणाम न हो, अपितु आयोँ के पूर्व लोगों के संगठन का अविच्छिन्न 
छूप रहा हो जिसे आर्यों ने मी बताये रखा। मोदहनजोदड़ो जैमे विशाल नगरों का 
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उत्थान ओर समृद्धि तो सविस्तृत कृषिःप्रणाली एवं ग्रामीण आर्थिक नीति के आधार 
पर ही हो सकती थी । अतः यह अनुमान करना अधिक युक्तिसंगत है कि जब भार्य 
लोग कृषक बन गये तब उन्होंने ग्राम-पद्धति को आदिवासी अनायों के संगठन में जिसः 
रूप में पाया था, उसी को अपना लिया । 
मायो को जातीय विशिष्टता एवं वर्ण-भेद--आरयों ने भारत में जातीय विशि- 
ष्टता एवं वर्ण की विचारधारा को जन्म दिथा। यहाँ के कृष्ण वर्ण अनायों की 
तुलना में अपने गोर वर्ण की भावना उनके सम्पूणं विचार-जगत पर छा गयी थी । 
इसके साथ ही उनकी यह विचारधारा भी मिल गयी कि ईश्वर वेदों द्वारा उनके 
सम्मुख प्रकट हुआ है तथा दस्युओं पर विजय प्राप्त करने की उनकी शक्ति उन्हें 
रहस्यात्मक कर्मकाण्ड तथा इन्द्रजालिक क्रिया-विधियों से प्राप्त हुई है और इसे अवाक 
“रूप से गुप्त रखना अनिवाये था । उनके पवित्र ज्ञान के साथ उनकी वर्ण-भेद की 
नीति ने मिल कर आर्यों व अनार्यो के मध्य अथवा द्विजों वशूुद्रों के मध्य भेद-भाव 
को पूर्ण स्थित कर दिया । 'द्विज' वे लोग थे जो कतिपय रहस्यात्मक घामिक क्रियाए? 
सम्पूर्णं करने पर पवित्र ज्ञान को प्राप्त करने एवं आर्य-उपासना-पद्धति में सम्मिलित 
' होने के अधिकारी हो जाते थे। जाति-प्रथा का यह सूत्रपात था जिसे आगे चल कर 
घर्मशास्त्र के लेखकों ने चातुवेण्यं व्यवस्था कॉ विस्तृत रूप प्रदान क्र दिया। | 
परन्तु यह बात ध्यान देने योग्य है कि वर्ण तथा जातिश्मेद का यह सिद्धान्त--- 
कृष्ण वर्ण लोगों को बहिष्कृत कर उन्हें निम्न-रतर पर कर देना-- पूर्ण रूप से फली शुत 
नहीं हुआ । यह प्रमाणित करने के लिए प्रमाण हैं कि जातियाँ परस्पर घुल-मिल 
गयी थीं और आयों ने कष्ण वर्ण ऋषियों तक को अंगीकार्‌,फड लिया था । वाद्रायण 
वेद व्यास जिन्होंने वेदों को व्यवस्थित करके उनका सम्पादनफिया था, आर्य कृषि 
च कुष्ण वर्ण केवट स्त्री से उत्पन्न अवैध पुत्र थे तथा श्याम वाद्रायण कहे जाते हैं + 
इस सिद्धान्त से कि अनायं अथवा अद्विज निम्न श्रेणी के व्यक्ति थे, देशी अनार्य 
शासकों की, जिनकी सहायता की याचना राजा सुदास ने की थी, सत्ता पर कोई 
प्रभाव नहीं पड़ा था । राजाओं एवं पुरोंहितों तक के साथ देशी लोगों के वेवाहिक 
सम्बन्धों के होने के प्रायः अनेक उल्लेख प्राप्त होते हैं। इससे यह मत दृढ़ हो जाता 
है कि जातिःव्यवस्था के बनने के पूवं ही आयं और अनायों के रुधिर का पर्याप्त 
मात्रा में सम्मिश्नण हो चुंका था । यद्यपि जातिगत विशिष्टता आर्यो के लिए सैद्धान्तिक 
रूप में बनी रही फिर भी वैदिक मन्त्रों के गोपनीय रहस्यों की दीक्षा ही द्विजों और 
अद्विषों की कसौटी हो गयी ओर कालान्तर में आयंत्व की भावना वर्ण अथवा रंग में 
न रह कर सामाजिक स्थिति व संस्क्कति के रूप में आ गयी । 


प्रश्नावली 
4. “प्रकृति से प्रकृति के देवताओं की ओर” 'ऋरवेदकालीन आयो के धामिक 
; विश्वासों का सार है।' समझाइये | न 
2. वेदों में वणित आरयों के समाज की दशा का विवेचन कीजिये । 
: 3. ऋग्वेद कितना प्राचीन है ? इससे आयो की सभ्यता पर दया प्रकाश पड़ता है? 
: 4. ; ऋग्वेद के आघार-पर आर्यों के जीवन की दशा इम वर्णन कीजिये । 
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5. द्रविड़ तथा आर्यो की सभ्यताओं की समानता व विभिन्नता की प्रमुख बातों 


का उल्लेख कीजिये । आयों ने द्रविड़ सभ्यता को कहाँ तक अपना लिया था ? 
6. वैदिक युग के हिम्दू-आयों की सभ्यता व संस्कृति के प्रधान तत्त्वों का वर्णन 


कीजिये । 

7. ऋग्वेदकालीन धर्मं की क्या विशिष्टताएँ थीं ? हिन्दु ध्म से उनकी तुलना 
कीजिये । 

8. वेदों के विषय में आप क्या जानते हैं? वेदिक साहित्य का संक्षेप में वर्णन 
कीञिये । 


9. 'आर्यों और आयो के पूर्व के लोगों के समन्वय का परिणाम हिन्दू सभ्यता हुई, 
जिसमें आर्यो के पूर्व की श्रेष्ठ सभ्यता व संस्कृति के चिन्ह अवशिष्ट हैँ।' 
इस कथन का विवेचन कीजिये । 

80, वेदकालीन राजतन्त्र का वर्णन सावधानी से कीजिये । 
॥]. वैदिक साहित्य आयो की घामिक तया! सामाजिक व्यवस्था पर क्या प्रभाव 
डालता है ? 
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उत्तर वैदिक युग और महाकाव्यों का काल 


नहर्वेदकाल के बाद का समय उत्तर वैदिक युग के नाम से प्रख्यात है। 
इस युग में तीन वैदिक संहिताए' -अथवंवेद संहिता, सामवेद संहिता और यजुवेद 
संहिता--और चारों वेदों के उपनिषद्‌ और ब्राह्मण तथा रामायण एवं महाभारत के 


दो महाकाथ्यों की रचना हुई थी । वाद के इस वैदिक साहित्य और महाभारत से . 


हम उस युग की घटनाओ के विकास-क्रम तथा संस्कृति को समझने में समर्थ हैं। 

आयो का विस्तार--ऋग्वेदकाल में आये जातियां काबुल से ले कर गंगा की 
ऊपरी घाटी के क्षेत्र में फैल गयी थीं और इन्होंने यहाँ छोटे-छोटे राज्य स्थापित कर 
लिये थे जिनमें अधिकांश कुलागत नरेशों के आधिपत्य में थे । ऋग्वैदिक काल में 
परसपर संघर्ष और युद्ध के परिणामरवरूप, जो कुछ जातियों में चल रहा था, दुर्वल 
जातियों को उनके शक्तिशाली पड़ोसियों ने अपने में मिला लिया था । विजेता-जातियों. 
से प्रदेशों तथा घनःद्रब्यों में जो वृद्धि हुई थी, वह उनके विशाल राज्यों पर शासन 
करने वाले नरेशों की बढ़ती हुई सत्ता में झलकती थी । वैदिक ग्रन्थों में अब सर्वप्रथम 
अव्य नगरों एवं विस्तत राज्यों का उल्लेख मिलता है। विशाल राज्यों की वृद्धि के 
साथ-साथ आयो का सांस्कृतिक एवं राजनीतिक प्रभुरव भी पूर्व और दक्षिण की ओर 
फैलने लगा। वैदिक युग के अन्त तक आरयों ने यमुना, गंगा और सदा नीरा (गंडक) 
नदियों द्वारा सिंचित उवंरा मैदान पर पूर्णरूपेण अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया 
था | विष्थ्या के सघन दुर्गम वनों में आर्यों के साहसी समूह्‌ प्रविष्ट होने लगे थे और 

उन्होंने दक्षिण में गोदावरी के उत्तर में शक्तिशाली राज्यों की नींव डाल दी थी.। 
आयोँ के विस्तार एवं बढ़ते हुए उपनिवेशों के साथ-साथ पश्चिमी पंजाब 
क्रमशः उपेक्षित हो चला था और अव थर्य-संस्क्ृति का केन्द्र पंजाब से हट कर 
सरस्वती ओर गंगा के वीच के प्रदेश में आ गया था। यह प्रदेश 'मध्य प्रदेश” अथवाः 
“आर्यावते' कहलाता था। इसी क्षेत्र से ही आयों की संसक्ति पूर्व एवं दक्षिण की ओर 
अन्य प्रदेशों में फैली | ऋगेदकालीन अनेक जातिया अब विलुप्त हो गयी थीं और 
उनके स्थान पर नवीन जातियों का आविर्माव हुआ था। भरत ओर पुरु जातियों का 
स्थान कुरु, पांचाल ओर काशी ने ले लिया था जिन्होने उत्तर वैदिक काल की राजनीति 
र में महत्त्वपूर्ण भाग लिया था । कुरुओं की राजधानी आसर्‍्दीवत थी और पाँचालों की 
` कास्मिल्य। इसके आगे पूर्व की ओर कोशल (अवघ), काशी और विदेह (उत्तर विहार) 
. के राज्य आयों के नवीन केद्र बन चुके थे । इनसे आगे मगध (दक्षिण बिहार) भौर 
अंग राज्य सम्भवतः आयं प्रभाव से अभी बाहर थे और इनके अधिवासी अपरिचित 
माने जाते थे। इस युग में प्रथम बार हम आध्धरों, बंगाल के पुण्डों, उड़ीसा ओर मध्य 
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प्रास्त के शबरों तथा दक्षिण-पश्चिम के पुलिन्दों के नामों को सुनते हैं। ऐतरेय ओर 
जेमिनीय ब्राह्मणों के पिछले भागों में विदर्भ (बरार) का उल्लेख भी दो बार आया 
है । उसके अतिरिक्त मत्स्य, सूरसेन और गाँघार जैसी कुछ अन्य जातियों के नाम भी 
मिलते हैं । इनका अपना स्वशासन था। इससे प्रमाणित होता है कि हिमाचल से 
विन्ध्याचल के वीच का प्रायः सारा उत्तरी भारत, सम्भवतः इससे बाहर का भाग 
भी, आर्यो की ज्ञानपरिधि में आ चूका था। 

राज्यसत्ता की वृद्धि--जातियों के सम्मिश्रण, नवीन प्रदेशों की विजय और 
फलस्वरूप राज्यों का विस्तार एवं युद्धों में नरेशों के सफल नेतृत्व से राजा की सत्ता 
और उससे परमाधिकारों में वृद्धि हुई। “बिना ग्वाले के चौपायों की जो स्थिति होती 
है बही बिना राजा के मनुष्यों की होती है।” यह सिद्धान्त अंगीकार कर लिया गया 
था । राजा अपनी प्रजा पर अनियन्त्रित राज्यसत्ता रखने कां दावा करते थे। यहाँ 
तक कि ब्राह्मण भी उनकी इच्छानुसार अलग कर दिये जाते थे । साधारण व्यक्ति को 
ववलि', 'शुल्क' और 'माग' नामक कर देने पड़ते थे और राजा की इच्छानुसार उसे 
यातना दी जा सकती थी । निम्न श्रेणी के लोगों को इच्छानुसार मार दिया जाता 
था और. निर्वासित भी किया जाता था। राजा को जनसाधारण से उच्च पद पर 
निर्दिष्ट करने के लिए यज्ञों एवं आराघनाओं सहित बिस्तृत अनुष्ठान होते थे। यद्यपि 
उस समय राजा के दैवी अधिकार न थे परन्तु उनमें दैवी गुण माने जाते थे । सफल 
राजा सावभौम, एकराष्ट्र, विराट्‌, अधिराज आदि प्रतिष्ठित पदों के प्राप्त करने का 
दावा करते थे और 'वाजपेय,' 'राजसूय' 'अश्वमेध' यज्ञों का अनुष्ठान कर अपनी 
उत्तरोत्तर बढ़ती हुई शक्ति का परिचय देने लगे थे। ये सब साम्राज्यवाद और 
सामन्तवादी विचारों के द्योतक हैं । 

राजा के प्रमुख कतव्य सैनिक और न्याय सम्बन्धी कार्य होते थे। वह अपनी 
प्रजा और कानूनों का संरक्षक था एवं उनके शत्रुओं का संहारक था। यद्यपि बह 
दण्ड-विधान से स्वयं विमुक्त था परन्तु दण्ड देने की सर्वोपरि सत्ता उसके हाथों में 
थी । राज्य पूववत्‌ कुल।गत ही होता था। अथबंबेद में राज्याभिषेक के समय गीतों 
सै प्रकट होता है कि सम्भवतः प्रजा द्वारा राजा का निर्वाचन भी होता था । युद्ध में 
बह अब भी सेना का नेतृत्व करता था, यद्यपि सेना का साधारण संचालक सेनानी 
था । यह संदिग्ध है कि वह भूमि का स्वामी था, परन्तु निस्सन्देहं उस पर उसका 
बहुत कुछ स्वत्व था। 

राज्यसत्ता की वृद्धि होने पर भी राजा पूर्ण रूप से निरंकुश नहीं हो पाये थे। 
समर्पण-समारोह के समय कुछ ऐसी क्रिया-विधियाँ होती थीं जिससे राजा को सिहा- 
सन के नीचे उतरकर ब्राह्मणों को प्रणाम करना पड़ता था । अपने राज्याभिषेक के 
समय उसे धर्म-भक्ति की एवं ब्राह्मणों तथा राज्य के कानूनों के संरक्षण की शपथा 
लेनी पड़ती थी | राज्याभिषेक के समय राजा से कहा जाता था, 'हे राजन्‌ ! यह 
राज्य तुम्हें षि, प्रगति एवं साधारण जनता के सुख-वैभवं के, लिए दिया जाता है ।' 
इसका अभिप्राय यह है कि राज्य 'स्वत्वाधिकार की बस्तु नहीं अपितु एक घरोंहर था. 
ओर इसे अधिकार में रखने कें लिए यहं शतं थी किं राजाः जनसाधोरेण का कल्याण ' 
करे'। ऋग्वेदकालीत साधारण जनता कीं. राजनीतिक सार्वजनिक संस्याए--संभा' 
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“और समिति-इस युग में भी विद्यमान थीं। अथववेद में यह उल्लेख है कि राजा 
“और इन संस्थाओं में परस्पर मैत्रीपूर्ण सहयोग व सामंजस्य राज्य की समृद्धि के हेतु 
अनिवायं है । कमी-कभी जनता का क्रोध इस भयंकरता से प्रकट होता था कि 
अत्याचारी निरंकुश नरेशों को उनके अपराधी अधिकारियों सहित पदच्युत कर दिया 
जाता था। दूसरे शब्दों में, हम कह सकते हैं कि उत्तर वैदिक युग में शासन-व्यवस्था | 
और प्रणाली पहले की अपेक्षा अधिक प्रजातन्त्रवादा थी क्योंकि आर्य जाति के | 
नेताओं की सत्ता को राजा अभी भी मानते थे । 
शासन-प्रणाली का विस्तार--राज्यसत्ता की वृद्धि के साथ-साथ ही शासन- 
व्यवस्था के सूत्रों का भी विस्तार हुआ । राजा और उसके अधिकारियों का महत्त्व 
भी बहुत बढ़ गया था। इस युग में राज्य-अधिकारियों को “वीर' अथवा 'रत्नी' कहते 
थे । इसमें प्रमुख संग्रहीत (कोषाध्यक्ष), भागदुघ (कर एकत्र करने वाला प्रमुख 
अधिकारी), सूत (राज्य का वृतान्त रखने वाला भाट), क्षत्री (राज्य-परिवार का 
निरीक्षक), अक्षवाप (हिसाब रखने वाला अधिकारो), गोविकतँन (बन-निरीक्षक या 
आखेट में राजा का साथी), पालागल (सन्देश-वाहक) और तीन प्राचीनतम अधिकारी 
सेनानी, पुरोहित और ग्रामणी थे। ऋग्वैदिक युग में ग्रामणी. प्रधानतया सैनिक 
अधिकारी था परन्तु उत्तर वैदिक युग में वह सैनिक और असैनिक दोनों प्रकार का 
उच्च अधिकारी था ओर नगर तथा ग्राम, जहाँ कहीं न्यायालय की बैठक होती थी, 
का सभापतित्व करता था। पुलिस के अधिकारियों को इस समय उग्र या जीवग्रम 
कहते थे । सौ गाँवों के अधिकारी को 'सभापति' और सीमान्त के शासक को 'स्थपति' 
कहते थे । इन अधिकारियों के हवाले प्रान्तीय शासन की नियमित प्रणाली की ओर 
संकेत करते हैं। न्याय-शासन में राजा का भाग अधिक होता था परन्तु कभी-कभी 
च्याय करने के अधिकार “अध्यक्ष' नामक अधिकारी को दे दिये जाते थे | जाति या 
कबीलों को 'समासद्‌” नाम की एक छोटी सभा होती थी जो विशेष अवस्था में 
न्यायकार्यं करती थी। ग्राम में छोटे-छोटे मामलों का निर्णय ग्राम के न्यायाधीश 
'ग्राम्यवादीन' और उसका न्यायालय 'समा' करती थी । 
उत्तर वेदिक युग में राजतन्त्र के साथ-साथ गणतन्त्र का विकास हुआ था। 
पश्चिम के सौराष्ट्र, कच्छ और सौवीर (आधुनिक सिंध) एवं हिमालय के उत्तर 
कुरुओं में गणतन्त्र शासन-व्यवस्था का प्रचलन था । पश्चिमी राज्यों की व्यवस्था का 
ताम स्वराज्य था ओर उत्तरी प्रदेश में वैराज्य (राजाविहीन राज्य) शासन- 
व्यवस्था थी । 5 


| 
र | 
56 मारतीय सभ्यता: तथा संस्कृति का विकास | 
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समाज 3 ः 
` इस बात के प्रचुर प्रमाण उपलब्ध हैं कि उत्तर वैदिक काल में सामाजिक ? 
जीवन सुस्थित हो चुका था । उप्त युग में जो सामाजिक परिवतंन हुए उनकी झलक 
उस काल के साहित्य में है। इनका विवरण निम्न प्रकार है.। 
| बसन एवं सत्तोरंजत--यद्यपि गृहों के निर्माण तथा वेश-भूषा में कोई उल्लेख- 
नीय परिवतंन नहीं हुए थे परन्तु आहार में मांस-मक्षण और सुरा-पान को अनुचित. 
समझा जाने लगा । अथबंवेद के एक सूक्त में ऐसे आहार को प्राप, कहा. गया है। 
सम्मतः यह अहिंसा के उसः सिद्धान्त कां.परिंणास-था जिसका अंकुर भारतीय धमः 
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भूमि में जम चला था । आमोद-प्रमोद के नवीन साधन प्रचलित हो चले थे । विभिन्न 
स्थानों पर 'सैलूश' (अभिनेता) का उल्लेख प्राप्त होता है तथा बड़े-बड़े सामाजिक 
उत्सवों और समारोहों के अवसर पर 'वीणा-गाथिन' (वीणा बजाने वाले) गाता था 
अथवा गीतिकाव्य संगीत-वाद्यों के साथ गाते थे। इन वाद्यों में कभी-कभी सौ-सौ 
तार (शततन्तु) लगे होते थे । ऐसी गाथाओं में हमें उन 'विजय-गीतों' का आभास 
"मिलता है जो महाकाव्यकाल में विकसित हुए थे। 
स्त्रियाँ--स्त्रियों की दशा अत्रनत हो गयी थी । वह सम्पत्ति की उतराधि- 
कारिणी नहीं हो सकती थीं और उसका उपाजित धन या तो उपतक्के पति का अथवा 
पिता का समझा जाता था । कम्या-जम्म दुख का विषय समझा जाता था तथा पुत्र 
मनोकामना का लक्ष्य माना जाता था | स्त्रियां जातीय परिषदों या समाओं में प्रवेश 
नहीं कर सकती थीं । बहुपत्नी-वित्राह प्रचलित था तथा कुलीन वंशों की विवाहित 
नारियों को अपनी सौतों की उपस्थिति के कारण कष्ट सहन करने पड़ते थे । इस 
सम्बन्ध में रानियों का भाग्य विशेष रूप से ई््या से परे था । इनमें से कुछ रानियों 
को जैसे प्रधान रानी (महिषी) तथा इष्टप्रिथा को प्यार तथा सम्मान प्राप्त होता था, 
अन्य रानियां जैसे 'परिवृक्ति उपेक्षा की दृष्टि से देखी जाती थों। परन्तु घामिक 
-क्रिपा-विधियों और अनुष्ठानों में माग लेती रहती थीं । शिक्षा, जो उतमें से कुछ को 
प्राप्त होती थो, उञ्त्र श्रोणी की होती .थो क्योंकि इसमे वे राजसभा में होने वाले 
दार्शनिक तक॑-वितकों में प्रमुख भाग लेने में समर्थ होती थों । गागीं, वाचकतवी, मैत्रेयी 
के इष्टाम्तों मे प्रमाणित है कि नारियाँ शिक्षित होती थीं और उनमें से कुछ ने तो 
बौद्धिक गौरव भी प्राप्त कर लिया था। कर्मकाण्ड की जटिलता में वृद्धि होते के 
फलस्वरूप अब स्त्रियाँ पतियों के साथ बैठकर सपूची यज्ञःकिया नहीं कर सकती थीं 
एवं उसकी कुछ क्रियाएं पुरोहित करने लगे थे | विवाह विषयक नियम परिवर्तित 
' .होकर अधिक कठोर हो गये थे ; बाल-विवाह का उल्लेख मी मिलता है ॥ इस युग 
“में सर्वप्रथम गौतम घर्म-सूत्र में यह विचार प्रर्दाशत होता है कि कन्या का विवाह 
उसके बाल्यकाल में ही (ऋतुमती होने के पूर्व) कर देना चाहिए | 
वर्णाश्रम धर्म का सामाजिक सिद्धान्त --वर्णाश्रम धर्म एक सामाजिक धारणा 
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समाज तीन वों में विमक्त था--'्राह्मण' (पुरोहित), 'राजन्य' (जनता का सम्ञ्रान्त. 


अथवा कुलीन वंशीय माग) और “विश” (सामान्य जनता) । यह विभाजन बहुत कुछ: 
व्यवसाय पर निर्भर था तथा इसका जाति-क्रम से कोई सम्बन्ध नहीं था जैसा आगे 


चलकर विकास हुआ । वंश-परम्परागत व्यवसाय ओर उद्यम का कोई प्रमाण उपलब्ध 


नहीं होता । एक ही कुल व वर्ग में वैवाहिक सम्बन्ध निषिद्ध नहीं था और लोग भी 
विभक्त नहीं थे । पर उत्तर वेदिक काल में इस पद्धति का विकास पर्याप्त रूप से होः 
गया था । उत्तर वेदिक काल में सामाजिक स्तर स्पष्ट हो चले थे और व्ण-व्यदस्था 
अपने नियत बर्ग-आकार और वर्ण-संघषं की ओर द्रुत गति से बढ़ चली थी । वर्ण- 
व्यवस्था का प्रधान आधार पूर्वं वैदिक काल में गौर रंग आयो और कृष्णकाय 
दस्युओं का पारस्परिक वर्णान्तर था । किन्तु उत्तर वैदिक काल तक पहुचते-पहुंचते 
आयो के निरन्तर रणक्रम, उनकी राजनीति की नित्य वद्धित नवीन दशाओं और 
श्रम-विभाजन के उत्तरोत्तर उपक्रम से स्वाभाविक ही वश-परम्परागत पेशेवर दल 
निमित हो गये । इस प्रकार इस युग में चार वर्णों 'ब्राह्मण' (जिसका कर्तव्य पठन- 
पाठन था), 'क्षन्रिय' (योद्धा, संरक्षक तथा शासक), 'वैश्य' (आथिक कार्यों में संलग्न) 
तथा 'शूद्र' (सामान्य जन, कृषक) की स्थापना हुई। उत्तर वैदिक युग के शास्त्रकारों 
ने प्रथम बार चार वर्गों के कत्तं ब्यों का स्पष्ट रूप से उल्लेख किया और उनके लिए 
पृथक्‌-पृथक्‌ नियम बनाये । 
उत्तर वैदिक काल में जो लोग धमं की व्यवस्था को जानते थे, कर्मकाण्ड और 
यज्ञानुष्ठान में निपुण थे और दान ग्रहण करते थे, वे ब्राह्मण कहलाये। यज्ञों के विकास 
ने इनकी वृद्धि की । अपने ज्ञान, तपस्या और त्याग से ब्राह्मण जनसाधारण से ऊचे 
उठ गये थे। उनसे सविस्तृत कर्मकाण्ड जानने एवं उचित उच्चादर्श का पालन करने 
की आशा की जाती थी । प्रजा के आध्यात्मिक जीवन के संरक्षक होने से वे समाज 
में अपनी उच्च प्रतिष्ठा बनाये रखने में समर्थ हुए तथा उन्होंने अपनी दिव्य उत्पत्ति 
की प्रामाणिक व्यवस्था की और शेष आयों से अपने पृथकत्व को बनाये रखने के लिए 
शास्त्रीय आदेश प्रस्तुत किये । 
जो युद्ध करते थे, भूमि के स्वामी थे और राजनीति में अधिकार के साथ 
सक्रिय भाग लेते थे, वे क्षत्रिय हुए । क्षत्नियों ने इस युग के तत्त्व ज्ञान में गहरी अभिः 
रुचि दिखलायी । यज्ञ-प्रणाली के विषय में वे कभी-कभी ब्राह्मणों से भी वाद-विवाद 
कर बैठते थे । किन्हीं-किनही क्षत्रियों ने कभी-कमी विशिष्ट ज्ञान के आधार पर अपने 
आपको ब्राह्मणों के पद तक ऊंचा उठा लिया था। उन्होंने अपने ज्ञान द्वारा सर्वोच्च 
सुखं प्राप्त करने का सतत्‌ प्रयत्न किया हमारे पास दो क्षत्रिय राजाओं जनक और 
विश्वामित्र के माने हुए उदाहरण हैं। इनमें एक आचार्य हो गया जिसके चरणों के 
समीप बैठकर ब्राह्मण भी उनका उपदेश सुनते थे तथा दूसरा ऋषि बत गया जिसने: 
वैदिक ऋचाओं की रचना की | ऐसे अनेक प्रमाण हैं जो ब्राह्मणों और क्षत्रियों की: 
परस्पर प्रतिद्वन्दता की' ओर संकेत करते हैं। क्षत्रियों ने ब्राह्मणों के सर्वोपरि अधि- 


कारका विरोध दीघं काल तक किया ओर उनका कथन था कि उनसे अधिक उच्च' 
 कोॉईनहीं है एवं पुरोहित तो केवल राजा का अनुयायी मात्र होता है। - 
` ब्राह्मणों ओर क्षत्रियों को: छोड़ शेष समस्त आयं जनता, जिसमें वणिक, कृषक 
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और शिल्पी थे, वैश्य कहलाये । वैश्य लोग ब्राह्मण ओर क्षत्रिय दोनों उच्च जातियों ` 
से भिन्न थे क्योंकि उनमें पुरोहित और कुलीन राजवंश के रक्त का अभाव था एवं. वे 
स्वतन्त्र होने के कारण शूद्रों से उच्च श्रेणी के समझे जाते थे । ब्राह्मण और क्षत्रियों ` 
के अधिकारों तथा सुविधाओं का उपयोग बैश्यों के लिए निषिद्ध था। एक प्रामाणिक 
न्थ में कहा गया है कि “वह (वेश्य) अन्य लोगों को कर देता है, अन्य व्यक्तिः 

उसकी जीविका में भागी हो सकते हैं और दूसरे उस पर स्वेच्छापूर्वक शासन कर 
सकते हैं।” परन्तु इनमें “श्रे ष्ठिन' (आधुनिक सेठ) कहे जाने वाले अधिक धन-सम्पन्नः 
व्यक्तियों तथा गृहपति’ (गृहस्थी) का राज-सभा में बड़ा सम्मान होता था । 

उपयुक्त वणित वर्ण-व्यवस्था का निम्नतम स्तर उन 'भुदरों' से वना था जो ` 
विजित-वर्ग के दास और दस्यु थे और जिनका कमं ऊपर के तीनों वर्णो फी सेवा 
करना था । शूद्रों की स्थिति अत्यधिक दीनतापूणे थी । वही ग्रन्थ जो वैश्यों की स्थिति” 
का वर्णन करता है शूद्रं के विषय में इस प्रकार कहता है, “वह (शूद्र) अन्य व्यक्तियों 
का सेवक है जिसका इच्छानुकूल निष्कासन तथा वघ किया जा सकता है।” शास्त्रो क्त : 
क्रिया-विधियों भें शूद्रों को कोई मी अधिकार प्राप्त नहीं था । वह अपवित्र समझा ` 
जाता था तथा अग्निदेव की आहुति में चढ़ाने का दूध स्पशे करने की आज्ञा उसे नहीं | 
थी। फिर भी, प्रायः उसकी गणना वैश्य-वर्ग के अन्तर्गत की जाती थी ओर ये दोनों” 
मिलकर पुरोहित और सामन्त का विरोध करते थे। शूद्र के जीवित रहने ओर प्रगति 
करने का अधिकार क्रमशः स्वीकार किया जा चुका था एवं उसके ऐश्वर्य के लिए 
आराधना की जाती थी। भार्यो को सामाजिक व्यवस्था में अनेक नवीन आदिमः. 
जातियों के प्रवेश करने से शूद्रों का वर्ग निरन्तर बढ़ता ही रहा । 

व्यवस्थित जाति-क्रम के बाहर लोगों के दो प्रमुख बगं थे जो 'ब्रात्य' और 
“निषाद! कहे जाते थे । 'ब्रात्य' लोग सम्भवतः ब्राह्मण धमं की सीमा के बाहर थे। वेः 
ब्राह्मण धमं के नियमों का पालन नहीं करते थे, वे प्राक्त भाषा बोलते थे और घुम-- 
ककड़ों जैसा जीवन व्यतीत करते थे । ऐसा प्रतीत होता है कि मगघवासियों से उनका 
कोई घनिष्ठ सम्पर्क था तथा शैव एवं “अहंत” सम्प्रदायों से उनका विशिष्ट सम्बन्ध | 
था । कुछ स्वीकृत संस्कारों को करने के पश्चात्‌ वे ब्राह्मण समुदाय के सदस्य हो सकते 
थे । निषाद लोग अनाय थे जो अपने पृथक्‌ ग्रामों में निवास करते थे तथा पृथक्‌ शासक 
(स्थापित) होते थे। निषाद आधुतिक युग फे भीलों के समान थे । 

उत्तरकालीन गो की भांति इस वर्ण-व्यवस्था में अभी कठोरता और जटि-- 
लता नहीं आयी थी और वणं आजकल के समान जाति-पांति के संकीण क्षेत्रों में नहीं 
थे । उनमें पारस्परिक सम्बध अभी सम्भाव्य था । इस सम्वन्ध में इस काल के अनेक 
अन्तरवणं-विवाहों के हवाले दिये जा सकते हैं। “च्यवन' ब्रह्मषि थे परन्तु उन्होने. 
ब्राह्मण होकर भी क्षत्रिय वंश की पुत्री सुकन्या से विवाह किया; विदेह के जनक;- 
काशी के अजातशत्रु और पाँचाल के. प्रवाहण जैवलि ने ब्रह्मज्ञान में ख्याति अजित की - 
और राजन्य देवापि ने अपने भाई राजा शान्तनु के अश्वमेध में प्रमुख पुरोहित काः 
कार्य किया । इस प्रकार उत्तर वैदिक युग में ब्राह्मण, क्षत्रिय और बैश्यों में खात्त-पानः 
भौर विवाह के बन्धत्त नतो इतने कठोर ही थे ओर न व्यवसाय-परिवर्तेत पर प्रति; 
बन्ध ही था । 
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कालान्तर में जैसे-जैसे प्रादेशिक विशेषताएं एवं ब्राह्मणों को प्रभुता बढ़ती 
गयी वेसते ही वैसे वर्गो की बिशेषता भी बढ़ती गयी और उनका पारस्परिक सम्बन्ध 
'अश्चद्धा की दृष्टि से देखा जाने लगा । युद्ध के प्रमाव, समाज की उत्तरोत्तर बढ़ती 
आवश्यकताओं एवं व्यापार-व्यवसाय की प्रगति के फन्नस्वरूप शिह्पियों तथा व्याप 
'रियों के परम्परागत समूहों का निर्माण होने लग गया था। साधारण, स्वतच्त्र 
व्यक्तियों की विशाल जाति अपने कार्यो और व्यवसाय के अनुकूल छोटे-छोटे वर्गो में 
विभक्त हो रही थी और समाज अनेक-व्यवसायी-वगो का एक अद्भूत संगठन बन 
गया जिसमें प्रत्येक अपने स्वतन्त्र विधानों से व्यवस्थित था । कृषि-कर्म और पशुपालन 
में संलग्न रहने वाले लोगों के अतिरिक्त व्यापारी, रथकार, लौहकार, बढ़ई, चमं कार, 
'मछआ आदि जातियों का स्पष्ट उल्लेख है उनमें से कुछ लोग सामाजिक दृष्टिकोण 
से पतित होते जा रहे थे और उनके स्पर्श से धामि क्रियाए' व अनुष्ठान अपवित्र 
माने जाने लगे थे। फिर भी नियमों की यह कठोरता बाद में होने वाली कठोरता के 
समान नहीं थी क्योंकि एक ब्राह्मण ऋषि के क्षत्रिय कन्या से. विवाह करने को उल्लेख 
“हमको प्राप्त होता है। 

चिद्या--शिक्षा की इष्टि से {आर्यो के समाज में उच्चतम मानसिक और 


बौद्धिक विकास हो चुका था। विद्या धामिक और लौकिक दोनों प्रकार की हो गयी' 


“थी । वेदों, गौण ग्रन्थों तथा उपनिषदों के अतिरिक्त, व्याकरण, तकं-शास्त्र तथा कानून 
सी अध्ययन के पाठ्यक्रम में सम्मिलित थे। विद्यार्थी-जीवन के हेतु स्पष्ट नियम बना 
“दिये गये थे। प्रथम नियम या संस्कार “उपनयन” कहलाता था जिससे ब्रह्मचारी को 
नवीन जीवन में प्रवेश करने की दीक्षा दी जाती थी । उसे संयमी जीवन व्यतीत करने 
_का अभ्यास करना पड़ता था; मोजन के लिए भिक्षा माँगनी पड़ती थी और विनम्रता 
की भावना अपनानी पड़ती थी । उसे सदैव अपने सम्मुख विद्या के छह उद्देश्य र खने 
'पड़ते थे--ज्ञान, श्रद्धा, प्रजा, घन, आयु और अमृतत्व । 
वेदों की ऋचाएँ अब भी पवित्र मानी जाती थीं और उन्हें लिपि-बद्ध करना 
अपवित्र और दूषित कृत्य माना जाता था। पूर्वजों द्वारा रचित ऋचाओं को पुरोहित 
-कण्ठस्थ कर लेते थे और इस प्रकार सम्पूर्ण वेदिक साहित्य वंश-परम्परानुकूल रीति 
से उपलब्ध होता रहा था । इस साहित्य को विशुद्ध ओर पवित्र रखने के लिए कई 
उपायों को अपनाया गया और इनमें से एक शाकल्य द्वारा रचित ऋग्वेद संहिता का 
“पद-पाठ' है । यह एक ऐसी रचना है जिसमें प्रत्येक ऋचा का हर एक शब्द साहित्य 
“की शुद्धि के प्रमाण के लिए अलग-अलग रचा गया था। निस्सन्देह, इस प्रकार प्रगति- 
शील उच्च साहित्य के साथ-साथ व्याकरण के कुछ ग्रन्थ अवश्य रहे होंगे पर दुर्भाग्य- 
व्वश वे सभी आज विलुप्त हैं । 
भाषा--साधारण जनता की माषा अनायों के सम्पर्क से अवश्य परिवर्तित 
-हुई होगी जिसके फलस्वरूप प्राकृतिक विभाषाओं की उत्पत्ति हुई । प्रत्येक प्रदेश के 
“लिए अपनी ही 'प्राक्ृत' का विकाम करना स्वाभाविक था। प्रारम्भिक यूग में इस 
“पकार की तीन प्राकृत भाषाएँ थीं--“शोरसेनी' जो शूरसेन जिले (केन्द्रीय दोआब) 


जाती थी। कॉलाम्तर में इनमें से प्रत्येक की अपनी-अपनी प्र शाखाओं का उदय 
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उत्तर वैदिक युगं और महाकाव्यों का काल 6I; 


आर विकास हुआ ओर वाद में साहित्यिक कृतियों में इनका उपयोग होने लगा। इस 
प्रकार वैदिक भाषा से दो स्वतन्त्र भाषाओं का विकास हुआ--प्रथम 'संस्कृत' जिसका. 
रूप ईसवी पूवं सातवीं सदी के वैयाकरण पाणिनि ने स्थिर किया झर द्वितीय, प्राकृत 
भाषाएं जो समय की आवश्यकताओं के अनुसार परिवतित होती रहीं । सम्भव है 

“संस्कृत' सभ्य और शिक्षित लोगों की भाषा रही हो और समस्त भारत में विद्वानों 
की अन्तरप्रदेशीय भाषा हो गयी हो । सम्भवतः पाणिनि पेशावर जिले का निवासी 
था जिसने 'अष्टाध्यायी' नामक व्याकरण ग्रन्थ की रचना की । व्याकरण पर इसकी 

प्रामाणिकता मानी जोती है व्याकरण के समस्त अंगों का उसने थोड़ से स्थान में. 
सूक्ष्म विवेचन किया है। उसकी गणना विश्व के महान्‌ वैयाकरणों में है । 


"चिकित्सा -बहुधा पशुओं का वध कर उनके विभिन्न अंग-प्रत्यंगों को अर्तिः 


में हवि देने से लोग निस्सन्देह प्रारम्मिक शरीर-रचनाशास्त्र से अवगत हो गये होगे । 
परन्तु चिकित्सा अब भी आदिकालीन रूप में रही होगी जिस पर जादू-टोने और' 
सन्त्र-तन्त्र का प्रभाव था । , 
ज्योतिषशास्त्र--चि कित्साशास्त्र की अपेक्षा ज्योतिष-ज्ञान की पर्याप्त वृद्धि हुई 
थी । तिथियों अथवा चन्द्रमा की कलाओं का यथेष्ट और स्पष्ट ज्ञान लोगों को हो 
गया था एवं. रवि-मार्ग 27 भागों में विभक्त कर दिया गया जिन्हें “नक्षत्र कहते थे । 
घातु-ज्ञान--इस युग में घातु-ज्ञान की वृद्धि हुई थीं। ऋग्वेद में केवल स्वर्ण 
एवं अज्ञातार्थ 'अयस्‌' का उल्लेख हुआ है। परन्तु उत्तर वैद्रिक काल के साहित्य में 
शीशा, टिन (त्रपु), चाँदी (रजत), स्वर्ण (हिरण्य), लाल (लोहित), अयस्‌ (ताँवा) 
और श्याम अयस्‌ (बोहा) का वर्णन है। सोना-चाँदी का प्रयोग आभुषण, बरतन, 
कटोरियाँ आदि बनाने के लिए होता था। नदी की तलहटियों से, भूमि के अथवा” 
कच्ची मटियाली घातु को शौध-पिघलाकर स्वर्ण उपलब्ध किया जाता था। 
आथिक दशा 
कृषि-- लोगों के प्रधान उद्यमों में कृषि-कमं अभी भी था। इस समय कुषि 
प्रधान आजीविका वन चुकी थी । इसमें बहुत उन्नति हो चुकी थी और अनेक प्रकार 
की उपज होने लगी थी, जैसे चावल, गेहूं, तिलहन आदि। कृषि के ओजारों में मी 
बहुत उन्नति हुई थी और कभी-कभी हल में 24 बैल जोते जाते थे । कृषि-कार्ये के 
लिए अधिक भूमि का उपंयोग होने लगा था । हल का आकार और उसकी उपा: 
देयता खूब बढ़ गंयी थी और उपंज की वृद्धि के लिए खाद की उपयोगिता समझी 
जाने लगी थी । उपजाऊ भूमि से जिसे लोग जोतते थे वर्ष मर में दो फसलें उत्पन्न 
होती थीं, परन्तुं कृषक कष्ट-मुक्त नहीं था। प्राकृतिक विपत्तियों से दुर्भिक्ष भी पडते 
थे | एक उपनिषद्‌ में ओले गिरने तथा टिड्डी दल के आक्रमण का उल्लेख है जिससे 
कुरुओं का देश अत्यन्त दुखी हो गया था और फलतः असंख्य लोगों को देश छोड़ने 
पर बाध्य होना पड़ा था | यद्यपि साधारण जनता जिसमें धनाढ्य लोग भी थे भब 
भी ग्राम में रहती थी, परन्तु फिर भी नागरिक जीवन की सुख-सुविधा ओर मनोज्ञता 
से लोग अनभिज्ञ नहीं थे। कुछ गाँवों के विवरण में हमें यह बात विदित होती है 
कि खेतों में कार्य करने वाले भूमि के स्वामी कृषकों का स्थान जमींदार-वर्ग के लोग 
लेते जा रहे थे जिन्होंने सम्पूर्ण ग्रामों को अपने अधिकार में कर लिया था; फिर भी. 
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~इस युग में भूमि-स्वत्त्त-परिवर्तंत को जनसाधारण ने स्वीकार नहीं किया था और भूमि 
-का विमाजनः और नियतन सजातीय लोगों की स्वीकृति से ही.हो सकता था । 
व्यापार तथा उद्यम--उद्यमों में दिन-दूनी ओर रात-चोगुनी उन्नति हो रही 
थी । उद्यम-क्षेत्र में विशिष्टीकरण बहुत बढ़ गया था और श्रम-विभाजन में वृद्धि हो रही 
“थी | जीवन की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए अनेक पेशे उठ खड़े हुए थे । औद्यो- 
गिक धन्धों का वाहुल्य आश्चर्यजनक था । इस युग के साहित्य में निम्नलिखित प्रमुख 
- ग्रन्थों के हवाले मिलते हूँ-आखेटकारी, मछुए, व्याध, घर के सेवक, हल जोतने 
- वाले, क्षेत्र-अमिक, टोकरी बनाने वाले, रस्सी बनाने वाले, रथकार, धनुष बनाने वाले, 
- चर्मकार, वढ़ई, घीबर, गड़रिये, धोबी, रंगसाज, जुलाहे, नाई, खटीक, कुम्हार, धातु 
-कार, व्यापारी, नट, गायक, ऋण देने वाले आदि। स्त्रियाँ सी औद्योगिक कार्यों में 
“भाग लेती थीं, 'जैसे .वसनों पर कसीदा काढ़ना, रंगसाजी आदि । वंश-परम्परानुकूल 
- व्यापारियों (वणिज) का वर्ग निर्मित हो चुका था । चाँदी का प्रयोग वढ़ गया.था 
“ओर उससे अनेक आभूषण बनाये जाते थे । 
पर्वेतों पर निवास करने वाले किरातों से व्यापार होता था । ऊँची चट्टानों 
“पर से खोदी हुई औषधियों के बदले में वे वस्त्र, चटाइयाँ और खालें लेते थे। लोग 
समुद्र से पूर्णतः परिचित थे तथा 'शतपथ ब्राह्मण” में उल्लिखित जल-प्रलय की कथा 
-कुछ बिद्वानों के मतानुकूल भारत ओर बेबीलोन के मध्य सम्पर्क की ओर संकेत करती 
महै । यद्यपि सिक्कों का प्रचलन अभी नहीं हुआ था, तो भी 'निष्क,' “शतमान” ओर 
“कृष्णला' नामक मूल्य की इकाइयों से व्यापार सुगम हो गया था । परन्तु इप्तमें सन्देह 
-है कि इनमें सामान्य सिक्कों के सभी गुण विद्यमान थे। 'निष्क' जो पहेले कण्ठहार 
होता था अब सम्भवतः स्वर्ण का टुकड़ा हो गया था जिसका निर्दिष्ट वजन 320 रत्ती 
“था ओर “शतमान? फा भी यही वजन था । 'कृुष्णला' का बजन । रत्ती अथवा ।:8 
-ग्रेन था । 'गण” अथवा 'श्रेष्ठिन' के उल्लेख से प्रतीत होता है कि व्यापारी-वगे ने 
„सम्भवतः संघ-च्यवस्था स्थापित कर ली थी । 
धम 
उत्तर वैदिक युग में लोगों के घामिक जीवन में गहरा परिवर्तन .हो गया था। 
“पुर्वं वैदिक युग के देवताओं में कुछ परिवर्तेन हो-गया था। इस युग में तीन स्पष्ट 
“धामिक ध्रवृत्तियाँ हष्टिगोचर होती हैं-घामिक क्रिया-विधियाँ, तत्त्व-ज्ञान और तपस्या 
सम्बन्धी विचारधाराए । 
देवता--ऋग्वैदिक युग के.देवताओं का गौरव क्रमशः तिरोहित हो गया था, 
“यद्यपि अथर्ववेद में यत्र-तत्र 'वरुण' की सर्वज्ञता या पृय्त्री-देवी की उदारता के सम्बन्ध 
में सुन्दर मन्त्र हैं.। ऋरवेदकालीन कुछ देवताओं के प्रति अभी भी साधारण जनता 
-का अनुराग और अद्धा थी । यद्यपि ये देवता अभी स्तुत्य थे, परन्तु इन्द्र या वरुण के 
-समान महत्त्वशाली नहीं थे। इनमें से एक “रुद्र' था जिसे पहले 'शिव' की उपाधि 
मिलो थी और जो अब 'पशुपति' और 'महादेव' कहा जाने लगा था। सम्मवतः इसकी 
लोकप्रियता का कारण यह था कि प्रागैतिहासिक सिन्धु-घाटी-सभ्यता के लोगों के 
आमुख नरू-देवता के साथ इसका अनन्य्रीकरण कर दिया गया था। सुद्र की महत्ता 
` -आऔर विकास का प्रधान कारण संस्कृतियों का सम्मिश्रण माना यया है । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


EE 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
उत्तर वैदिक युग और महाकाच्यों का काल - 63 


रद्र के साथ ही साथ “विष्णु” नामक देवता का भी महत्त्व बढ़ चला था । 
-ऋहसवेदकाल में यह अपनी तीन विशिष्टताओं के' लिए प्रसिद्ध था ।,ऐहिक और नैतिक 
शक्ति का मूल, कष्ट में मानव का उद्धारक और देवताओं का तारक माना जाकर 
“विष्णु ने शीघ्र ही वरुण का स्थान ग्रहण कर लिया । इस युग में दिव्य देवताओं में 
विष्णु सबसे अधिक प्रतिष्ठित और श्रेष्ठ माना जाने लगा और उसके चरणों की 
प्राप्ति सन्त और ऋषियों के जीवन का लक्ष्य हो गया। बैदिक युग के अवसान के 
अवे ही विष्णु का अनन्यीकरण 'वासुदेव' के साथ हो गया था जो महाकाब्ययुगीन 
अनुश्रू ति में कृष्ण-देवकी पुत्र नाम से उपास्य देव थे । 

घामिक किया-विधियाँ शौर यज्ञ--इस युग में जो अभ्य परिवतंन हुआ.वह 
आंचीन वैदिक धर्म की क्रिया-विधियों और समारोहों के विकास के सम्बन्ध में था । 
ऋर्वेदिक काल में पूजन के ढंग ओर 'यज्ञ-विधियाँ इतनी-सादी व सरल थीं कि प्रत्येक 
गृहस्थ उन्हें कर सकता था। सावजनिक यज्ञों के अवसर पर जाति या .कबीले :का 
प्रधान उच्च पुरोहित का कार्य भी ,करता था । परन्तु बाद के -युग के पूजन में यज्ञ 
'ही सब कुछ महतत्वशाली हो गया था । देवता.भी यज्ञो के: अधीनस्थ माने जाने लगे 
थे । ऐसी धारणा हो गयी थी कि यज्ञों के यथाविधि सम्पादित-होने परः देवताओं को 
भी झुकना पड़ता है । -यज्ञों ओर उनसे सम्बद्ध प्रत्येक क्रिया रहस्यमय: तथा :अव्यक्त 
शक्तियों से अनुप्राणित मानी जाने लगी थी वेदिक ऋचाओं को जादू-टोने का. आकर्षक 
सन्त्र मान लिया गया था जिनका प्रयोग यज्ञों के अवसर पर होता था । ऐसा विश्वास 
हो गया था कि यजमान का कल्याण यज्ञ की प्रत्येक क्रिया को विस्तारपूर्वक करने में 
था। यज्ञ के पेचीदे जटिल अनुष्ठानों में से एक का भी उल्लंघन .भत्यस्त अभाग्य का 
कारण माना जाता था । वस्तुतः इस युग में यज्ञों ने वह गौरव धारण किया और 
उनकी महत्ता इतनी बढ़ी कि वे फल के सोधन नहीं इच्छित परिणाम बन.गये | 
अतात्माओं, जादू-टोने, इन्द्रमाल, वशीकरण आदि में विश्वास बढ़ चला था ओर इश 


` जोकप्रिय अन्धविश्वास को धमं में स्थान प्राप्त हो गया .था । 'क्क्राण्ड क्री क्रिया- 


“विधि अधिक विस्तृत, जटिल और कष्टसाध्य हो गयी थी. और घमं -अनुष्ठान-क्रियाओं 
की एक अटूट परम्परा बन गया था -क्रिया-विधियों के सूकमातिसूक्म भाग का 
-निरूपण'कियाःगया । इन क्रिया-विधियों के अगणित:भेद: नियोजित हो.गये. ओर प्रत्येक 
किसी न किसी सफलता की” सिद्धि के हेतु था | इस विशवास ने कि: देवताग्रण यज्ञों से 
प्रसन्न होते हैं प्रत्येक गृहस्थ के लिए नियोजित .यज्ञों की संख्या, ,भेद,ओर दिव्यता में 
-वृद्धि कर दी । “हम इस :युग में ऐसे यज्ञों का वर्णेन सुनते:हैं जो अनेक -वर्षो .तक चलते 
गथेःऔर'जिनके' लिए :सत्रह 'पुसेहितों की आवश्यकता होती थी और इनमें से. प्रत्येक 
-का विविध अवस्था में निर्दिष्ट कमं था। वस्तुतः उस युग में (एक आर्य का जीवनः 
ञ्राह्मण पुरोहितों के निरीक्षण में सम्पादित यज्ञों की एक श्वु खला था। इससे ब्रोह्मणों 
-की प्रभुता हढ़तापूर्वक स्थापित हो गयी थी । 

परब्रह्म, पुनर्जन्म, कर्म और मोक्ष का सिद्धान्त--जब वैदिक घमं की सादी 
'आराधना और घरमे की योग्य सत्म-मावना विलुप्त हो रही थो और पुरोहित तथा 
-चर्मेशास्त्र यज्ञ सम्बन्धी विस्तृत क्रिया-विधियों का:विज्ञास कर रहे थे, तब अन्य वैदिक 
अविचारघारा प्रवाहित हो रहीःथी. । दार्शनिकों ने ,कर्मकाण्ड की:दक्षता को सन्देह की 
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इष्टि से देखा और सृष्टि की आन्तरिक सारभूत एकता की कल्पना की । उत्सुक 
मस्तिष्क सृष्टि-सुजन, जीवन ओर मृत्यु की समस्याओं का गहन चिन्तन करने लगा 
मर इस निष्कर्ष पर पहुंचा कि सूष्टि के पार एक अपरिवर्तनशील शक्ति- 'ब्रह्म-- 
है जो समस्त सृष्टि का ख़ष्टा और नियन्त्रण करने वाला है | वह स्वयं परमात्मा ही 
है जो प्रत्येक में निवास करता है । किसी भी व्यक्ति के देहावसान के पश्चात्‌ उसकी 
आत्मा अन्य शरीर में प्रवेश करती है और इसके बाद फिर दूसरी देह में, और इस 
प्रकार यह क्रम तब तक चलता रहता है जब तक आत्मा अपने बन्धनों से मुक्त होकर 
परमात्मा में विलीन न हो जाय। आत्मा के पुनर्जन्म के वाद का यही सिद्धान्त है, 
इसी से संयुक्त कर्म का सिद्धान्त निकलता है जिनके अनुसार कोई भी कमं निष्फलः 
नहीं जाता । सभी प्रकार के, उचित या अनुचित, भले या बुरे, कार्यो का समय आने 
पर परिणाम फलता है । आत्मा को पुनजंग्म लेना पड़ता है और उसे-अपने पूर्वं जन्मों 
का फल भुगतना पड़ता है।'. ` इ : 

कर्म और-आत्मा से लिप्त आवागमन के:सिद्धास्तों से लगा हुआ मोक्ष,का सिद्धान्त 
है । मोक्ष जन्म और मरण से मुक्त अमरत्व की अवस्था है । आत्मा की मात्रा में यह 
ऐसी अवस्था है जब वह अनन्त जन्म-मरण के. त्रास से मुक्त हो जातो है और उस 
दिव्य अनन्त 'ब्रह्म'-में विलीन हो जाती है जिसका बह एक सूक्ष्म अणुभार है। मोक्ष 
का यह आदशं अपने सम्मुख रखना प्रत्येक मनुष्य के लिए अनिवार्य था और उससे 
ऐसी आशा की जाती थी कि वह इस आदशं को प्राप्ति के हेतु यत्नशील रहेगा । 

इन सिंद्धान्तों और ईश्वर, प्रकृति (४४४०), आत्मा, सुजन, मरण आदि 
की दार्शनिक कल्पनाओं का विवेचन ही उपनिषदों में है जिनकी रचना इस युग में 
हुई थी और विश्व के दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में सर्वोच्च देन है। इन्हीं समस्याओं का 
ुक्तिसंगत और नियमित विवेचन पुनः उन ग्रन्थों में किया गया है जिन्हें छह दर्शनः 
कहते हैँ-सांख्य, योग्य, न्याय, वेशेषिक, पवे, मीमांसा और उत्तर-मीमांसा । 

तप और संन्यास--उत्तर वैदिक युग की पूर्ण समाप्ति के पूवं एक अन्य 
धामिक -विचारधारा प्रस्फुटित हुई थी जिनमें जीवन से वैराग्य ओर तप का आदर्शं 
था.। इसके अनुसार तप और ब्रह्मचयं.पर खूब जोर दिया गया और संन्यास-जीवन 
अति गौरवपूर्ण माना जाने लगाः। तपस्वी वह ब्यक्ति होता था जो प्रलोमतकारी 
सांसारिक जीवन का परित्याग कर वन की निर्जनता में जीवन की आध्यात्मिक संम” 
स्याओं पर अनन्य निष्ठा आर एकाग्रता के साथ गहन मनन के हेतु निवास करता 
था | जातिःप्रथा की उपेक्षा करते हुए वह आत्मा के पुनजन्म और कमे में विश्वास 
करता था। वह अपंने शरीर को अनेक यातनाएँ देता था । उसके जीवन का इष्टिः 
कोण तपस्या था जिसकी विशिष्टता शारीरिक यातना और आत्म-पीडन था । ऐसा 
विश्वास क्या जाता था कि यह आत्मा की शुद्धि करने, अलोकिक विलक्षण शक्ति 
ग्राप्त करने और परमात्मा में विलीन होने का एक साधन था । इस तप-मागं काः 
प्रतिपाव्न खूब क्या जाने लगा और बाद के महाकाव्यकोल में तो प्रचुरता के साथ 
इसका अभ्यास किया गया। . द 
“i साओं और घ+ शास्त्रों का युग "` 


. : ` उत्तर वैदिक युग के बाद बांयों का सामाजिक तथा धामिळः जीवन जटिल 
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होता गया । वर्ण-व्यवस्था के नियम-उपनियम भी कठोर होते गये और घामिक कमं- 
काण्ड में वृद्धि हुईं | धमं सम्वन्धी परम्परा ओर तत्सम्बन्धी क्रिया-विधियों की सघ- 
नता बढ़ती जा रही थी और कमंकाण्ड के पेच दिन-प्रतिदिन सघन होते जा रहे थे । 
इसलिए इस वात की आवश्यकता प्रतीत हुई कि जीवन के विभिन्न पहलुओं से सम्बन्ध 
रखने वाले नियमों को क्रमानुसार संगठित कर दिया जाय और धामिक परम्परा के 
विचार तथा उनकी पद्धतियां,लिख डाली जाथे, जिससे मौखिक आदान-प्रदान में उनमें 
किसी प्रकार का परिवर्तन न हो जाय एवं भावी पीढ़ियाँ भी लिखित ग्रन्थों से लाम 
उठा सके । इसी आवश्यकता की पूर्ति के लिए सूत्र साहित्य की रचना हुई | सूत्र वे 
ग्रन्थ हैं जिनमें विधि-विधान एकत्र कर परस्पर जोड़ दिये गये । सूत्रों की विशेषता 
यह थी कि कम से कम सूत्रों में अधिक से अधिक भाव व्यक्त करना । इससे उन्हें 
कण्ठस्थ करने में सरलता होती थी । वास्तव में विभिन्न विधानों के स्मरण करने के 
लिए इन ग्रन्थों के वाक्य “सूत्र” (सूत्र --डोरे) हो गये । प्रारम्भ में तो यह नवीन 
गद्य-शैली सुविधाजनक प्रमाणित हुई, किन्तु. आगे चलकर उसकी सूक्ष्मता के कारण 
सूत्र-ग्रन्थों का समझना कठिन हो गया ओर तव उन पर अनेक टीकाएँ रचने की 
आवश्यकता हुई | उनमें पतंजलि का महाभाष्य प्रमुख है। पाणिनि की 'अष्टाध्ययी” 
भी सूत्र-पद्धति के ग्रन्थों में वेजोड़ है। इसमें वैज्ञानिक ढङ्क से व्याकरण के सूक्ष्म से 
सूक्ष्म नियमों को सूत्रवद्ध कर दिया गया है । विद्वानों का मत है कि सूत्रों का काल 
साधारणतः ईसा से छठी अथवा सातवीं सदी पूर्व और प्रायः दूसरी सदी ईसवौ पूर्व 
के बीच है। 

सुत्र-प्रत्थ-उत्तर वेदिक काल में वैदिक ऋचाओं ओर मन्त्र के व्यवस्थित 
अध्ययन और धर्म की व्यावहारिक आवश्यकताओं से कालान्तर में 'ेदांगों' का जन्म 
हुआ है। वेदांग छह हैं--व्याकरण, शिक्षा (उच्चारण), कल्प (कमंकाण्ड), निरुक्त 
(शब्द-विज्ञान), छन्दस और ज्योतिष । इन वेदांगों का उद्देश्य वैदिक स्थलों की 
“व्याख्या, रक्षा और प्रयोग” करना था। ऊपर जिस कल्प का वर्णन है उसमें घरमे 
सम्बन्धी सूत्र हैं। यह तीन वर्गों में विभाजित हैं-(7) श्रोत सुत्र, (2) गृह्य सूत्र, 
(3) घमं सुत्न । 

श्रौत सुत्र का कोई ऐतिहासिक महत्त्व नहीं है। उनका सम्बन्ध हवि और 
सोम के वैदिक यज्ञ की विधियों ओर अन्य घामिक अनुष्ठानों से है। गृह्य सूत्रों का 
सम्बन्ध गाहुरथ्य अंनुष्ठानों से है । इसमें व्यक्तिगत तथा पारिवारिक जीवन से सम्वन्ध 
रखने वाला क्मंकाण्डों और अनुष्ठानों का वर्णन है। इन सूत्रों ने व्यक्ति का जीवतत 
गर्भाधान से अन्त्येष्टि तक अनेक कालों में विभक्त कर दिया है। प्रत्येक काल से 
सम्बन्धित सविरतृत क्रिया-विधियाँ हैं जिनके अपने-अपने विघान हैं। इन क्रिया- 
विधियों में सबसे महत्त्वपूर्ण दर्ण-संरकार है। जग्म, यज्ञोपवीत, विवाह, मृत्यु आदि 
प्रमुख सोलह संस्कारों का सूक्ष्म विधान दिय । गया है और इन संरकारों के विरतृत 
नियमों को सूत्रवद्ध किया गया है । धर्म सूत्रों का सस्वन्ध सामाजिक व्यवहार के नियमों 
से है। दैनिक, सामाजिक जीवन के नियमों-उपनियमों, प्रणालियों आदि का इनमें 
विरतृत विवेचन है । हिन्दू सामाजिक कानून व्यवस्था का श्रीगणेश इन्हीं सूत्रों से 
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होता है। इसमें गोतम वोधायन, आपस्तम्ब और वशिष्ट के सूत्र सबसे अधिक 
उल्लेखनीय हैं । 
धर्मशास्त्र-धर्मशास्त्र हिन्दुओं के कानून ग्रन्थ हैं। इनमें मनु द्वारा रचित 
मानव-धर्मेशास्त्र अधिक प्रसिद्ध दै । मनु को हिन्दुओं का सर्वश्रेष्ठ विधायक (Law- 
ष९ः) साना जाता है। मानव-धर्मशास्त्र को मनुस्मृति भी कहते हैं । 
सांस्कृतिक दृष्टि से सूत्र-युग का सहुतत्व 
संस्कृति के विकास से इन सूत्रों का महत्त्व है । इन्होंने समाज को व्यवस्थित 
व सुसंगठित किया । गुह्य सूत्र ने मनुष्य के जन्मसे मृत्युपर्यंन्त कर्तव्यों का सविस्तृत 
संविधान वतलाकर, प्रत्येक अवसर के हेतु संस्कारों को निश्चित कर गृहस्थ के लौकिक 
जीवन को निर्धारित किया तथा परिवार सम्वन्धी अनुशासन-व्यवस्था निर्दिष्ट की । 
इन्हीं घरेलू क्रिया-विधियों, संस्कारों और इनकी अनुशासन-व्यवस्था ने समाज को 
क जाति में ढाल दिया जो कालान्तर में हिन्दू जाति के नाम से प्रख्यात हुई । गृह्य 
सूत्र फे समात ही धर्म सूत्र भी महत्त्वपूर्णं हैं जिनमें सामाजिक प्रथाओं तथा रूढ़ियों 
का विवरण है। इनमें साधारण दोवांनी और फॉजदारी दण्ड-विधान के सामाजिक 
व्यवहार और सम्वन्ध के नियमों एवं सम्पत्ति के सिद्धान्तों का निरूपण किया अथा 
है । ये सव निस्सर्‍्देह इस ओर संकेत कर सकते हैं कि उस युग में समाज में जागृति 
के आधार पर संगठित एवं ब्यवांस्थत करने की प्रवृत्ति थी । 
सूत्रों में सांस्कृतिक जीवन की झलक 
इन सूत्रों में तत्कालीन सामाजिक और ब्य क्तितत जीवन की झलक मिलती 
है। उस काल में सामाजिक व्यवस्थां निम्न प्रकार की थी : 
सामाशिक्ष दशा--उस युग में वर्णाक्रम-छर्म समाज में पूर्णडपेण प्रतिष्टित हो 
चला था । प्रत्येक वर्ण के कर्तव्यों और अधिकारों को निर्धारित कर दिया गया था 
और प्रत्येक मनुष्य से ऐवी आणा की जाती थी कि वह }उन नियमों का पालन करेगा। 
द्विजों (ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य) का जीवन चार आश्रमों में विभाजित कर दिया 
गया था-न्रह्म वर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास । वर्णो की विशुद्धता पर अधिक 
वल दिया गया था । द्विओों को शुट्रों के हाथ से भोजन ग्रहण करना एवं उनसे विवाह- 
सम्बन्ध करना निषिद्ध था । उच्छिण्ट अथवा अपविन्न भोजन और अछूत-वर्ग का स्गर्श 
वर्जित हो गया था । इन ब्िषयों में सुत्रों के मिधान]कड़े और स्पष्ट हो गये थे। सूत्रों 
में नारियों को निस्त स्थान दिया गया था। {साधारणतया धर्म सूत्र फा इष्टि 'फ्रोण 
संकुचित था । इन सूत्रों ने समुद्र-यात्रा करना एबं विदेशियों की भाषा सीखना निषिद्ध 


कर बिया था । 

राजनीतिक दशा--धर्म सूत्रों में नरेशों के जिविध कर्तव्यों झा निरूपण किया 
गया है । प्रजा की पूर्णतया रक्षा करमा) देश को बाह्य आक्रमणों से सुरक्षित रखना, 
यातताप्रियों का दमन करना, अभियुक्तों को दण्ड देना, ब्राह्मणों, श्रोतियों, स्मातक्रों, 
विद्यार्थियों, दुर्बलों एवं अपंयों की[सहायता करना, युद्ध के समय फैय-संचालन कर 
वीरता से लड़ना, झाग्ति के समय न्याय करना आदि राजाओं के विशिष्ट कर्तेज्य 
माने गये थे। उनका निवास पुर! (राजधानी) के,एक विशाल भवन में धा । 
राजत्रासाद (वेशम) के अतिरिक्त ऐसे भी. भवन थे जहाँ अतिथियों का सत्कार एवं 
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-राजसमा के अधिवेशन होते थे। राजाओं के अधिकार सीमित थे। वे अपनी इच्छा- 
नुकूल स्वयं राजनियम नहीं बना सकते थे । नगरों एवं ग्रामों में चोरों तथा लुटेरों से 
जनता की रक्षा के हेतु स्वामिभक्त और ईमानदार कर्मचारी नियुक्त किये जाते थे । 
चोर को न पकड़ सफने पर अथवा चोरी या लूट की सम्पत्ति प्राप्त न कर सकने पर 
इन कर्मचारियों को अपने व्यय से क्षतिपूति करनी पड़ती थो । 

शासन-प्रबन्ध और राष्ट्र-सं रक्षण के लिए प्रजा को विविध कर देने पड़ते 
थे। भूमि, विक्रय की वस्तुओं, मवेशी, स्वर्ण, कन्द-मूल फल, ओऔपधियाँ, मधु, मांस, 
घास और इंधन पर कर लगे हुए थे। कानून का आधार वेद, अनुश्रूति और वेदों के 
जाता के आधार थे। गौतम के धर्म सूत्र के अनुसार न्याय-दान वेदों, धर्म शास्त्रों, 
वेदांगों, प्राशिक आचार-विचार, वर्णों और कुलों के आचार और कृषकों, सौदागरों, 
गोपालों, महाजमों एबं शिल्पियों के रीति-रिधाज के अनुसार होता था । इससे प्रकट 
होता है कि विभिन्न वर्गों और श्रेणियों के रीति-रिवाज ओर प्रथाएं राज्य द्वारा मान्य 
थीं । इस युग के ब्राह्मणों को सामाजिक, घामिक, राजनीतिक मदि क्षेत्रों में इतने 
अधिक विशिष्ट अधिक्रार प्राप्त हो गये थे कि वे मृत्यु-दण्ड से मुक्त थे। समान 
अपराध के लिए जहाँ शूद्र शुल्क से दण्डित होता था वहाँ अधिकतर व्राह्मण सर्वथा छूट 
जाता था। 

सहाकाव्य 

सहाकाव्य, उनके लेखक और उनका रचनाफाल--'रामायण” और “महा- 
आरत? दो बड़े महाकाध्य हैं। उनकी कडानियाँ इतनी अधिक प्रचलित व प्रस्यात हैं 
कि उनका यहाँ वर्णन करना आवश्यक नहीं है। रामायण के रचयिता बाल्मीकि 
और महाभारत के ऋषि व्या्ञ माने जाते हैँ । परन्तु मद्दाकाब्य आज जिस रूप में 
हमारे सम्घुख हैं वह किसी एक युग की अथवा एक ही लेखक की कृति नहीं हैं। इन 
सहाकाव्यों का वर्तमान रूप इनके मूल ग्रत्थों में समय-समय पर किये गये अनेक 
संशोबनों और परिवततेनों का परिणाम है। रामायण का अन्तिम संस्करण जो आज 
हमारे सम्मुख है ईसवी पूर्ण सन्‌ 200 के लगभग की रचना है और महाभारत का 
सन्तिम संस्करण इसी के आस-पास या इसके थोड़े समय वाद का है । रामायण के 
सूल ग्रन्थ का रचनाकाल ई० पृ० 200 या 300 माना जाता है और महाभारत का 
इससे भी पूर्व का, सम्भवतः ईसवी पूर्य चतुर्थं सदी । फिर भी ईसवी पूर्वे द्वितीय सदी 
में इन ग्रन्थों के अधिक्रांश भागों की रचना पूर्ण हो चुकी थी। परन्तु दोनों ही 
सहाक्रान्य अपने रचनाकाल के वहुत ही पूर्व के समय का वर्णन करते हैं। 

अहाकाग्यों का सहस्व-ये दोनों महाकाव्य न तो कवि-कल्पना की कृति हैं, 
न विशुद्ध पौराझिक याथा, और न दृष्टान्त ओर रूपक की कथा ही हैं, परन्तु इनमें 
वास्तबिक घटनाएँ, कहानियाँ और गाथाए निस्सन्देह घनिष्ठतापूर्वक मिश्चित हो गयी 
हुँ। दोनों सहाक्वाश्यों का उदय उन प्राचीन आख्यानों, गाथाओं, वीरों फी प्रशस्तियों 
तथा मीरता की घटनाओं से स्त्रन्ध रखता है जिन्हें पेशेश्भर गाथक या साट राजससा 
हैं अथवा धागिक्त समारोहों और यश्षों के अवसरों पर गाया करते थे। इन वीरता 
की गायाओं के कुछ अवशिष्ट भाग हमारे दो बड़े महाकाज्यों में अशी भी सुरक्षित 
हैं । रामायण और महाभारत प्राचीन वीरों और वीरांगनाओं के पारस्परिक प्रणय 
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ओर विद्रोह, जय और पराजय की गाथाए हैं तथा प्राचीनतम प्रचलित अनुश्नतियों 
की संहिताए हैं | मोटे रूप में रामायण आर्यो के दक्षिण भारत में प्रवेश करने केः 
इतिहास का विवेचन करता है। महाभारत की कथा यह बतलाती है कि किस प्रकार 
छोटे-से महत्त्वहीन घरेलू झगड़े से हिन्दू आयों की दीर्घ काल की विवादग्रस्त समस्याएं 
प्रज्वलित हो उठीं । , 
` भारतीय इतिहास के विद्यार्थी के लिए दोनों महाकाव्य अधिक महत्त्व के 
हैं, क्योंकि ये महाकाव्यकाल की सामाजिक, सांस्कृतिक और राजनीतिक दशा वः 
संस्थाओं के विषय में बहुमूल्य सामग्री प्रस्तुत करते हैं। साहित्यिक और दार्शनिकः 
दृष्टि से भी ये कम महत्त्व के नहीं हैं। भारतीय साहित्य की ये सर्वोत्कृष्ट कृतियाँ हैं । 
ऐतिहासिक दृष्टि से रामचन्द्र की दक्षिण-यात्रा आयो की दक्षिण-विजय का प्रथम , 
वृत्तान्त है । अनुमानतः इसके पश्चात्‌ आयो की सभ्यता व संस्कृति का विस्तृत प्रभाव 
दक्षिण में फैला । 
इनके ऐतिहासिक और साहित्यिक महत्त्व के अतिरिक्त ये दो महाकाव्य प्रत्येकः 
प्रकार की सामग्री के भण्डार हैं। इनमें वर्णित धर्म, आचार-विचार, संस्थाएं, प्रथाएँ,. 
प्रणालियाँ और आदर्श सदियों से भारतीयों को प्रेरणा दे रहे हैँ और हमारे सांस्कृतिक: 
जीवन-निर्माण में प्रमुख भाग लेते रहे हैं । साधारण मनुष्य के लिए ये काव्य ही नहीं,. 
घमं के मूल स्रोत, सामाजिक आचार के मेरुदण्ड (और संस्कृति के प्राण रहे हैं। येः 
गृहस्थ-जीवन के उन उज्ज्वल और उच्च आदर्शों को लोकप्रिय और मनोरंजक ढग 
से प्रस्तुत करते हैं जिनकी जड़ सदियों से भारतीय विचारधारा ओर अनुश्जूति में 
दुढ़ हो गयी है। सदियों से ये आदर्श हमारे वैयक्तिक और राष्ट्रीय चरित्र का निर्माण 
कर रहे हैं और देश की सांस्कृतिक एकता की वृद्धि कर रहे हैं । इन काव्यों के पान्न 
हिन्दुओं की पीढ़ियों की नैतिकता के उदाहरण रहे हैं। आज भी राम अनेक आदर्शों 
के पुंज माने जते हैं। वे आदर्श पुत्र, आदर्श भाई, आदर्श पति और अपनी प्राणा- 
घिक्र प्रियतमा को लोकानुरंजन के लिए परित्याग कर देने वाले आदर्श राजा हैं। 
राम-राज्य आज तक आदर्श राज्य माना जाता है। सीता भारतीय नारीत्व कीः 
साक्षात्‌ प्रतीक है । भारतीय स्त्रियों के लिए वह पवित्रता और पतिब्रत घर्म में आज 
भी आदर्श है। सदियों से ललनाए सीता के उदात्त उदाहरणों का अनुसरण करती 
आ रही हैं। कौशल्या जेसी माता ओर लक्ष्मण जैसे भाई आज मी हिन्दू समाज में' 
आदर्श और अनुकरणीय माने जाते हैं। 
महाभारत केवल कोरव-पाण्डवों के संघर्ष की कथा ही नहीं अपितु भारतीयः 
संस्कृति और हिन्दू ध्म के सर्वाङ्जीण विकास की गाथा भी है। इसमें तत्कालीन 
घामिक, नैतिक, दार्शनिक ओर ऐतिहासिक आदशों का अमूल्य एवं अक्षय संग्रह है 
तथा भारतीय नीति का विशाल दर्पण है। कतिपय विद्वान्‌ महाभारत को सबँप्रधान 
काव्य, समस्त दर्शनों का सार, स्मृति, इतिहास एवं चरित्र-निर्माण की खान तथा 
पंचम वेद मानते हैं । मानव-जीवन की ऐसी कोई समस्या या पहलू नहीं जिस पर 
इस ग्रन्थ में सविस्तृत विवेचन£न हो । युधिष्ठिर आज भी सत्य के प्रतीक माने जाते 
हैं ओर कृष्ण को विष्णु का अवतार माना जाता है। विस्तार में कोई भी काब्य 
महाभारत की समता नहीं कर सकता । यूनानियों के महाकाव्य इलियड और भओोडेसी 
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-ोनों मिलाकर इसका आठवाँ भाग है । उपाख्यानों द्वारा लोक-धमं के अनेक अंगों 
पर प्रकाश डाले जाने से इसे उपदेशात्मक ग्रन्थ कहते हैं और धार्मिक दार्शनिक विचारों 
का समावेश होने से इसे हिन्दू धर्म का घमंशास्त्र कहा गया है। वस्तुतः सदियों से 
“भारतीयों ने अपने सुख-दुख में, अपने श्रमपूर्ण दैनिक जीवन में इन दोनों महाकाव्यों 
की ओर प्रेरणा ओर शान्ति के लिए देखा है। इस रूप में ये ग्रन्थ राष्ट्रीय सम्पत्ति 
हो गये हैं और इन्होंने पृथकत्व, संघर्ष, कष्ट ओर दुर्देव के सुदीर्घ काल में मूल उद्गम, 
“विकास और परम्परा के विचारों को सदैव जीवित रखा है । “भारत के बाहर जहाँ 
कहीं भी हिन्दू संस्कृति का प्रसार हुआ, रामायण के साथ-साथ वहाँ महाभारत का भी 
अचार हुआ । दूसरी सदी ईसवी पूर्व में यूनानी राजदूत इसके उपदेशों को उद्धत 
करते हैं । छठी ईसवी में सुदूर-कम्वोडिया के मन्दिरों में इसका पाठ होने लगता है, 
सातवीं सदी में मंगोलिया के तुर्क अपनी भाषा में हिडम्वा-वध आदिएउपाख्यानों का 
आनन्द लेने लगते हैं और दसवीं सदी में जावा की लोक-भाषा में इसका अनुवाद हो 
जाता है ।” ये ग्रन्थ वास्तव में भारतीय सम्यता व संस्कृति की अमर कृतियां हैं । 
इन ग्रन्थों से उनके प्राचीन काल की सामाजिक, राजनीतिक तथा धामिक परिस्थितियों 
'पर प्रभूत प्रकाश पड़ता है। इसका संक्षिप्त विवेचन निम्नलिखित है: 

भगवदुगीला-गीता महाभारत का एक अंग है । इसमें मगवान के गुण, प्रभाव 
और धर्म का सरल वर्णन है और निष्काम कर्मयोग, ज्ञानयोग और सांख्ययोग की 
"विवेचना है। इसमें सम्पूर्ण वेदों, उपनिषदों, पुराणों आदि का सार है। गीता के 
अनुसार तपस्या व वैराग्य का मार्ग ही आवश्यक नहीं है परन्तु स्वधर्म-पालन है। 
भुक्ति शुष्क नैतिक आचरण में नहीं किन्तु भक्ति में है और इस भक्ति-मागं में जाति व 
स्त्री-पुरुष का कोई भेद नहीं है । इसके अतिरिक्त सब कुछ भगवान का समझकर 
आसक्ति एवं फल की इच्छा का त्याग करके, सभी भगवान्‌ को अर्पण करफे कार्य करें। 
यह निष्क्राम कमं है। इन सिद्धान्तों के अलावा गीता ने आत्मा को अमरता का पाठ 
-ढ़ाक्रर मानव को शरीर की आसक्ति से मुक्त किया है। 

राजनीतिक दशा 

महाकाव्यकाल में आर्य अब अधिक पूर्व की ओर बढ़ गये थे और मगध, अंग 
जैसे राज्यों का इनमें वर्णन है। इन राज्यों का उल्लेख ब्राहमण ग्रन्थों में नहीं है । 
राजनीतिक क्षितिज पहले की अपेक्षा अधिक विस्तृत हो गया था और सार्वभौम 
साम्राज्य की धारणा निर्मित हो गयी थी । 'सम्राद और 'सास्राज्य' के आदश ने, 
{जिनका हवाला ब्राह्मण ग्रन्थों में है, महाकाथ्य के साहित्य में निदिष्ट रूप धारण कर 
'लिया था । जो नरेश “राजन्य” कहाने वाले छोटे-छोटे शासकों को अपने आधिपत्य में 
कर लेते थे, वे सम्राट की उपाधि घारण करते थे । 'दिरिबिजय' रोजनीतिक प्रभुता 
का प्रतीक था ; यद्यपि पराजित देशों को वास्तव में विजित राज्यों में नहीं मिलाया 
जाता था । पराजित राजा द्वारा प्रभुता को स्वीकृत कर लेना ही पर्याप्त माना जाता 
था । साधारणतया राजसूय अथवा अश्वमेध यज्ञ करके 'सञ्राट' की उपाधि ग्रहण 
की जाती थी । ये यज्ञ नरेश द्वारा प्राप्त सम्मान, शक्ति और गौरव के :प्रतीक थे । 
अधीनस्थ राजा इन समारोहों के सामन्तों के समान उपस्थित होते थे ओर धन-जन ` 
अष अपने सम्रादों को युढकाल में सहायता - और सहयोग देते थे। इस प्रकार सामन्तः 
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वाद जिसने प्रारम्भिक और मध्यकालीन भारत की राजनीति में महत्त्वपूर्ण भागः 
लिया था, भलीमांति स्थापित हो.चुका था । वंश-परम्परानुसार राजा का उत्तरा- 
घिकारी उसका ज्येष्ठ पुत्र होता था । परन्तु ज्येष्ठ पुत्र शारीरिक या मानसिक रूप 
से पंगु होने पर राज्यारोहण से वंचित कर दिया जाता था। उदाहरणाथं, धृतराष्ट्र 
के जन्म से अन्धे होने के कारण कनिष्ठ पुन्न पाण्डु राजा हुआ । 
महाकाव्यकाल का राजा सर्वथा †नरकुश और रवेच्छाचारी नहीं था । उसे 
अपने बच्धुओं, मन्त्रियों, परामशंदाताओं, पुरोहितों और जनता के सत का सम्मान 
करना पड़ता था । कुल, जाति और श्रेणी के आचार-बिचार के नियमों को भी उसे 
अंगीकार करना पड़ता था । यह माना जाता था। कि राजा प्रजा का अनुरंजन ओर 
रक्षण करता है और उसके कष्ट-निवारण करता है। दुष्ट, निरंकुश, अत्याचारी 
राजा सिंहासन से उतार दिया जाता था। 'पागल कुत्ते की भाँति' उसका बध कर 
दिया जाता था । जव रागःद्वेषवश राजा वेन ने प्रजा पर अत्याचार किये तब 
ऋषियों ने उसे गद्दी से उतार दिया। राजा अपार ऐश्वर्य का केन्द्र था, वह बड़ी' 
_ शान-शौकत और तड़क-मड़क से रहता था एवं नतंकियाँ तथा शिथिल आचरण की 
_ नारियाँ उसकी सतत अनुगामिनी होती थीं | संगीत, दूत-क्रीड़ा, आखेट एवं पशु तथा 
मल्लयुद्ध उसके मनोरंजन के साधन थे। न्यायदान करना उसका एक प्रमुख कर्तव्य 
माना जाता था। राज्य की राजधानी प्राचीरों से सुरक्षित होती थी। इस प्राचीर झे 
भव्य प्रवेशद्वार और बुज होते थे और इसके चतुदिक विस्तृत गहरी जलपूरित खाई 
होती थी | राजधानी में जीवन की गावश्यकताओं और सुख-सामग्री के सभी साधन 
ओर सुविधाएँ उपलब्ध थे । राजधानी राजप्रसादों, संगीतशालाओं, उद्यानों, मनो रनः 
के स्थलों तथा अन्य सुन्दर भवनों से सुशोभित रहती थी। उसमें विस्तृत पथ और 
राजमार्ग होते थे। 
राजा राज्य का शासन-संचालन मन्त्रि-परिषद्‌ की सहायता व सहयोग से 
करता था । प्रधान-मन्त्री एवं अन्य अमात्य नीति-क्ुशल, आचारवान, सत्य-प्रिय तथा 
ईमानदार होते थे । सुव्यवस्थित शासन-संचालन के लिए {अनेक सामन्त और पदा- 
धिकारी भी थे। शासन की निम्नतम इकाई ग्राम थी जिसका मुखिया 'प्रामणी' 
कहलाता था । राज्य में अन्य अधिकारी भी थे । इनमें प्रत्येक अपने से ऊपर बाले के 
भ्रति उत्तरदायी होता था और अन्त में सभी राजा के प्रति उत्तरदायी थे। उस समय 
भी राज्य-कमंचारी रिश्वतखोर और लूटने वाले होते थे। अतएव राजा का कतव्य 
माना गया था कि ऐसे व्यक्तियों से प्रजा की रक्षा करे। राज्य की आय के प्रमुख स्रोतः 
मि की उपज, वाणिज्य-व्यापार, खानों, समुद्रों तथा वनों की उत्पत्ति पर लगाये हुए' 
कर थे । अधिकारीगण अपने क्षेत्र का कर वसूल कर ऊपर के राजफ़ोष में भेजते थे ।' 
कर का उद्देश्य प्रजा की सुख-समृद्धि और सुरक्षा ही माना जाता था । 
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जाती थीं । राजा की यह सेंना आगं अभिजातकुलीनों ओर साधारण जनता द्वारा | 
निमित होती थी । यह सेना स्थायी तथा स्वयंसेवक दोनों प्रकार की होती थी । सेना 
के चार अंग थे--पदाति, अश्व, हाथी और रथ । इन चार अंगों के अतिरिक्त जल- 
सेना, यातायात और गुप्तचर विभाग भी थे। ढाल, तलवार, गदा, भाला, धनुप- 
चाण आदि प्रकार के अस्त्र-शस्त्र थे । कवच का प्रयोगे सव करते थे। चक्र और 
चाणों की भाँति अज्ञात प्रक्रिया से जल उठने वाले आस्त्रों का प्रयोग होता था और 
सेना की सूची, मकर, चक्रादि अनेक व्यूह बनाये जाते थे। सेनानी या योद्धा का 
रणक्षेत्र में युद्ध करते हुए प्राण दे देना प्रशस्त था । क्षत्रिय यशोपाजेन तथा अपने 
स्वामी एवं नेता के लिए युद्ध करते थे । आत्मसमर्पण का ६ुूप दांतों तले तुष्णा दवा 
कर विजेता के सम्मुख उपस्थित होना होता था । वर्तमान युद्ध-नियमों की भाँति उस 
समय भी युद्ध की कुछ उल्लेखनीय व्यवस्थाएँ थीं । निःशस्त्र, निष्क्वच और युद्ध 
से पीठ दिखाने वाले पर प्रहार नहीं किया जाता था; प्रहार करने से पूर्व शत्रु को 
सूचित किया जाता था; विश्वास देकर या घबराहट में डाल कर प्रहार करना एवं 
परस्पर छलना अनुचित माना जाता था। 
सामाजिक वशा--महाकाव्यकाल के हिन्दू महान्‌ सादगी, न्याय-निष्ठा, 
सचाई और सत्यशीलता का जीवन व्यतीत करते थे। वे अपने प्रातः स्ताम, प्रार्थना 
आर पूजन में कदाचित्‌ ही कमी चुकते थे। उनका आहार ओर वेशभूषा भी सादे थे। 
भोजन में मांस और सुरा का प्रयोगे, जिसका उल्लेख वैदिक युग में अनेक वार हुआ 
है, बहुत कम होता जा रह! था, समाज में शाक्राहारियों की संख्या नित्यप्रति बढ़ती 
जा रही थी । परन्तु कुछ अन्य सामाजिक दुगुंण, जैसे चूत-कीड़ा, समाज के उच्च वर्गों 
में अभी भी विद्यमान थे । फलों में आम का सर्वप्रथम उल्लेख महाकाव्यों में आया है। 
एक हिन्दू की वेश-भूषा में तीन वस्त्र थे-- घड़ से ऊपरी भाग के लिए वस्त्र का लम्बा 
टुकड़ा, नीचे के भाग के लिए अन्य टुकड़ा और सिर के हेतु पगड़ी । पाजामे, कोट 
और कमीज अज्ञात थे। 
वैदिक युग की भाँति इस काल में जीवन का दृष्टिकोण आशावादी था । 
भाग्य की अपेक्षा पौरुष पर अधिक महत्त्व दिया जाता था। महाभारत में बार-वार 
पुरुषार्थं की श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया गया है और महत्त्वाकांक्षा, सतत, अथक 
परिश्रम एवं भगीरथ प्रयत्न सम्पत्ति के मूल माने गये हैं । अधिकतर साधारण जनता 
मिट्टी के दुगं के चतुदिक ग्राम में रहती थी और पशु-पालन तथा कृषि-कमं करती 
थी । आपत्तिकाल में लोग इन्हीं दुगों में आश्रय लेते थे। वणिक तथा अन्य व्यवसायी 
एवं नागरिक नगरों में रहते थे। 
समाज में जाति-प्रथां पहले की अपेक्षा अधिक निर्दिष्ट हो गयी थी । वणं- 
ब्यवस्था में अभिजातकुलीन राज्य और ब्राह्मण विशिष्टि माने जाते थे । उन्होंने समाज 
की समस्त सुविधाएं स्वायत्त कर ली थीं। ब्राह्मणों की प्रभुता जिसको उपनिषदों के 
युग में चुनौती दी गयी थी, {पुतः प्रतिष्ठित “हो गयी थी | साधारणतया राजा का 
मन्त्री ब्राह्मण होता था जो उसे ' परामश" देता. ओर''उसकां पथ प्रदर्शित करता था।' 
कभीम्कर्ो ब्राह्मण मन्त्री उंसकाअयात्मिक:गुंड हाता थां bmn 
तक प्रत्येक व्यक्ति ब्राह्मण को प्रसन्ने करने और-उसे क देने में डरता था, मेयों किं 
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'ऐसा माना जाता था कि ब्राह्मण-क्रोधारिन कष्ट देने वालों को जलाकर भस्मीभूत कर 
देने की साम्यं रखती थी, अनाय॑ शूद्रों की दशा दासों की सी थी । इनके स्वयं के 
'कोई अधिकार न थे। इनका कतंव्य केवल द्विजों की सेवा-सुश्रूषा करना था । 
वेदिक युग की अपेक्षा इस युग में नारियों का स्तर समाज में गिरता जा रहा 
था। नारीबिरोधी-वर्ग पुत्रियों के जन्म को बुरा मानता था और उन्हें समस्त दुगूंणों 
का मूल समझता था, किन्तु अन्य विचारक ऐसा विश्वास करते थे कि स्त्रियों की 
तिष्ठा से देवता प्रसन्न रहते हैं। व्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य निम्न जातियों की स्त्रियों 
से विवाह कर सकते थे, पर शूद्रों को अपनी जाति में ही विवाह करने का आदेश था। 
सती-प्रथा, जिसका उल्लेख वैदिक साहित्य में नहीं है, महाकाव्यकाल में प्रचलित हो 
चली थी । वालविवाह-प्रथा से लोग अवगत नहीं थे और बहुबिवाह-प्रथा धनिकों 
और राजसी-बगं में खूब प्रचलित थी। प्रायः यौवनावस्था प्राप्त होने पर कन्याओं का 
विवाह होता था । उन्हें अपना पति चुनने की स्वतन्त्रता थी भौर स्वयंवर-प्रथा का 
, . भ्रचारथा। उच्च-वर्ग की कन्याओं को शिक्षा दा जाती थी और उन्हें नृत्य तथा संगीत 
` का नियमित अभ्यास कराया जाता था | यत्र-तत्र पदे का उल्लेख प्राप्त होता है। पर 
सम्भवतः यह प्रथा राज-सभोओं और राज-प्रासादों तक ही सीमित थी। किन्तु फिर 
भी स्त्रियों में मध्य-युग जैसी परतन्त्रता एव घोर पर्दा-प्रथा नहीं थी । गृहस्थ-जीवन में 
पत्नी का स्थान पति के बरावर समझा जाता था। उन्हें पुरुष की अरढधागिनी एवं 
समस्त सुखों का खोत माना जाता था । अपने विवाहित जीवन में वे पतिब्रता के 
उच्च आदर्श का पालन करती थीं । 
महाकाव्यकाल में हम परिषरों और शिक्षा के ऐसे केन्द्रों के विषय में सुनते 
हैं जहाँ आचार्यं विद्या-दान के लिए शिष्य रखते थे। विद्या के हेतु शैशवक्ाल में ही 
बालक को शिक्षक के पास रख देते थे। उसके पास वालक कठोर संयम व अनुशासन 
में अनेक वर्षों तक रहता था । राज-कुल के राजकुमारों तथा अन्य क्षत्रिय विद्यार्थियों 
को अन्य कलाओं के साथ शासन-विद्या की शिक्षा भी दी जाती थी और वे धनुविद्या, 
तलवार तथा भाले के प्रयोग में निपुण होते थे वेदों का अध्ययन सबसे अधिक 
महत्त्वशाली कतंव्य माना जाता था और ज्योतिष, भूमिति, गणित, काव्य आदि विषयों 
का अध्प्रयन केवल आनुषंगिक शिक्षा मानी जाती थी। 
आथिक वशा--अधिकतर जनता पशुपालन और कृषि-कर्म करती थी । सिचाई 
का प्रवन्ध राज्य की ओर से होता था ओर उद्यान-कला का विकास होने लगा था । 
पशु अभी भी सम्पत्ति के प्रधान अंग माने जाते थे। विविध प्रकार के शिल्प-व्यवसाय 
प्रचलित थे, जिनमें वस्त्र-व्यवसाय अधिक उन्नति पर था। रेशमी वस्त्रों का भी प्रचार 
था । स्वर्ण, चाँदी, लोहा, सासा और राँगे से विविध पदार्थ तैयार किये जाते थे। 


समुद्र से मोती एवं दक्षिण की खदानों से अनेक मणियाँ निकाली जाती थीं । विभिन्न 


शिल्पों को राज्य की ओर से प्रोत्साहन देने के लिए सहायता का प्रबन्ध थो । व्यापार 


अमुख रूप से बंश्यों के हाथ में. था। सौदागर दूर से वस्तुओं को लाते एवं उन पर चुंगी . 


देते थे | व्यापारिक माल की ढुलाई पशुओं तथा बैलगाड़ियों से होती थी । यत्र-तत्र 
खोटे कांटों का भी हवाला मिलता-है जिनके अनुशासन के लिए बाजार के ऊपर 
तीब्र दृष्टि रखनी पड़ती होंगीमे'विणिकों और शिल्मियों: की “श्रेणियों? या 
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उत्तर वैदिक युग और महाकाव्यों का काल 73 
संघों का प्रभूत प्रभाव था । इन श्रेणियों के प्रधानों का जिन्हें महाजन कहते थे, विशेष ' 
सम्मान होता था । 
धामिक दशा--वैदिक युग से महाकाव्यकाल के धर्म में गहन भेद उत्पन्न हो 
गया था । प्राकृतिक शक्तियों का प्राचीन पूजन अब बहुत पीछे छूट गया था । प्राकृतिक 
शक्तियों के सूचक वैदिक देवताओं का अव लोप हो चुका था और उनका स्थान ब्रह्मा 
विष्णु, शिव, गणेश, पार्वती आदि देवी-देवताओं ने ले लिया था । जिस प्रकार वेदिक 
युग में समस्त देवता एक ईश्वर की विभिन्न शक्तियों के सूचक थे, उसी प्रकार इस युग 
-में इश्वर के तीन मुख्य उत्पादक, धारक और संहारक-शक्तियों के प्रतीक ब्रह्मा, विष्णु 
और महेश हो आये थे । इस त्रिमूति का उत्कषं इस युग की विशेषता है । विष्णु का 
महत्त्व अधिक वढ़ रहा था और धीरे-धीरे यह विश्वास बन गया था कि धर्म की 
प्रतिष्ठा के लिए विष्णु बार-बार अवतार लेते हैं । रामायण के समय तक यज्ञों का 
महत्त्व खूब रहा । यद्यपि महाभारत के समय ये सर्वथा विलुप्त नहीं हुए थे, तो भी 
ऋर रक्तिम यज्ञों के स्थान पर आत्म-संयम और चरित्र-शुद्धि पर अधिक बल दिपा 
जाने लगा था । ऐसी धारणा होने लगी थी कि सच्चा यज्ञ तो सत्य, अहिंसा, संयम, 
बैराग्य, आचार-शुद्धि एवं तृष्णा तथा क्रोध का परित्याग है। तपस्या, कमं और आत्मा 
के आवागमन के सिद्धान्त भी पूणंतः मान्य हो चले थे । 
महाभारत के एक भाग भगवद्गीता में इस युगे के धर्म का सर्वोत्कृष्ट रूप 
प्रदर्शित होता है। उसमें कमं, ज्ञान और तप तीनों ही साधनों द्वारा मोक्ष की प्राप्त 
-वतलायी गयी है । गीता में भीकृष्ण ने कहा है कि मनुष्य को अपने कर्तव्य का पूर्णं ` 
पालन करने पर मुक्तिं और ब्रह्म-ज्ञान की प्राप्ति होतो है। गीता का प्रधान उपदेश 
है कि फल की आशा छोड़ निष्क्राम बुद्धि से अपना कतंव्य-पालन करना चाहिए । 
इसके अतिरिक्त गीता ने सार्वभौम धमं का प्रतिपादन किया। उसने मोक्ष का द्वार 
समस्त समाज के लिए खोल दिया । गीता ने पहली बार स्त्री और पुरुष, ऊंच और 
नीच, द्विज और शूद्र, आये और अनार्यं, सभी को मोक्ष का अधिकारी समझा । कुष्ण 
के उपासक तो मोक्ष के अधिकारी हैं हो; परन्तु वे सभी जो किसी भी अन्य देवता 
-का श्रद्धापूर्वक स्मरण कर उसकी उपासना करते हैं, भगवान्‌ की ही भक्ति करते हैं। 
इस प्रकार गीता में प्रतिपादित घ्म किसी विशिष्ट देवता की उपासना या भक्त नहीं 
अपितु वह सार्वेभौम धर्मे था जो जाति, देश, सम्प्रदाय आदि के बग्धनों से बहुत ऊपर 
उठा हुआ था। 
रामायण और महाभारत की सामग्री से ऐसा प्रतीत होता है कि उस युग में 
“आधुनिक सामाजिक और घामिक विश्वासों की ओर संस्थाओं की नींव पूर्णतया रखी | 
गयी थी । जाति-प्रथा भी इनमें से एक थी । भारतीय संस्कृति के विकास में इसका ' 
बड़ा हाथ रहा.है। अतएव इसका यहाँ विवेचन करना अप्रासंगिक न होगा । 
जाति-प्रथा अ 
हिन्दुओं की जाति-प्रथा का वर्तमान रूप उत्तर वेदिक काल ओर महाकाव्यों | 
के युग में विकसित हुषा दै । अतएव यह 2000 वर्ष से भी राह र 
कालान्तर में यह प्रथा अधिक जटिल हो गयी ओर इसने हिन्दू समां तीन हजार 
से अधिक जातियों और उपजातियों में विभक्तं कर दिया ॥ असिद्धे इंतिहांसजञ स्मयं के 
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सतानुसार जाति उन परिवारों का एक समूह है जो धामिक क्रिया-विधि की विशुद्धता” 
को, विशेषकर खान-पान और वेवाहिक सम्बन्ध की पवित्रता के विशिष्ट नियमों कोः 
पालने से परस्पर संगठित है। परन्तु आज यह परिभाषा अनुपयुक्त है ; क्योंकि अव 
खान-पान सम्बन्धी कठोर और अपरिवर्तेनशील नियम नहीं रहे । आज तो जाति-प्रथाः 
बहुत ढीली और नाम-मात्र की है । 
जाति-प्रया को उत्पत्ति--किस रूप में और कव इस जाति-प्रधा का प्रारम्म' 
हुआ, निश्चित रूप से ठीक-ठीक कहना दुष्कर है। निस्सन्देह भारतीय आर्यो की 
सम्यता के ध्रारम्म में भी कोई सामाजिक या पेशेवर समुदाय नहीं थे | पहले तो ये 
सजातीय भावना वाले एक ही जन-समुदाय में रहते थे । ऋग्वेदकाल में समाज गें. 
केवल दो ही जातियां थीं--आर्य और अनार्य अथवा गौरवर्ण आर्थ एवं क्ृष्णकाय 
आदिवासी । आर्यों में विजेता के गवं की भावना विद्यमान रही और इससे वे पराजित 
दस्युओं को अपनी जाति में मिलाने के विरोधी रहे रक्त और बर्ण क्षी विशुद्धता 
बनाये रखने के लिए वे चिन्तित रहे थे। आयों के समाज का ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
वैश्य में विभाजन सदियों के वाद हुआ और इस प्रणाली की रूपरेखा धीरे-धीरे विक- 
सित होती रही । 
उत्तर वैदिक युग में जव कबीलों के प्रमुख बड़े प्रादेशिक शासक हो गये, तवः 
बे महान्‌ और शानदार राजसमाओं तथा राजप्रासादों में निवास करने लगे और 
घामिक अनुष्ठानों को भव्य और सुविस्तुत रूप में करने के अनुरागी हो गये थे + 
इसलिए धार्मिक कमंकाण्ड में सुक्ष्म विघानों और प्रकारों का दृढ़तापुर्वक अनुकरण 
करना पड़ता था । इसके साथ ही साधारण मनुष्य अपने दैनिक कृत्यों में इतना संलग्नः 
होने लगा था कि वह अपनी धार्मिक क्रिया-विधियों को करने में असमर्थ हो गया और 
वित्न ऋचाओं और उनके वास्तविक उचित महत्त्व को समझना उसके लिए दुष्कर 
हो गया । अतएव ये सब धार्मिक कृत्य विशेषज्ञों के एक वर्ग के करने के लिए पर्याप्त 
थे ओर इसलिए ऋग्वेदकाल के पुरोहित-वर्ग के उत्तराधिकारियों में एक ही सिद्धहस्त 
विशेषज्ञों के समुदाय का प्राडुर्माव हुआ । इन्होंने लोगों ओर राजाओं के लिए इन 
विस्तृत धार्मिक क्रिया-विधियों व यज्ञों को करना स्वीकार कर लिया और अपने 
स्वामियों की विजय की प्रशंसा के हेतु इन्होंने गीतों की रचना की | इनके हाथों में 
समाज के घामिक और आध्यात्मिक कार्य होने से इन्होंने यज्ञ और पूजन की ,विशद्‌ 
ओर विस्तृत क्रिया-विधियों का पूर्ण ज्ञान प्राप्त करने के लिए अपना समस्त जीवन 
अर्पण कर दिया । इस प्रकार इन्होंने धामिक कृत्यों को उनके सूकष्मातिसूक्ष्म विधान- 
सहित पूणं करने के लिए विशिष्ट ज्ञान प्राप्त कर लिया । अतएव यह स्वाभाविक ही 
 थाकि इन लोगों ने आयों के समाज के अन्य लोगों {की अपेक्षा, जो अपने सांसारिक 
` कार्यों में अधिक संलग्न थे, पृथकत्व का उच्च प्रतिष्ठित पद प्राप्त कर लिया था । 
ब्राह्मण जाति के बाद में होने वाले उत्कर्ष और सर्वोपरिता का यही कारण है । 
` ` इस प्रकार समाज के !एक्र. वर्ग के-प्रति-विभेद हो जाने पर अन्य “कार्यों के 
>मी, पैसे ` विभाजन «शी घ्रः ही.श्रक्ट “हो:गये- और: इन्होंने अपनेः कार्य-स्तरः 
दि eins उनिदिष्टकर दिया ]'ऋरवेदकालः के" 
जातीयं युद्धं केसमय भत्येक्वस्यं-शरीरुका वयकतिंरणकषेत्र में अपनी: 
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उत्तर वैदिक युग और महाकाव्यों का काल 7% 


जाति .के प्रमुख के साथ' जाता था और शान्ति के समय कृषि-कर्म करता था। परन्तु! 
आर्यों के अनवरत युद्धों और राज्य-सीमाओं के विस्तार के परिणामस्वरूप आयं शासकों, 
को ऐसे प्रशिक्षित और रण-कुशल सैनिकों को सदैव सेवा में रखने के लिए वाध्य 
होना पड़ा जिनकी सेवाएँ किसी भी क्षण अवसर आने परप्रात हो सकं। ऐसे: 
व्यक्तियों के समुदायों पर ही रक्षा-कार्य और युद्ध का भार पड़ा । इससे युद्धकाल में ' 
अशिक्षित कृषकों की सेवा का उपयोग करने की प्रथा धीरे-धीरे विलुप्त हो गयी ।” 
इस प्रकार कालान्तर में सेनानियों और योद्धाओं के इस वर्ग ने अपने सामाजिक और ' 
राजनीतिक परम्पराओं सहित अपना एक पृथक्‌ वर्ग निझित कर लिया और कृषि में 
संलग्न थे, वैश्य कहलाये रौर समाज में इन्हें क्षत्रियों की अपेक्षा निम्न स्तर प्राप्त 
हुआ । मनुष्य का चतुर्थ वर्ग जिसमें अधिकांश जनता थी, शुद्र कहलाया, जिसका) 
कतंच्य अन्य तीन वर्गों की सेवा करना था । शूद्रों का समुदाय जो समाज में सबसे: 
निम्न स्तर पर था, आदिवासियों के सम्मिश्रण से अधिक वढ़ गया । 

जाति-प्रथा की {यह ऐतिहासिक उपपत्ति है। जैसा ऊपर वर्णित है यहः 
आवश्यकतानुसार श्रम-विभाजन के आधार पर निमित थी । अतएव इसके मूल रूप में 
यह जाति-प्रथा की अपेक्षा वर्गे-प्रथा थी । विभेद और विभाजन का मूल्य व्यवसाय व) 
उद्योग थे । इस' प्रकार का वैज्ञानिक तथा विवेकशील आधार होने से मनुष्य के लिए: 
जाति परिवर्तेन करना दुष्कर कार्य नहीं था | यह बात कि आयोँ के देवगणों में. 
द्रविड़ों के देवता मिला दिये और द्रविड़ पुरोहितों को ब्राह्मण स्वीकार कर लिया 
गया, इस कथन की पुष्टि है कि प्रारम्भ में जाति-प्रथा में कठोरता और अपरिवर्तन-- 
शीलता न थी । किसी व्यक्ति का वर्ग या उसकी श्रेणी उसके धन्धे ब आचार-विचार! 
से निर्दिष्ट होती थी, न कि उसके जन्म से, जैसा आज है। मद्दामारत फे प्रसिद्ध 
कोरव-पाण्डव के विख्यात शिक्षक द्रोणाचार्य जन्म से ब्राह्मण थे, महान्‌ ऋषि वशिष्ठ 
एक वेश्या से उत्पन्न हुए थे और व्यास मछुआ महिला से, एवं धृतराष्ट्र के मित्र और” 
पथ-प्रदर्शेक दार्शनिक विदुर दासी-पुत्र थे । उत्तर वैदिक युग और महाकाब्यकाल में” 
अन्य आवश्यक नियमों के सम्बन्ध में ऐसा कोई विशिष्ट सवल प्रमाण नहीं हैजिससे 
यह सिद्ध हो कि विभिन्न वर्गों में खान-पान और वैवाहिक सम्बन्ध दुढ़तापूर्वक निषिद्वः 
थे, परन्तु तीन उच्च वर्गों और शूत्रों के निम्न-वगे में परस्पर स्वतन्त्र सामाजिका 
व्यवहार अनुचित समझा जाता था। 

जाति-प्रथा का विकास--रक्त और वंश की भावना, कार्य की दाशंनिता, 'राज- 
नीतिक प्रभुता का आधारभूत विचार और श्रम-विभाजन की प्रवृत्ति, समी ने जाति-प्रथा” 
के निर्माण में अपना-अपना योग दिया है; फिर भी चार वणो से मूलतः आरम्भ होने 
वाली जाति-प्रथा अधिक जटिल हो गयी है | कालान्तर में ये चार श्रेणियाँ छोटी- 
छोटी जातियों और उपजातियों में विभाजित होती ही गयीं । आज ये जातियाँ घन्घों, 
.धामिक विश्वासों.या दार्शनिक सिद्धान्तों पर अवलम्बित नहीं हैं; परन्तु केवल जन्म 
से ही मनुष्यः की'जाति.या उपजाति निर्दिष्ट हो जाती है। जातियों की संख्या कीं 
बुद्धि-के, साथ-साथ :इस प्रथा की कठोरता ओर"अपरिवर्तनशीलता भी विकसित हो” 
जयी! निम्नलिखित बातों ने जातिप्रथा की अपरिवतंनशीलता-की वृद्धि में योग दियो ॥' 
४५ =.५पुरोहितःश्वगं की: स्वाथेलोलुप्रता से: वर्षों: के विभाजन कुलागत हो <गये | इंसऽ 
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ज6 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


ध्युरोहितन्वर्ग ते अपनी उत्पत्ति के विषय में मनगढ्न्त, काल्पनिक और अलौकिक 
. स्पष्टीकरण क्रिया और अपने वर्ग की परम्परागत प्रभृता को 'बनाये रखने के लिए 
- घमंशारत्रों और सूत्रों का आश्रय लिया । सूत्रों में यह नियम बना दिया गया कि जो 
जन्म से ब्राह्मण नहीं है पुरोहित का कार्यं न कर सकेगा | हिन्दू समाज पर अपना 
“स्थिर प्रभुत्व बनाये रखने के हेतु ब्राह्मण (पुरोहित-वर्ग) केवल राजाओं के निर्माता ही 
नहीं बने, किन्तु अनेक नवीन सिद्धान्तों और अपरिवतनशील अन्धविश्वासों के प्रणेता 
"भी हो गये । परिणामस्वरूप जाति के अत्यन्त ही छोटे-छोटे वर्तमान विलक्षण समु- 
-दायों का विक्रास करने के लिए समाज को वाध्य होना पड़ा। 
समय ने जाति-प्रथा के विकास में सहयोग दिया । ज्यों-ज्यों समय व्यतीत होता 
[| गया, जाति के विभेद अधिक कठोर होते गये और प्रत्येक़् समुदाय अपना सामाजिक 
| संगठन और विधात विकसित करने लगा। फलस्वरूप, ये समुदाय वंश-परम्परागत हो 
- गये और एक जाति से दूसरी जाति में प्रवेश करना अधिक दुष्कर ही नहीं, अपितु 
असम्भव हो गया । समय के अतिरिक्त नवीन- घन्धों के प्रादुर्भाव ने भी जाति-प्रथा 
को प्रोत्साहित किया । नवीन पेशों या शिल्पकलाओं के अपनाने पर नवीन उपजातियाँ 
* निर्मित होती गेयीं । प्रत्येक पेशेवर समुदाय एक जाति या उपजाति में विकसित हो 
“गया । लुहार, धोबी आदि सभी ने विभिन्न जातियाँ बना लीं । आदिवासियों के कवीले 
उने जो आर्यो के समुदाय में प्रविष्ट हो गये थे, अपनी पृथक्‌ जातियाँ निमित कर लीं, 
जसे बंगाल के “राज्यबंशी' और मध्य प्रदेश के गांड! । आगे चलकर यूनानी, शक, 
-हृण जैसे विदेशियों की, जो हिन्दू समाज में सम्मिलित हो गये थे और जिन्होंने हिन्दू 
“धर्म ग्रहण कर लिया था, नवीन जातियाँ बना दी गयीं, जैसे हिन्दू समाज के 'गूजर'। 
समुदायों के देशान्तरगमन और प्रवास ने अनेक नवीन जातियों के निर्माण 
में सहायता दी । जब किसी एक वर्ग या जाति के कुछ लोग देश के किसी अन्य भाग 
में जाकर बम गये, उन्होंने धीरे-धीरे सामाजिक प्रथाओं और आचार-विचार के 
“विभिन्न नियम बना डाले । इस प्रकार उनमें और उनके सजातीय बन्धुओं में जो अपने 
मूल निवासस्थान में ही रह गये थे, स्पष्ट विभेद प्रकट हो गया । कालान्तर में ऐसे 
“विभेद अधिक दृढ़ हो गये और इस प्रकार के दो समुदायों में सभी प्रकार के सामाजिक 
-सम्पर्कं और व्यवहार विलुप्त हो गये | उदाहरण के लिए एक पंजाबी ब्राह्मण अपने 
आपको एक बंगाली ब्राह्मण से पृथक्‌ रखने लगा ! कमी-कभी घन्धों और रीति-रिवाजों 
में परिवर्तन होने से तथा जाति के दृढ़ नियमों का पालन न करने पर, मूल जाति से 
-बहिष्कार होने या अधःपतन होने से पृथक जातियों का निर्माण हुआ है। 
_ हिसा के सिद्धान्त ने जाति-प्रथा के विकास को अत्यधिक प्रभावित किया 
जैनियों ओर बौद्ों ने अहिंसा पर अधिक बल दिया, तब धीरे-धीरे शाका- 
ओर मांसाहारियों में परस्पर विभेद स्थापित हो गया और अहिंसा मत के 
के लिए आचार-विचार के नवीन नियम बनाये गये | बाद में नवीन 
के आविर्माव के कारण अतिरिक्त जातियों का विकास हुआ, जैसे लिंगायत, 
मुसलमानों के आगमन और | इस देश के अनेक शासन बनने से 
पहले 'की अपेक्षा और भी अधिक दृढ़ हो गयी। भारत के 
'आक्रसअकारिगरं के बिरोत मुसलमानों में उसकी दृढ़ समंजस संस्कृति होने 
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के कारण हिन्दू समाज में उनका एकीकरण न हो सका । वे विशिष्ट रूप से स्पष्ट: 
विभिन्न समुदाय ही बने रहे। इसके विपरीत, जब हिन्दू लोग उन्हें इस देश से बाहर 
निकालने में असमर्थ हुए, तब उन्होंने अपने एकात्म्य और अनन्यता की सुरक्षा के लिए 
और जाति-प्रथा का आश्रय लेकर अपनी संस्कृति और सामाजिक तथा धामिक संस्थाओं - 
को बनाये रखने के हेतु प्रयत्न किये । फलस्वरूप, जाति के विद्वानों की कठोरता ओर! 
अपरिवर्तनशीलत्ता ओर भी अधिक हृढ़ हो गयी और समाज के नेताओं ने मुसलमानों? 
के साथ सामाजिक सम्पर्क निषिद्ध कर दिये। 

अंग्रेजों के शासनकाल में प्रारम्मिक युग में जाति-प्रथा के विधान वैसे ही 
दृढ़ रहे । ईसाइयों के धमं-प्रचार और यूरोपीय जातियों के आगरून से जातिःप्रथा' 
की अपरिवर्तनशीलता में कुछ वृद्धि हो गयी । परन्तु बाद में पाश्चात्य सभ्यता और: 
शिक्षा ने जाति-वन्धन ढीले कर दिये। 

इस प्रथा के निम्नलिखित गुण-अवगुण हैं: 

जाति-प्रथा के गुण--जब आर्य और अनायों की विभिन्न जातियों को शार्ति;, 
स्नेह और मंत्री के वातावरण में परस्पर {रहना था, एब मूलतः जाति-प्रथा समय की 
आवश्यकता को पूर्ण करने के लिए निमित की गयी थी । इस प्रथा ने इस प्रकार 
आयों और द्रविड़ों की दो विभिन्न जातियों और संस्कृतियों को सुरक्षित रखने में 
सहायता दी । वस्तुतः इसने समाज का आवयबिक दृष्टिकोण लिया ओर ऐसा माना: 
जाने लगा कि कोई भी कवीला या जाति, चाहे संस्कृतियों में वह कितने ही निम्न स्तर” 
पर हो, समाज के जीवित आवयविक संगठन में विनष्ट होने के योग्य नहीं है। प्रत्येक 
जाति और वंश को समाज में अपना अस्तित्व बताये रखने का अधिकार है | वाद के 
युग में यह प्रथा महत्त्वशाली आदश, संस्कृति और मूल तत्त्वों की रक्षा करके सुस्थिरी-- 
करण की महान्‌ शक्ति हो गयी । इसने रूढ़वादिता, पृथकत्व और वर्ग-अभिमान को 
उत्पन्न किया, जिसने विदेशियों के अतिक्रमण व हस्तक्षप के विरुद्ध किलेबन्दी का काम 
किया। इसने हिन्दू समाज को मुसलमानों के आक्रमणों के आघातों को सहन करने. 
की शक्ति प्रदान की । वास्तव में जब हिन्दू समुदाय राजनीतिक विप्लव, और चढ़ाव- 


. उतार, संघर्ष और अराजकता के युगों में से निकल रहा ९था, जाति-प्रथा ने केवल 


जातियों की रक्त-प्रथा और बोली के अव्यवस्थित और अविवेकी सम्मिश्रण को ही नहीं. 
रोका, परन्तु हिन्दू राष्ट्रीय नैतिक गुणों, ललितकलाओं ओर धमं को सुस्थिर करने 
में महान्‌ योग दिया । 

जातिःप्रथा ने हिन्दू धम को अपनी श्रेणियों के विस्तार करने के लिए समर्थ 
कर दिया । इसके अस्तित्व ने हिन्दू समाज में विदेशी तत्त्व के एकीकरण करने के लिए 
मार्ग सुलम कर दिया | यह विदेशियों की इच्छा ओर रुचि पर निर्भर था कि वे. 
हिन्दू धर्म को ग्रहण करने पर भी अपनी नवीन जातियों का निर्माण करके अपनी 
संस्कृति के मूल तत्त्वों को बनाये रखें | इसी सुगमता ओर ६परिवर्तनशीलता के कारण 
ही भारत के विदेशी आक्रमणकारियों के कबीले एक के बाद एक हिन्दू समाज में घुल- 
मिल गये । 

श्रम-विभाजन के आधार पर निर्धारित होने के कारण इस प्रथा ने आथिक 
शक्ति और घन्धों तथा कार्यों की दक्षता को प्रोत्साहित किया । जब जन्म से जाति. 
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"निर्धारित होने लगी, तब इस प्रथा ने एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी को व्यावसायिक 
«शिक्षा व कुशलता प्रदान करके श्रम का परिरक्षण किया। इस प्रकार इससे प्रगति 
-सम्भव हो सकी और धन्धों तथा शिल्पकलाओं को नियमित खूप से प्रचलित रखा 
-जा सका । 
प्राचीन युगों- में इसने ब्यापार और उद्योग में प्रतिस्पर्द्धा के दुगुणों को बहुत 
कम कर दिया, व्यावसायिक अनुमान और प्रतिष्ठा को बनाये रखा और श्रमिक-संघों 
का कार्य किया | इसके अतिरिक्त जन राज्य प्रारम्भिक निर्माण की धूमिल अवस्था में 
था, तव यह राजनीतिक संगठन की इकाई थी ; इसने हिन्दू समाज:फो प्रजातन्त्रात्मक 
-च्यावहारिक कार्य-प्रणाली प्रदान की । 
ऊपर वर्णित लाभ के अतिरिक्त जाति-प्रथा ने वन्धुत्व की भावना को प्रेरणा 
.दी और एक जाति के सदस्यों में अधिक एकता, दृढ़ता और संगठन उत्पन्न किया । 
संकट और वेकारी के ससय एक ही जाति के सदस्य सदैब अपनी जाति के अन्य 
- बन्धुओं की सहायता और सहयोग पर निर्भर रहते थे। इस प्रकार स्वार्थ -त्याग, प्रेम 
और लोकसेवा के नागरिक गुणों को प्रोत्साहित करने में यह प्रथा अधिक उपयोगी 
सिद्ध हुई। साथ ही जाति की पंचायतों . और उनके नियमों ने व्यक्ति को संगठित 
संस्था के अधीनस्थ कर दिया, दुभुंणों का निरोध किया, जीवन को संयमित किया 
और दरिद्रता का निवारण किया | अतएव जाति-प्रथा लामप्रद सामाजिक संस्था 
-ग्रमाणित हुई है । 
जाति-प्रया के दोष--बदि जाति की संस्था हिन्दू धम और समाज के लिए 
अधिक लाभकारी हुई है तो साथ ही यह मानना पड़ेगा कि इस प्रथा से अनेक दोष 
'अकट हुए हैं | इसने हिन्दू समाज को सैंकड़ों वंश-परस्परागत जाति और उपजातियों 
में बिभाजित कर दिया ओर इस प्रकार अपने बर्ग-अभिमान और पृथकत्व की भावना 
प्रज्ज्यलित की, दृष्टिकोण संक्रीर्ण किया और समाज के अनेक बिभागों के मध्य परस्पर 
गहरी खाइयाँ खोद दीं । इस रूप से इसने रा्ट्रीय और सापुहिक चेतना का मागे 
अवरुद्ध कर दिया । इस प्रकार यह प्रथा एकता फे तत्त्व का अपेक्षा विभिन्नीकरण सौर 
बिश्लेषण का तत्व प्रमाणित हुई । 
आथिक्र और वौद्धिक प्रगति को इस प्रथा ने रोक़ दिया भौर सामाजिक सुवा'र 
के पक्ष में यह रोड़े अटक्राती रही, क्योंकि यह भाथिक और बौद्धिक प्रभति के सुअवक्षर 
जनसाधारण फे एक बिशिष्ट वर्ग तक ही सीमित रखती रही । उदाहरण के लिए, 
एक मेहतर या चमार को शिक्षण में प्रगति करमे अथवा कोई वैज्ञानिक व्यवसाय 
अपनाने की कोई अनुमति नहीं है, चाहे इतके लिए उसकी थमिएचि हो और उसमें 
शारीरिक और वाद्धिक सामर्थ्य भी हो। झुयोग्य भौर अनुभदी व्यक्ति जाति-प्रथा की 
'कठोरता के कारण अपने लिए उचित स्थान प्राप्त नहीं कर सकते । इस प्रथा की यट 
अपरिवर्तनशीलता ईश्वर-प्रदत्त प्रतिभा का दसन करती है, व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को 
` छ्ुचलती है और मनुष्य की प्रेरणा-णक्ति पर मृत्यु का बोझ है। मानव-शक्ति और 
प्रतिध्षा के अधिकांश भाग का समाज द्वारा बदुपयोग गही हो सक्षता और इससे उसकी 


2] 


सभ्यता ओर जंस्क्ृति को भारी आपात पहु चदा है । 


यायिक क्षेत्र में जाशि-प्रथा श्रम की दक्षता और दुश्चलठा का बिमाश करती 
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है और उत्पादक प्रयास, श्रम तथा-पु जी. कीः -गतिशीलता को रोकती है। अतएव न 
तो. बड़े पैमाने के उद्योग विकसित हो पाते हैं और नदेश की आथिक शक्तियों और 
साधनों का लोगों के हित के लिए सदुपयोग हो सकता है । इसके:अतिरिक्त यह्‌ प्रथा 
आशिक वृष्टि से निर्धन व दुर्बल और सामाजिक दृष्टि से हीन-वगों के शोषण में 
सहायक हैं और विशेषाधिकार-प्राप्त-वर्गो की रक्षक है । इस प्रकार यह आथिक 
असन्तोप और सामाजिक ईर्ष्या-दंप को प्रोत्साहन देती है। जातियों की अनावश्यक 
"वुद्धि और उसकी वाद की अपरिवर्तनशोलता तथा प्रत्येका जाति के कठोर सामाजिक 
नियम और प्रतिबन्धों के कारण समय, घम और शक्ति का अपरिमित व्यय हो रहा 
'है। यह हिन्दुओं को जीवन के नवीन और अधिक उत्त साधन अपनाने की अनुमति 
-नहीं देती है थोर अहिन्दुओं से स्वतन्त्र सम्पकं स्थापित करने में वाघक है। फलस्वरूप 
विश्व की प्रभूत प्रगति के साथ-साथ चलने में हिन्दू असमर्थ रहे | जाति-प्रथा द्वारा 
“विदेशियों के प्रवेश को निपिद्ध कर देने से हिन्दू समाज और घर्मे दिन-प्रतिदिन संकुचित 
होते जा रहे हैं । कोई भी व्यक्ति न तो हिन्दू घमं ग्रहण कर सकता है और न हिः 
समाज में प्रवेश ही कर सकता है, चाहे वह इसमें कितना दृढ़ विश्वास रखता हो । 
“इसके अतिरिक्त आज यह प्रथा अत्याचार, अनाचार और सहिष्णुता का बड़ा भारी 
साधन हो गयी है। इसने समाज के वहु-संख्पक लोगों को पतन के जीवन की ओर 
इतना ढकेल दिया है कि उनके उत्थान और उत्कर्ष की कोई आशा ही नहीं है। 
इसने अस्पृश्णना के अभिशाप को प्रम्तुत क्रिया है । यह एक ऐसा दुगुंण है जो हिन्दू 
समाज के शक्ति-रस को सोख रहा है । जब तक अस्पृश्यता के रूप में सामाजिक 
अत्याचार व निरंकुशता का अस्तित्व है, राजनीतिक स्वतन्त्रता का कोई महत्त्व 
नहीं है। 
जाति-प्रथा ने देश के राजनीतिक इतिहास पर भी गहरा प्रभाव डाला है | 
जाति के इया, वेष और संत्रष ने समाज को इतने अधिक प्रतिउ््री समुदाय में विभक्त 
कर दिया फि वे विदेशियों के आक्रमणों और राष्ट्रीय संक्षट के अवसर पर भी एकत्र 
होकर परस्पर संगठित स हो सन्ने । देश की रक्षा का भार कत्रियों पर ही' होने के 
कारण, साधारण जनता आक्रमण के समय चिन्तातुर न -रहती थी । भारत के 
युसलमाती आक्रमणों के समय शायद हो कमी साधारण जनता जागृत हुई हो । 


-क्षेत्रियों को ही, जो जनता का केवल एक समुदाय था, युद्ध के प्रहारों को झेलना पड़ा । 


संक्षेप में, जाति-प्रथा के कारण हिन्दू-धर्म अपनी श्रेणियों का विस्तार करने 


“में समर्थं हो सका, कुशल श्रम का परिरक्षण हो सका, हिन्दू (संस्कृति सुरक्षित रह 


सकी और सुस्थिरीकरण की शक्ति वनी रही । इसके विपरीत, आति-प्रया ने हिन्दू 


“समाज की घनिष्ठता को विदष्ड कर दिया, व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को कुचल दिया, 


अह्याचार का साइन अस्तुत करिया एवं राजनोतिक तथा सामाजिक ज्षेत्र में ्िमिन्नी- 
करण की शक्तियों जो प्रोत्साहित किया । हिन्दुओं के सज्ञे में यह लटकता हुआ मीज़ 
का वड़ा भारी पत्थर है जो इन्हें राजनीतिक और सामाजिक अब:पतन को ओर तोक्' 
गति से घसीटे जा रहा है। 

जातिया का प्विष्य--यद्पि ज ति-प्रया भुतकाल में लाभप्रद रही परन्तु 
'आज तो इसकी आइश्यकता नहीं है। भारत में आज ही राजनीतिक, सामाजिक 
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ओर आशिक परिस्थितियां चिरकाल-सम्मानित जाति-प्रथा के विभेदों को बनाये रखने 
के लिए अनुपयुक्त हैं । अनेक ऐसे तत्त्व हैं जो हढ़तापूर्वक इस प्रथा की जड़ खोद रहे 
हैं । पाश्चात्य सभ्यता और शिक्षा, आधुनिक व्यावसायिक और आथिक प्रतिस्पर्धा 
ने अनेक जातियों को अनेक घन्धों से वंचित कर दिया है। जाति-प्रथा व घन्धे और 
व्यवसाय का भेद लगभग विलुप्त हो गया है। आज किसी जाति में जन्मा हुआ 
व्यक्ति अपने पूर्वजों के ही धन्धों को नहीं अपनाता, परन्तु वह घन्धा या व्यवसाय 
करता है जिसके लिए उसकी प्रतिमा उपयुक्त है या वही कार्यं करता है जिसकी ओर 
आर्य ने इसे ढकेल दिया हैं। यातायात के सरल, सुलम और वेगशील साधन, विशालः 
नगरों की वद्धि, बड़े कारखानों की स्थापना, राजनीतिक और सामाजिक संस्थाएं, 
बिद्यालय, महाविद्यालय, सिनेमागृह आदि ने विभिन्न जातियों और समुदायों. में 
परस्पर घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित कर दिया है। फलस्वरूप, जातियों में परस्पर 
खान-पान होने लगा है और सामाजिक उत्सवों ओर समारोहों पर लोग मिश्रित 
होने लगे हैं। इससे जातियों की अपरिवर्तनशी लता, रूढ़वादिता, संकी णंता एवं पृथकत्व 
विनष्ट हो गये । शासन ने कानून द्वारा स्थावर सम्पत्ति के उत्तरात्रिकार के सम्बन्ध 
को तथा अन्तर्जातीय विवाहों से उत्पन्न हुए बालकों क्री अयोग्यताओं को दूर 
करने का प्रयत्न किया । जाति-सभाओं और जाति की पंचायतों को उनके [अनुशासन 
की अधिकांश शक्तियों ओर अधिकारों से कानून ने वंचित कर दिया। सौभाग्य की 
दूसरी बात यह है कि हमारे महान्‌ सामाजिक और राजनीतिक नेतागण और हिन्दू 
समाज का.शिक्षित और प्रगतिशील अंग हिन्दू-समाज के अभिशाप जाति-प्रथा को दूर 
'करने में प्रयत्तशील है । यद्यपि आज जाति-प्रथा अपनी प्रभुता और शक्ति को अधि- 
' कांश अंशों में खो चुकी है, परन्तु फिर भी हिन्दू संस्कृति के विकास में इसका वड़ा 


निष्कर्ष 

४०४ ; ज युग फा प्रभाव--आयों का वेदिक युग सभ्यता की उत्कृष्टता के पद 
` पर पहुँच गया था। इस काल में आयं ज्ञान, शक्ति और सामाजिक संगठन में उच्च 

स्तर पर पहुँच गये थे। प्राग्वेदिक और ऋरबैदिक कालों में भारतीय संस्कृति तरलः 

द्रव के रूप में थी, पर उत्तर वैदिक युग में इसकी नींव ठोस हो गयी और उसका 

व्यक्तित्व मूत्त रूप धारण कर गया । “वास्तव में भारतीय संस्कृति और सभ्यता की 

मूल स्थापना इसी काल में होती है।” इससे आगे आने वाले युगों की संस्कृति पर इस 


युग की संस्क्ृति की गहरी छाप पड़ी । भारतीय तत्त्वज्ञान ओर धर्म में वेदिक सभ्यता: 


का गहन आभास हष्टिगोचर होता है | हिन्दुओं के दर्शनशास्त्र में वैदिक युग की विचार- 
घाराओं का प्रतिपादन किया गया ओर हिन्दू घ्म में वैदिक युग के धमं के प्रमुख 
आध्यात्मिक सिंद्धान्तों का विकास हुआ । 


उत्तर वैदिक छाल की प्रमुख सिद्धि ब सफलताएं--के० एम० पाणिक्कर के ` 


मतानुसार हिन्दु घमं का संगठन उत्तर वैदिक काल की एक प्रमुख सफलता व सिद्धि 


है । हिन्दू धमं उन सिद्धान्तों का पद्धतिबद्ध ओर व्यवस्थित संग्रह है जो उत्तर वैदिक” 


काल के साहित्य--ब्राह्मण, उपनिषद्‌ ओर आरण्य में प्रतिपादित क्रिये गये हैं । आत्मा 
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आत्मा का आवागमन और अन्य विशिष्ट तत्त्वों का उल्लेख, विकास और विस्तार 
उपनिषदों में हो चुका था और इन्होंने ही हिन्दू विचारधारा को प्रभावित किया तथा 
प्रत्येक हिन्दू के जीवन को निश्चित सांचे में ढाल दिया। हिन्दू घम का यह सैद्धान्तिक 
आधार ही उत्तर वैदिक युग में स्थापित नहीं हुआ, परन्तु जीवन का सामाजिक 
आधार भी पूर्णरूपेण हढ़तापूर्वंक स्थापित हो चुका था। गृह्य सूत्र ने जन्म से मरण 
तक के प्रत्येक अवसर व समारोह, नामकरण, उपनयन, शिक्षा, विवाह आदि के 
कर्तव्य का सुक्ष्मातिसूक्षम विवेचन किया है। इससे गृहस्थ जीवन की घामिक विधियों 
का सृजन हुआ तथा गृहस्थी के अनुशासन-नियमों का निर्माण हुआ और इस प्रकार 
भारत के लोगों का हिन्दुओं फे विशद समुदाय में रूपान्तर हो गया । यदि गाह्य सूत्र 
ने हिन्द्र समुदाय का सुजन किया तो घमं सूत्र ने सामाजिक प्रथाओं, रूढ़ियों, रीति- 
वि कानून आदि को प्रणीत कर हिन्दू समाज को निदिष्ट रूप से संगठित कर 
TI | 

गृह्य सूत्र और धमं सूत्र के अतिरिक्त 'वर्णाश्रम-धर्म! का सामाजिक सिद्धान्त 
भी समान रूप से ही महत्वशाली है। यह वह सामाजिक विचारधारा थी जिसके 
अनुसार जीवन--ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास--चार भागों में विभाजित 
था । प्रत्येक हिन्दू गृहस्थ को दस आदर्शो का पालन करना पड़ता था । उत्तर वैदिक 
युग की दूसरी सफलता जाति-प्रथा या चतुर्वणे-प्रथा का विकास है । इसके अनुसार 
समाज चार वर्ग--ब्राह्मण, क्षत्रियः वैश्य और शूद्र-में विभाजित था। भारतीय 
संस्कृति के ऐतिहासिक विकास में जाति-प्रथा सामाजिक संस्था के रूप में सफल हुई । 
परन्तु यह सब कां राष्ट्रीय एकता तथा सजातीयता की बलि पर हुआ । यद्यपि यह 
संस्था राष्ट्रीयता की विरोधी प्रमाणित हुई, परन्तु फिर भी इसने सामाजिक शक्तियों ` 
के सन्तुलन को स्थिर रखा और देश की उचित सेवा की । 

परन्तु इस युग की प्रमुखतम सफलता तो भारत की भौगोलिक विजय है। 
इस युग तक वस्तुतः सम्पूर्ण भारत का अन्वेषण किया जा चुका था । भारत की 
प्रत्येके भाग की सरिताओं, पर्वत-श्रेणियों तथा सामान्य भौगोलिक स्थिति का ज्ञान 
हो चुका था। महाकाव्यकाल तक भारत की यह भौगोलिक खोज पूणं हो चुकी थी । 
वेदिक युग के आयं तो केवल सिन्धु-गंगा-घाटी से ही अवगत थे। परन्तु घमं सूत्रों 
में अनेक विभिन्न देशों और स्थानीय प्रथाओं का उल्लेख है और गृह्य सूत्र के थुग में 
सम्भवतः इस देश के भूगोल का पूर्ण ज्ञान हो चुका था | कैलाश श्छ'ग, मानसरोवंर 
झील, हिमालय एवं उसकी उत्तरी सीमा पर स्थित देश आदि सभी महामारत के काल 
तक जान लिये गये थे । हिन्दू धर्म तथा हिन्दू संस्कृति का प्रचार सम्पूर्ण देश में हो रहा 
था । रामायण में जिन वनों के आश्रमों का उल्लेख है, वे; कालान्तर में उपनिवेश या 
ऐसे केन्द्र बन गये, जहाँ हिन्दू सांस्कृतिक जीवन चतुदिक विस्तीणे होता था। घीरे-घी रे 
सघन वन काट डाले गये, आवागमन के हेतु नदियों में नावें चलने लगीं, दिन-प्रतिदिन 
अधिक भूमि पर कृषि होने लगी और तदनन्तर आदिवासी धीरे-धीरे आयों के सामा- 
जिक जीवन में मिश्रित हो गये । आदिम जातियों का इस प्रकार हिन्दू समाज और 


, धर्म में घुल-मिल जाने का ढंग उत्तर वेदिक युग में ही प्रारम्म हो चला था और आज 


भी उसी प्रकार चल रहा है । 
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३82. भारतीय सभ्यता तथा सस्कृति का विकास _ 


आयाँ की देन जप 

पिछले पृष्ठों में देदकालीन .आयं-सभ्यता के प्रधान लक्षणों का विवेचन करने . 
के पश्चात्‌ यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि आरयों ने अपनी देन द्वारा भारतीय | 
जीबन को अधिक सुसंस्कृत और सम्पन्न वना दिया । आयो की इस देन का सूक्ष्म : | 
विवेचन निम्नलिखित हैः 

]. घसं और आध्यात्मिकता--आर्यों ने धर्म और आध्यात्मिकता की बड़ी 
उच्च भावना प्रस्तुत की और उन्होंने अनायं तत्त्वों को भी परिशोधित कर दिया है। 
जब आर्य भारत में आये तब उन्होंने यहाँ पर प्रचलित धमं के प्रमुख सिद्धान्तों का | 
अपने धार्मिक सिद्धान्तों के साथ समन्वय कर दिया । समय-समय पर इसमें अन्य नवीन | 
घामिक विचारों को भी सम्मिलित कर दिया। ,परिणामस्वरूप, धर्म का एक निर्दिष्ट ै 
रूप हो गया जो कालान्तर में हिस्दू धर्म के नाम से प्रख्यात हुआ । कर्म, पुनजँन्म, 
आत्मा की अमरता, मुक्तिवाद, ईश्वर की एकता, अवतारवाद, वेदों की प्रामाणिकता | 
और सत्यता आदि आयों के धर्म के प्रमुख सिद्धान्त हैं । इसके अतिरिक्त वर्णो और 
आश्रमो की व्यवस्था में निष्ठा, श्र्‌ तियों के प्रति श्रद्धा, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह आदि | 
भी इस धमं के लक्षण हैं । शिखा, सूत्र, व्रत-उपवास, पवं-उत्सव, भजन-पूजन, उपा- 
सना-आराधना, तथा कीर्तन, दान-इक्षिणा, जप-तप, होम-यज्ञ, ¦संध्या-स्वाध्याय आ दि 
का मी कम महत्त्व नहीं है। इन्हीं सिद्धान्तो, लक्षणों और विशेषताओं पर अवलम्बित 

{ आयों के धमे का अधिक विकास व प्रचार हुआ और आज भी यह हिन्दू धमं के नाम 

से भारत और दक्षिण-पूवं एशिया के द्वीपों में प्रचलित है। 

2. ग्रायों का साहित्य--आयों का साहित्य विश्न को उनकी अनुपम देन 
है । वेद, पुराण, स्मृति, सुत्र, वेदांग, रामायण, भहामारत आदि आयो की ही अनुपम 
कृतियाँ हैं । वे विश्व के सबसे प्राचीन ग्रन्थ हैं ये चार हैं -ऋग्वेद, यजुवद, सामवेद 
भौर अथर्ववेद । प्रत्येक वेद के संहिता, ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद नामक भाग 

हैं प्रत्येक वेद का एक उपवेद होता है--ऋग्वेद का उपवेद आयुवेद, यजुर्वेद का 
| घनुर्वेद या अस्त्रवेद, सामवेद का गन्धर्ववेद और अथववेद का अर्थशास्त्र है । कठिन व 
। जटिल वैदिक विषयों का स्पष्टीकरण करने के लिए शिक्षा, छन्द, व्याकरण, निरुक्त, 
i कला तथा ज्योतिष नामक छह वेदांग बनाये गये । वेदिक साहित्य के विशाल एवं 
जटिल होने पर कर्मकाण्ड के सिद्धान्तों और विधि-विघान को ' कम से कम शब्दों में 
| अधिक से अधिक अर्थ प्रतिपादन करने वाले छोटे से छोटे वाक्यों में रचा गया । इन 
i सारगर्भित वाक्यों को सुत्र ऋहते हैं । सूत्र साहित्य चार भागों में विभक्त है-श्रौत 
\ सुन्न, गृह्य सूत्र, धर्म सूत्र भोर शुल्व सूत्र । दर्शन सम्मवतः आयं संस्कृति की समुज्जवलतम 
कृति है। आध्यात्मिक विज्ञान को दर्शन कहते हैं। इसका उद्देश्य आध्यात्मिक, 
आधिभौतिक, आधिदैविक तापों से सन्तप्त मोनवता के क्लेशों की निवृत्ति है। आर्यो 
के प्रसिद्ध छह दर्शन हैँं-ूर्व मीमांसा, उत्तर मीमांसा, सांप, न्याय योग आर 
वैशेषिक । ये आस्तिक दर्शन हैं। कालान्तर में नास्तिक दर्शन का प्रादुर्माव भी हुआ 
जो वेद की प्रामाणिकता और ईश्वर में प्रिश्वास नहीं रखता है | इस प्रकार आर्यों 
चे नियमित व व्यवस्थित ढंग से राजनीति, दर्शन, व्याकरण, ज्योतिष, गणित, नीति- 
शास्त्र, नियम-उपचियम, चिकित्सा, कर्मकाण्ड आदिं एर अनेक निबन्ध व ग्रन्थ लिखे । 
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आयों के साहित्य में प्रत्येक ज्ञान के क्षेत्र में उसके प्रत्येक अंग का सूक्ष्म विवेचन है 
जिसमें विचारों की क्रमबद्ध व्यवस्था है । बाद में भारतीय दर्शन-शास्त्र तथा विचारों. 
के विकाम्न में इससे पर्याप्त सहायता प्राप्त हुई। इसके अतिरिक्त उनके साहित्य और 
कलात्मक कृतियों में ल्पना का एक क्रम है जो अमिताचार, विलक्षणता तथा भावा- 
धिक्य से मुक्त है । 

3. जाति-प्रथा ओर वर्णाअम-धमं--आर्यो की अन्य महत्त्वशाली देने जाति- 
प्रथा और वर्णाश्रम-धर्म को सामाजिक संस्थाएं और प्रथाएं हैं। कालान्तर में ये 


"हिन्द्र धमं व हिन्दू संस्कृति की प्रधान अंग वन गयीं । जाति-व्यवस्था में लोगों के 


व्यावसायिक कार्यो के विभेद का कल्पित वंश-परम्परा के आधार पर विभिन्न समूहों 
में वर्गीकरण किया गया था । इसका उद्देश्य विमिन्न जातियों तथा व्यक्तियों का एक 
ही सामाजिक संगठन में एकीकरण करने का उद्देश्य था, जिससे वे हिल-मिलक्र एक 
-ही प्रकार का सांस्कृतिक जीवन व्यतीत करने में समर्थ हों । 

वर्णाश्रम-धर्म एक प्रकार से आयों की जीवन विषयक विलक्षण भावना थी ॥ 
इसमें पार्थिवता तथा आध्यात्मिकता, सांसारिक सफलता और आध्यात्मिक श्रेष्ठता 
का सुन्दर समन्वय करने का प्रयास किया गया । प्रत्येक मनुष्य को जीवन के चार 
स्तरों -ब्रह्मचयं आश्रम, गृहस्थ आश्रम, वानप्रस्थ आश्रम और संन्यास आश्रमको 
पार करना पड़ता था । इस आश्रम-व्यवस्या में मानव-आकांक्षा या कर्म का कोई भी 
'पहलू उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखा गया है । इसी आश्रम-प्रथा ने आर्यनसंस्कति को 
सुरक्षित रखने में बहुत योग दिया। 

4. पारिबारिक जीवन--पारिवारिक जीवन आर्मो की एक अन्य देन है । 
उन्होंने परिवार को समाज की महत्त्वपूर्ण इकाई वना दिया । परन्तु आयों ने द्रविड़ों के 
सातुसत्तात्मक परिवार की अपेक्षा पितृसत्तात्मक परिवार की नींव डाली। उनके अनु- 
सार परिवार का प्रधान सबसे अधिक वयोवृद्ध व्यक्ति होता था, जिसे दम्पत्ति या गृहपति 
काइते थे । इसके अधिकार विस्तृत थे और नियन्त्रण अधिक था । आयों ने इस पारि- 
चारिक जीवन को आमोद-प्रमोदमय वना दिया ओर कालान्तर में संयुक्त परिवार की 
प्रथा का विकास किया जो आज भी कतिपय परिव्तँनों के साथ भारत में विद्यमात् है। 

5. यारी-सम्भान-आयों का वह सम्मान ओर उच्च पद उल्लेखनीय है 
जो उन्होंने अपने समाज में नारियों को दिया था । उन्होंने अपने से पूर्व के समाज में 
प्रचलित स्त्री सम्बन्धी प्रथाओं व संस्थाओं, जैसे मातृसत्तात्मक परिवार-प्रथा, बहु- 
पति विवाह-प्रथा आदि का परित्याग कर दिया था। स्त्रियों को उन्होंने वे समस्त 
अधिकार व सुविधाएँ दी थीं जिनसे उनके व्यक्तित्व व आत्मा का विकास सम्मव था। 
सामाजिक व घामिक कृत्यों में वे पुरुषों के साय बरावर भाग :लेती थीं। यज्ञ, हवन, 


` कर्मकाण्ड आदि में पत्नी की उपस्थिति अनिवार्य मानी जाती थी । शिक्षा में भी उन्हें 


पुरुषों के समान ही अधिकार थे। फलतः अनेक प्रसिद्ध और विदुषी स्त्रियाँ आयोँ में थीं। 

6. ग्राष्य जीवन--आरयों का जीवन चरवाहों और कृषिकों का सा था । इससे 
उत्होंने ग्राम की स्थापना की । कालान्तर में ये ग्राम आयो के सामाजिक और राजः 
नीतिक जीवन की महत्त्वपूर्ण इकाई बन गये । स्वायत्त-शासन व समुदाय इन ग्रामों 
में ही हुआ जिसके फत्तस्वहप श्रेष्ठ प्रजातत्त्र का विक्ञास सुलम हो गया । शताब्दियाँ 
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व्यतीत हो जाने पर भी आर्यों की सभ्यता के अनेक अवशेष आज भी भारतीय ग्रामो 
में विद्यमान हैं । 

7. संस्कृत--आरयो की अन्य महत्त्वपूण देन संस्कृत भाषा है जिसने भारत 
की समस्त भाषाओं, अनेक शब्द-भण्डार तथा रचना को अत्यधिक प्रभावित कियाः 
है । इसका प्रभाव इतना गहन रहा है कि विद्वानों का मत है कि समस्त भारतीयः 
भाषाओं का मूल स्रोत संस्कृत ही रहा है। हिन्दी, वंगला,; गुजराती, मराठी आदि 
संस्कृत से ही निकली मानी जाती हैं। तामिल जैसी उन्नत भाषा भी, जिसके 
साहित्य का बहुत कुछ विकास आयों के आगमन के पूर्व ही हो चुका था, इस प्रभाव से 
बंचित न रह सकी । इतने दीर्घ काल के वाद भी संस्कत की परम्पराएँ क्षीण नहीं हैं। 
नवीन भाषाओं ने, जो भारत मे आक्रमणकारियों के साथ यहाँ आयी थीं, संस्कृत की 
महत्ता को चुनौती दी, परन्तु संस्कृत ने अपने प्रभाव को स्थिर ही नहीं रखा वरन्‌ उसे 
ओर भी सुदृढ़ ओर गहन कर दिया । फलस्वरूप, सभी भारतीय भाषाओं के शब्द- 
भण्डार में अधिक समानता है और उनकी व्याकरण-रचना में एक चिलक्षण साम्य 
प्रदर्शित होता है । 

8. तपोदन आश्नम--अन्त में, ईसाई धर्मावलम्बी यूरोप के नगरों में विश्व- 

विद्यालयों तथा अविवाहितों के मठों से स्पष्ट रूप से भिन्न, आयों के तपोवन आश्रम; 
आयो की एक अनुपम देन हैं । भारतीय संस्कृति के प्रसार तथा ज्ञान-विकास में इनः 
आश्रमों का बड़ा हाथ रहा हूँ। प्राचीन ऋषि-मुनि वनों प्रें अपना तपोबन आश्रम 
स्थापित करते थे । वहाँ उनका सारा समय गुणों के संकलन और ज्ञानाज॑न में व्यतीत 
होता था। साधारण व्याक्ति और राजकुमार भी शिक्षा-दीक्षा के लिए इन आश्रमों में 
रहते थे अपनी तपस्या के साथ-साथ इन आश्रमों में ऋषिगण -अज्ञानान्धकार का 
नाश कर ज्ञान का प्रसार करते, बर्बर जंगली जातियों को सभ्यता का पाठ पढ़ाते 
और उन्हें उच्च नैतिकता एवं धर्म की दीक्षा देते थे। इनके अतिरिक्त वे तपोवन 
आश्रमों के सुरम्य एकान्त में लोकिक और आध्यात्मिक समस्याओं पर गहन चिन्तनः 
करते, दार्शनिक विचारों का विवेचन करते और आचारशास्त्र तथा घर्म की गहन 
गुत्थियाँ सुलझाते थे। परिणामस्वरूप, ये आश्रम ज्ञान के केन्द्र (विश्वविद्यालय) होः 
गये और प्राचीन हिन्दू संस्कृति के स्रोत बन गये;। सर.जदुनाथ सरकार ने लिखा है 
कि “इस आश्रम-प्रथा के द्वारा शान्तिमय उपबनों में हमारे दर्शनशास्त्र की उन्नति हुई 
तथा बाचारशास्त्र, नीतिशास्त्र एवःसा हित्य की शाखाओं को जीवन) मिला । यहीं 
पर हमारी सच्ची प्राचीन सभ्यता बिद्यमान थी और इन सब बातों का शेय हमारे 
प्राचीन आर्यो को था2।”” 

भारतीय इतिहास में महाकाव्यकाल से ईसा पूवं 'छठी शताब्दी के बीच. का 

सुदीर्घे युग घटनाओं के अस्त-व्यस्त विस्तृत विवरण और अनेक राजवंशों की स्पष्ट 

; ऐतिहासिक क परिपूर्ण है। उनका उल्लेख पुराणों में है,जो घर्म, पुरातन 
विश्वास, परस्पराओं, अनुश् तियों, देवी-देवता की गाथाओं तथा इतिहास के विश्व- 
32% कोष माने जाते ह यद्यपि ऐतिहासिक दृष्टि से ये अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं, तथापि उनको 
. महत्ता अधिक अंशों में नप्ट हो जाती है क्योंकि इनका इतिहास घर्म तथा कल्पित 
` क्याओमें घुलःमिल गया है। ईसा पूवं छठी शताब्दी तक का विश्वसनीय राजः 
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-नीतिक इतिहास निर्माण करने के पूर्व दीर्घं मार्ग का अनुसरण करना पड़ेगा । यह 


कार्य कठिनाइयों से परिपूर्ण है, परन्तु हमारा विषय तो यहाँ पर राजनीतिक इति- 


हास नहीं, बल्कि प्रमुख सांस्कृतिक धाराएंँ हैं। अतएव हम काल-ज्ञान के अनुसार 
ऐतिहासिक घटनाओं को त्यागकर अव अगले अध्याय में हम ईसा पूवे छठी शताब्दी 
के उन प्रमुख घामिक आन्दोलनों का विवेचन करते हैं जिन्होंने भारतीय संस्कृति तथा 
सभ्यता के क्रम को विशेष रूप से प्रभावित किया है। ः 


l. 


2. 


3. 


4. 


5. 


NS 


44. 


प्रश्नावली 
उत्तर वैदिक युग में आयों की सभ्यता व संस्कृति का वर्णन कीजिये ? ऋग्वेद- 
काल की सभ्यता व संस्कृति से यह किस प्रकार भिन्न थी ? 
उत्तर वैदिक युग के धम का उल्लेख कीजिये । ऋग्वेदकालीन धमं से इनक 
तुलना कीजिये । 
“उत्तर वैदिक युग में जीवन का सामाजिक आधार दृढतापूर्वक निमित हो 
गया था ।” (के० एम० पाणिकर) । इस कथन का विवेचन कीजिये । 
रामायण और महाभारत दोनों महाकाव्यों के ऐतिहासिक मूल्य और सांस्कृ- 
तिक महत्त्व का वर्णन कीजिये । 
महाकाव्यकाल के लोगों के सामाजिक, राजनीतिक और धामि जीवन पर 
दोनों सहाकाव्य क्या प्रकाश डालते हैं ? ऋग्ेदकाल की संस्कृति मोर जीवन 
से यह किस प्रकार भिन्न था ? 
हिन्दू संस्कृति पर दोनों महाकाव्यों ने क्या प्रभाव डाला है ? 
“हिन्दू धर्म और हिन्द्र समाजका संगठन उत्तर वेदिक युंग को प्रमुख 
सफंलताओं में एक है।” इस कथत को समझाइये । 
“आये संस्कृति समस्त भारत पर शासन करती है और हमारे भूगोल, जाति 
तथा राजनीतिक इतिहास द्वारा निमित विभिन्नता के होने पर भी इसने 
भारत को आन्तरिक एकता प्रदान की है।” (सर जदुनाथ सरकार) । 
विदेचन फीजिये । 
“आर्यों ने अपनी देन द्वारा भारतीय जीवन को सुसम्पन्न किया है ।” आयो 
की देन पर प्रकाश डालते हुए इसे समझाइये । 
जातिःप्रथा के उत्कर्षं और विकास में योग देने वाली दशाओं का वर्णन 
कीजिये । अहिसा और मुस्लिम-विजय का जाति-प्रथा पर क्या प्रभाव पड़ा ? 
जाति-प्रथा के गुण-दोषों का विवेचन कीजिये। इसने हिन्दू संस्कृति को कहाँ 
तक प्रभावित किया ? 
जाति-प्रथा की उत्पत्ति और उसके रूप का विवेचन कीजिये तथा इस कथन 
को समझाइये कि समाज में जाति-प्रथा का भाग शान्त होते हुए भी अत्यन्त 
महान्‌ रहा है। 
टिप्पणियाँ लिखिए : 
सूत्र, उपनिषद, संहिता, पुराण, भगवद्गीता, वर्णाश्रम-धर्म, चतुर्वणं-व्यवस्था, 
आयो के आश्रम व तपोवन, पाणिनि और जाति-प्रथा । 
हमारी सांस्कृतिक विरासत (7/३६९) को आयो की जो द्वेत है उसका 
विवेचन कीजिये । {क : i 
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आस्वोलन का युग--ईसा से पूर्व छठी शताब्दी में विश्व में एक महान्‌ धामिक 
आन्दोलन हुआ । इसी युग में अनेक देशों के समाज में साधारणतया आध्यात्मिकः 
एवं नैतिक अशान्ति हो गयी तथा अद्वितीय बौद्धिक और चिन्तन के आन्दोलन चले । 
फलस्वरूप, समस्त विश्व में सुधारकों ने तत्कालीन घामिक व्यवस्था के विरोध में 
अपनी आवाज बुलन्द की ओर इस व्यवस्था को नवीन आधारों पर पुनर्जीवित करने 
का प्रयातत किया । यूनान के द्वीप इधोनिया में हिराक्लिटस (॥०7३८।।(७७) ने नवीन" 
सिद्धान्तों का उपदेश दिया | फारस देश में जरतुश्त (2070॥9।९7) ने तत्कालीन 
घामिक अन्धविश्वासों का घोर विरोध किया । चीन में लोगों ने कनफ्यूशस (९०५-- 
००8) के दार्शनिक सिद्धाऱ्तों का स्वागत किया । यह वह युग था जव भारत में भीः 
लोग प्राचीन दार्शनिक सिद्धान्तं से उकता गये थे और पूजन की समस्त विधियों एवं 
इस पार्थिव जीवन;के कष्टों व आपत्तियों से मुक्ति पाने के हेतु सतत्‌ प्रयत्नशील थे ।- 
घमं एवं चिन्तन के क्षेत्र में नवीन नेताओं का प्रादुर्माव हुआ और अनेक असामान्य 
चिन्तक सत्य की अनवरत खोज में संलग्न रहने लगे। अतः यह आन्दोलन का युगे 
था, प्राचीन व्यवस्था के विरुद्ध विद्रोह का युग था । यह विप्लव सामाजिक व्यवस्था की 
प्रामाणिकता, धामिक क्रिया-विधियों, पुरो हितों की अपरिमित शक्ति'और सुविधाओं" 
तथा मरणासन्न संस्कृति के प्राणघातक भार के विरुद्ध था । इस आन्दोलन का नवीन 
दर्शन बाह्य रूप में असामाजिक पर आन्तरिक रूप में अजातीय था । इससे जाति और 
समाज.की कट्टरता का विरोध किया । इसने विशुद्ध व्यक्तिवाद और अध्यात्मवाद काः 
“उपदेश दिया। इसने समाज की स्थिरता, जातिहीनता, असमानता तथा न्याय का 
घोर विरोध किया। इसने मानव-बुद्धि-विवेक की पवित्रता तथा उसकी स्वतन्त्रता काः 
प्रतिपादन किया | इसने इस बात को न्यायसंगत वतलाया कि प्रत्येक स्त्री और पुरुषः 
को मनुष्य के नाते स्वयं अपना भाग्य-निर्माण करने और मोक्ष प्राप्त करने का 
अधिकार है । इस आन्दोलन का अन्तिम उद्देश्य पाथिव नहीं अपितु आध्यात्मिक था, 
जीवन को सामाजिक ढाँचे में नहीं वरन्‌ अध्यात्मवाद के ढाचि में ढालना था l 
समय की अन्तरात्मा अनेक सुधारवादी-आन्दोलनों के रूप में प्रकट हुई। 
रक्तिम यज्ञों और निरंक जटिल कर्मकाण्ड में जनता का विश्वास ज्यों-ज्यों कम होता 
जा रहा था, मानव के दयावादी और आस्तिकवादी-आन्दोलन अधिक प्रबल होते जा रहेः 
'थे। ये आदोलन मानव-उन्नति को मनुष्य की आध्यात्मिक प्रगति के रूप में नापतेः 


थे | जीवन अध्यात्मवाद का एक साधन माना जाता था। इन नये आन्दोलनों केः 


“चिन्तक विशुद्ध चुद्धिवादी थे ये पू्णंतया दार्शनिक थे जिन्होंने यह कल्पना की थी किः 
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जीवन ज्ञान और शक्ति का एक तत्व-ज्ञान है। आध्यात्मिक तृत्व ब्राह्मणों एवं 
याज्ञिकों के अधिकार से निकलकर परिब्राजकों, वैरागियों और संन्यासियों के हाथों में 
आ गया था। इन्होंने सांसारिक तृष्णा, वासना एवं लालसा के विनाश पर अधिक 
जोर दिया । संन्यासियों ओर परिश्राजकों ने वेदों की प्रामाणिकता और वैदिक पुरो- 
हितों की प्रधानता को अस्वीकार किया ; रक्तिम यज्ञों का, जो ब्राह्मणों की क्रिया- 
विधियों का बहुत प्रमुख भाग था, विरोध किया ओर ईश्वर के अस्तित्व को सी. 
स्वीकार नहीं किया । उन्होंने घोषणा की कि उचित आचार-विचार ही संसार और 
कमं की भूलभुलैया में से निकलने का एकमात्र साधन है। इस ठीक और उचित 
आचार-विचार में अन्य गुणों के अतिरिक्त अहिसा-ब्रत भी था। इस परिब्राजक उप- 
देशकों में सबसे महान्‌ क्षत्रिय राजकुमार वर्धमान महावीर और गौतम बुद्ध थे। प्रथम 
के तत्त्व-ज्ञान और विचारधारा ने उस सुधारवादी-आन्दोलन को रूप दिया जिसे जैन 
घर्म कहते हैं और दूसरे के विचारों एवं दर्शन से अन्य आन्दोलन, जिसे वौद्ध धर्मे 
कहते हैं, का आविर्माव हुआ । 

यूरोप,के लूथर और केलविन के समान ही महावीर और गौतम ने उस 
अष्टता का विरोध किया था जो हिन्दू घम में घुम गयी थी । जिस प्रकार सुधार- 
वादी ईसाई धर्म में लूयर और केलविन के सम्प्रदाय लूथरनिज्म और केलवि निज्म 
(Luthernism and Calvinism) हैं, वैसे ही सुधारवादी हिन्दू धमं में जैन और 
बौद्ध सम्प्रदाय हैं। महावीर और बुद्ध हिन्दू धमं के उन महान्‌ विचारकों में से थे जो 
हिन्दू धर्मं के अन्तर्गतः ही रहकर शाश्वत सत्य की अनवरत खोज में संलग्न थे । ये 
दोनों मत ब्राह्मण धर्म या वैदिक धर्म की प्रशाखाएं ही हैं, जिन्होंने कुछ अवांछनीय 
धामिक विधियों एवं प्रथाओं का घोर विरोध किया और कुछ विशिष्ट वातों पर 
अधिक बल दिया । जिन नैतिक सिद्धान्तों का इन दोनों मतों ने प्रतिपादन किया है, वे 
उपनिषदों में वर्णित हैं जिज्ञासु की भावना एवं वौद्धिक वाद-विवाद, जिसे इम दोतों 
मतों ने प्रोत्साहित किया, उत्तर वैदिक युग में कोई नवीन बात नहीं थी । उपनिषदों 
में ही ऐसे प्रसिद्ध वाद-विवादों का उल्लेख है । इसके अतिरिक्त इन मतों के तत्त्व-ज्ञान 
और क्रिया-विधियों के अंकुर में तत्कालीन अनेक संन्यासियों के समुदाय हृष्टि- 
गोचर होते हैं। जिस वैराग्य, तप ओर एकान्तवास का महत्त्व इन दोनों सम्प्रदायों में 
है, यह वेदों एवं उपनिषदों में भी वणित है। वेदों में उन ऋषियों का उल्लेख है 
जिन्होंने सत्य ज्ञात की अमिप्राप्ति के हेतु तपस्या की । उपनिषदों में तो यह बात 
स्पष्ट कर दी गयी कि आत्मज्ञान के जिज्ञासु संसार से विरक्त हो अरण्य में ही रहकर 
चिन्तन व तप करें । स्मृति में भी मानव-जीवन के चार आश्रमों का उल्लेख करते हुए 
संन्यास आश्रम पर अधिक जोर दिया गया । छठी शताब्दी में पाणिनि के समय ऐसे 
परिव्राजक संग्यासियों एवं ऋषियों का उल्लेख प्राप्त होता है जिन्होंने अपने-अपने 
संघ-समुदाय वना लिये थे । इनमें प्रमुख आ विक, जटिलिक, मुण्डसावक, माग स्थिक, 
गोमंतक, तेदण्डित थे । इनके ही समुदायों के आधार पर बुद्ध ने अपने संघ का निर्माण 
किया और उनके जीवन के हेतु विविध नियमों तथा उपनियमों की रचना की थी। 
सत्य बात तो यह है कि उस समय जनता ब्राह्मणों की प्रभुता, कमंकाण्ड को. तिरथेकता 
तथा नैतिकता व तपस्या के सिद्धान्तों से ऊब” गयी थी +-उसके लिए-बा ह्य-भाडम्बर, 
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'पूर्ण रक्तिम यज्ञ तथा रहस्यवाद से ओत-प्रोत उपनिषद समान रूप से जटिल एवं 
दुर्बोध हो गये थे। वह सरल धमं तथा व्यावहारिक, सादे भाचार-विचार के लिए 
तरस रही थी । इस आवश्यकता को जैन और वौद्ध घमं ने पूर्ण किया । अतएव दोनों 
ही धर्म भारत के आध्यात्मिक जीवन के विकास के महत्त्वशाली अंग हैं। दोनों ही न 
तो नास्तिक हैं और न पूर्णतया किसी नवीन मूल धर्म का प्रतिपादन ही करते हैं । 

जैन धर्म भारत की सीमा के पार कभी नहीं गथा, वह आज भी घन-सम्पन्न 
वैश्यों का धर्म है। परन्तु बौद्ध धमं पन्द्रह सौ वर्षों के देदीप्यमान जीवन के पश्चात 
अपने जन्म-स्थान में लुप्तप्रायः होने पर भी विश्व की आध्यात्मिक शक्तियों में से आज 
मी एक विशिष्ट शक्ति है तथा मानव-विश्वास की हृढ़ भित्ति है। 

नवीन धामिक आन्दोलन के समुदय के कारण 

इस देश में जैन ओर वौद्ध धर्म नामक घामिक सम्भ्रदायों के आविर्भाव एवं 
विकास के हेतु निम्नलिखित परिस्थितियां अधिक अनुकूल रहीं : 

!. कर्मकाण्ड एवं विधि-संस्क्वारों का बोझ--ईसा से पूर्व छठी शताब्दी तक 
वैदिक तत्त्वज्ञान भौर धर्मे की मूल विशुद्धता लुप्तप्रायः हो चुकी थी ओर घर्म का 
स्थान जटिल निरर्थक कर्मकाण्ड ने ले लिया. था | विधियां और संस्कार इतने विस्तृत 
तथा व्ययसाध्य थे कि वे साधारण व्यक्ति की शक्ति के वाहर हो गये थे। अतएव 
साधारण जनता कमंकाण्ड के भारी बोझ से कराह रही थी। 

2. मन्त्रों सें विश्वास -यदि वैदिक धर्म कर्मकाण्ड में संसिप्त हो गया थातो 

जनता का आध्यात्मिक दृष्टिकोण अन्धविशवोस से लद गया था। वैदिक ऋचाओं का 
स्थान मन्त्रों ने ले लिया था ऐसो धारणा थी कि ये मन्त्र दवी शक्ति रखते हुँ। 
सवंसाधारण का विश्वास था कि मन्त्रोच्चारण से लोगों को रोग-मृक्त किया जा 
सक्ता है, युद्ध में विजयश्री या पराजय प्राप्त हो सकती है, किसी राज्य की समृद्धि 
दृढ़ की जा सकती है अथवा उससे शत्रुओं का संहार किया जा सकता है, विरोधी के 
तक-वितकं को शान्त किया जा सकता है भौर यहाँ तक कि खाँसी को रोका जा 
सकता है और देश-राशि की वृद्धि को प्रोत्साहित किया जा सक्ता है। संक्षेप में, मन्त्रों 
के अन्तर्गत समस्त विश्व को ले लिया गया था। दैनिक जीवन का ऐसा कोई भी 
छोटा या बड़ा भाग अवशिष्ट नहीं था जो हित या अहित की दृष्टि से मन्त्रों द्वारा 

प्रभावित न हुआ हो। ४ 
3. यज्ञ-यज्ञ की दैवी शक्ति में आयों का जो दृढ़ विशवास था, पुरोहित वग 


'ने उसका दुरुपयोग किया। कुछ विशिष्ट अवसरों पर पशुओं को और कभी-कभी 
*मानवों को मी मारकर यज्ञ में उनकी आहुति देने से एक विद्रोह की भावना जागृत 
“हो गयी ओर अनेक हूदयों में ऐसे. कुकृत्यों के प्रति घृणा उत्पन्न हो गयी । अभिषेक 
"तथा अश्वमेध-यज्ञ जैसे महान समारोह राज्यकोष को खाली कर देते थे । इसके 
“अतिरिक्त गृहस्थ की ऐसी अनेक क्रिया-विधियाँ, अनुष्ठान व संस्कार थे जिनके - हेतु 
527 अनिवायं थीं । ये प्रथाएँ विप्लवकारी थीं ! इन्होंने जनसाधारण 


(ब्राहमणो के'विर्ढ ही .लहीं अपितु उस प्रणाली व. ब्यवस्था,के (विरुद्ध भी, जिसका 


प्रतिनिधित्न आहण करते थे, अड़का दिया । 


i 
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4. कर्मं और तप-मार्ग के सिद्धान्तों से उत्पन्न बौद्धिक परिभ्रान्ति--जब 
जनता ऊब्रकर उपथु क्त बुराइयों को दूर करने के लिए उत्सुक थी, तव अनेक व्यक्ति 
जीवन और मृत्यु को जटिल समस्याओं पर चिन्तन कर रहे थे और वे जीवन की 
दुखद दुर्गेति से आत्मा को मुक्त करने के उपायों की खोज में प्रथत्नशील थे ; पुरो हित- 
बगे ने इस वात पर अधिक जोर दिया कि अपनी आत्मा की मुक्ति के इच्छुक मनुष्य 
धार्मिक क्रिपा-विधियों, अनुष्ठानों एवं संस्कारों को पूर्ण रूप से करें। यह कम-मार्ग 
था । परन्तु मुक्ति प्राप्त करने का कर्मे-मार्ग एकमात्र साधन नहीं माना जातो था । 
शीघ्र ही आत्म-ज्ञान के निमित्त तपस्या के सिद्धान्तों का विकास और प्रचार हुआ । 
इन सिद्धान्तों का मूल सार यह था कि मनुष्य अरण्य में घोर तपस्या करे, इन्द्रियः 
निग्रह कर भौतिक बासनाओं पर अंकुश रखे एवं परमब्रह्म के साक्षात्कार के हेतु मनन 
एवं ध्यान करने की शक्ति का विकास करे । ऐसा माना जाने लगा कि देवता भी उन 
व्यक्तियों के उपाश्चित हो जाते थे, जो अपनी वासनाओं का दमन कर वनों के एकान्त 


में घोर तपस्या और प्रायश्चित करते थे । 


इस प्रकार जब जनसाधारण में कर्म और तप-मार्ग अधिक लोकप्रिय हो रहे 
थे, वुद्धिजीवियों को यह विशवास हो चला था कि मोक्ष ज्ञानमार्ग से प्राप्त हो सकता 
है । उन्होंने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया कि “वह जो,ईश्वर को जानता है, ईश्वर 
को प्राप्त करता है, अपितु वह स्वयं ही ईश्वर है।” आत्मा वस्तुतः ईश्वर का अभिन्न 
अंग है । वह ईश्वर से एवं ईश्वर की है, अतएव उसे ईश्वर में ही विलीन होना 
चाहिए । अतएव उन्होंने कर्म ब तप-मार्गो का खण्डन किया । उनका कथन था कि 
मनुष्य की आध्यात्मिक मुक्ति तथा अनन्त आनम्द व सुख की प्राप्ति के हेतु आत्मा 
का ईश्वर में विलीन होना अनिवार्य है | परन्तु इन तप एवं कर्म तथा बुद्धिवादियों के 
सिद्धान्त इतने शूढ़ थे कि स्थूल-बुद्धि वाले सामान्य मनुष्य के लिए वे अति दुर्बोध हो 
गये । इन सिद्धान्तों ने मनुष्य की घामिक आकांक्षाओं की पूर्ति करने की अपेक्षा - 
बौद्धिक परिभ्रान्त उत्पन्न कर दी । " 

5. ब्राह्मणों घा प्रशुत्थ--मोक्ष-प्राप्ति के इन परस्पर विरोधी मतों एवं 
साधनों ने आध्यात्मिक और नैतिक क्षेत्र में अशान्ति तथा परिञ्रान्ति पैदा कर दी । 
इस वौद्धिक परिश्रान्ति और अशान्ति के अतिरिक्त पुरोहित-वगं का एकाधिकार ओर 
प्रभुता भी उत्तरोत्तर वृद्धि पा रही थी । जनसाधारण इनके कण्टकारो प्रभुत्व से ऊब 
गये थे । वे अपने आपको वेदिक धर्म ब परम्पराओं की प्रमुख व्याख्या करने वाले होने 
का दावा करते थे । ऐसे अनेक विस्तृत यज्ञों एवं अनुष्ठानों की विधियाँ थी जिनके 
लिए ब्राह्मणों की उपस्थिति अनिवार्यं थी । जम्म से मृष्युपर्यन्त जीवन के प्रत्येक क्षेत्र 
में उनका प्रभुत्व था । उनकी पण्डिताई और संरक्षण से कहीं भी छुटकारा नहीं था । 
उनके अहंकार, आधिपत्य ओर वर्णवाद की एकांगिता ने समाज को सवंथा जकड़ 
दिया । यहाँ तक कि शासन-संचालन भी वे ही करते थे। क्षत्रिय राजाओं ओर 
-राजकुमारों के परामशंदाता और मन्त्री . मी ब्राह्मण ही होते थे ।.इन्हीं ब्राह्मणों ने 
राज्य-शासन के समस्त. पदों एवं ,स॒त्ता प्र अपना एकाधिकार स्थापित कर:लिया या । 


इन्हें: विशिष्ट .साम्राजिक सुविद्नाए प्राप्त थीं और समाज में अन्य जो की. अपेकप ये 


अध्विक श्रेष्ठ, एवं प्रतिष्ठित माने-ज़ाते थे । -ये.च्राहते थे कि जनसाधारण उनके ब्राह्मण 
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† में पूर्ण विश्वास एवं अनुराग रखे | परन्तु साधारण जनता इसे अंगीकार करने” 
को उद्यत नहीं थी । 

6. जाति-प्रथा--जाति-वन्धन की बेड़ियाँ अधिक; कठोर एवं हढ़ होती जा 
रही थीं । जाति-परिवतंन असम्भव-सा हो गया था। निम्न जाति के लोगों की दशाः 
अत्यन्त ही हीन व दयनीय थी । अब्राह्मण जातियाँ तप करने तथा संन्यास-जीवन 
व्यतीत करने से सवंथा वंचित कर दी गयी थीं। इन सव : कारणों से तत्कालीन 
ब्राह्मण घर्मे के प्रति साधारण जनता में घोर तिरस्कार ब विरोध की भावना उत्पन्न 
हो गयी थी। 

7. स्वतन्त्रता को भ्रवत्ति-ईसा पूर्व छठी शताब्दी में वैशाली, कपिलवस्तु 
आईि राज्यों में गणराज्य थे और प्रजातान्त्रिक वातावरण व्याप्त था। इससे जन-- 
साधारण में स्वतन्त्रता की प्रवृत्ति जागृत हुई, जिसकी अभिव्यक्ति धाक क्षेत्र में 
जैन और बौद्ध घाभिक आन्दोलनों के रूप में प्रकट हुई। 

अनेक प्रमुख आचार्यो तथा विद्वानों ने उस काल की भावमा को अपने कार्यों: 
में अभिव्यक्त किया और घामिक सम्प्रदायों की स्थापना की । इनमें से प्रत्येक ने सबके 

लिए आध्यात्मिक शान्ति प्राप्त करने तथा आत्मा की मुक्ति के हेतु सरल, सुलभ और 
{ व्यावहारिक मागं ढूंढने के प्रयत्न किये। आत्मा और परमात्मा के रहस्योद्घाटन तथा 
जन्म-मरण की भप'खला से मोक्ष के पथ के हेतु सभी प्रयत्नशील रहे। पाली ग्रन्थों के 
| अनुसार ये सम्प्रदाय बासठ से कम नहीं थे तथा जैन धामिक ग्रन्थों के अनुसार इनकी 
| संख्या तीन सो से अधिक थी । इन सम्प्रदायों में बौद्ध और जैन सम्प्रदाय अधिक 
| समर्थ सिद्ध हुए और शेष कालान्तर में लुप्तप्रायः हो गये । 


= 


amen 


जन धमं 
जैन धमं की भ्राचीनता--जैन घर्म का प्रादुर्माव सुदूर अतीत में लुप्त है ॥ 
- कहा जाता है कि ऋग्वेद के मन्त्रों में जेनियों के दो तीर्थकरों ऋषभ तथा अरिष्टनेमि 
| का हवाला है । ऋषभदेव जैन धर्म के संस्थापक माने गये हैं। ऋषभदेव की कहानी 
| का उल्लेख विष्णु पुराण और मागवत पुराण में भी है, जहाँ इन्हें नारायण का 
अवतार माना गया है । ये सब इस वात की ओर संकेत करते हैं कि जैन धमं यदि. 
अधिक नहीं तो उतना ही पुराना है जितना वैदिक घमं। जैनियों का विश्वास है 
कि जन धमं चोबीस ती्थंकरों के उपदेशों का परिणाम है। प्रथम वाईस तीर्थकरों के 
जीवन काल्पनिक कथाओं तथा नितान्त अस्पष्ट और अतक्यं जन-विश्वासों से इतने 
आच्छादित हैं, कि उनके विषय में निश्चयात्मक रूप में कुछ कहना दुष्कर है | तेईसवें 
तीर्थंकर जिनका नाम पाश्वंनाथ था और जो वद्ध॑ मान महावीर से 250 वर्ष पूर्वं हो 
. चुके थे, वस्तुतः. ऐतिहासिक व्यक्ति प्रतीत होते हैं। वे बनारस के राजा अश्वसेन के 
“पुत्र थे ओर उन्होंने आध्यात्मिक जीवन के निमित्त राजकीय विलास का जीवन त्याग 
 दिया। उनके प्रमुख उपदेश चार थे--अईिसा, सत्य भाषण, अस्तेय और सम्पत्ति का 
` स्पाग। ऐसा प्रतीत होता है कि.पाश्वंनाथ ने अपने नवीन धर्म के प्रचार के लिए संघ 
र ४ या था । बुद्ध के समय के सब संघों 'ें जैन साधु-साध्वियों का संघ सबसे विशाल 
'ज्ञाल'तहीं है कि पाश्वंताथ कहाँ तकं” अपने घामिक प्रचार में सफल हुए, 
555३०४०५५५० ` दी (रः ने उनके धर्म को विशेषं प्रतिष्ठा दी। वर्धमान 
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महावीर के माता-पिता और उनके परिवार के लोग पाश्व॑नाथ के सम्प्रदाय के अनुया यी” 
थे । अतएव यह स्वाभादिक था कि महावीर अपनी युवावस्था में जैन सिद्धान्तों द्वारा" 
अधिक प्रभावित हुए । पार्श्वनाथ के वाद दूसरे और अन्तिम तीर्थकर स्वयं वद्धंमान: 
महावीर थे। 

बद्धं मान महावीर (599-527 ईसा पुव)--वद्धमान महावीर का जन्म 
वैशाली के समीप, कुण्डग्राम में (बिहार के वर्तमान मुजफ्फरपुर जिले में) ईसा पूर्वे 
599 में एक धन-सम्पन्न क्षत्रिय परिवार में हुआ था। उनके पिता सिद्धार्थ क्षत्रिय 
जञांत्रिक कुल के प्रधान थे और उनकी माता त्रिशला वैशाली के सबसे प्रसिद्ध लिच्छवि. 
राजा चेटक की भगिनी थी । मगध के राजा विम्बसार ने चेटक की पुत्री चेलना से” 
विवाह किया था। अतएव वद्धंमान मगध के प्रमुख ब प्रतिष्ठित राजवंश से 
सम्बन्धित थे। इस प्रकार वद्धेमान का कुल अभिजातवर्गीय था और इससे उनके” 
धर्म-प्रसार में बड़ी सहायता मिली होगी । ज्ञान तथा कला के समी क्षेत्रों में वद्धेमातः 
को उच्च शिक्षा दी गयी और यशोदा नामक एक युवती से इनका विवाह हो गया । 
इनसे एक कन्या उत्पन्न हुई थी जिसका पति महावीर का प्रथम शिप्य हुआ और” 
तत्पश्चात्‌ जैन क्षमं की प्रथम शाखा का नेता वन गया। अपने माता-पिता की मृत्युः 
के पश्चात्‌ तीस वर्ष की अवस्था में इन्होंने अपना गृह त्याग दिया और सत्य की खोज" 
में संन्यासी परिव्राजक हो गये । 

कई वार नालन्दा जाने पर एक वार वहाँ गोशाल मकखली पुत्त नामक संन्यासी” 
से वद्ध मान का परिचय हो गया । वह अत्र वद्धमान के साथ रहने लगा, पर छह वर्षे 
के पश्चात्‌ उसने इनका साथ छोड़ दिया और आजीविक नामक एक नवीन धामिकः 
सम्प्रदाय की नींव डाली । वारह वर्ष के कठोर तप के बाद तेरहवें वर्ष में वेशाख 
माह की दशमी के दिवस जम्मिकग्राम के वाहर, पाश्‍्वंनाथ शैलशिखरों के पास” 
ऋजुपालिका नदी के उत्तर तट पर उन्हें 'केवल्य' ज्ञान प्राप्त हुआ । इस सवेश्नेष्ठः 
ज्ञान की उपलब्धि तथा सांसारिक सुख-दुख से अन्तिम मुक्ति प्राप्त.होने से वद्धं मान” 
अब अहेत (पूज्य) जिन (विजेता), निग्रॅन्थ (बन्धनरहित) ओर महावीर कहलाये” 
एवं लोगों ने उनके अनुयायियों को निग्र॑भ्थ (बन्धनमुक्त) कहा। इसके बाद तीस" 
वर्ष तक वे एक स्थान से दूसरे स्थान का श्रमण करते रहे तथा कोशल, मगध भरः 
इसके पूवं के प्रदेशों में निरन्तर अपने उपदेशों और सिद्धान्तो का प्रचार करते रहे ४ 
उन्होंने अनेक बार बिम्बसार और अजातशत्रु से भेंट की जो उन्हें अत्यधिक सम्मान 
व प्रतिष्ठा की दृष्टि से देखते थे । ईसा पूर्व 527 में पटना जिले में पाबापुरी में 72 
वर्षं की अवस्था में उनका देहान्त हुआ । ये गौतम बुद के समकालीन थे। इन्होंने 
एक धामिक संघ की स्थापना को जो साधु-साध्वियों तथा पुरूष-स्त्रियों समी के लिए. 
खला था। र 
` महावीर के सिद्धान्त-महावीर द्वैतवादी तत्त्व-ज्ञान में विश्वास करते थे। 
उनका मत था कि प्रकृति और आत्मा केवल दो तत्त्व हैं जो सदेव रहते हैं। दूसरे 
शब्दों में, यों कहा जा सकता है कि मनुष्य का व्यक्तित्व भौतिकी ओर आध्यात्मिक 
दो अंशों सेःबना है।:प्रथम नाशवान्‌ः है ओर द्वितीय अनन्त और विकासशील है । 
उनके भतानुसंम्हकमं'के कारण आात्मा अनेक विगत जन्मों की संचित वासताओं तथष्ठ' 
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“अभिलाषाओं के बन्धन में है। अनेक जन्मों में निरन्तर प्रयास के फलस्वरूप कर्म के 
"बन्धन, जो आत्मा को बाँधे हुए हैं, नष्ट किये जा सकते हैं और आत्मा को वासना 
भसे मुक्त किया जा सकता है। कर्म की शक्तियों का विनाश ओर विकेन्द्रीकरण ही जीव 

की अन्तिम मुक्ति है । तप करने तथा शरोर को कठोर यन्त्रणाओं के अनुशासन में 

“रखने से नवीन कर्मो का निर्माण और उनका एकीकरण अवरुद्ध हो जाता है और पहले 
“के संचित कमं धीरे-धीरे नष्ट हो जाते हैं । कमे के इस प्रकार विनाश के साथ ही 
"साथ आत्मा के वास्तविक गुण उत्तरोत्तर अभिव्यक्त होते हैं और आत्मा पुर्ण आभा 

तथा अनन्त महानता ओर भव्यता से देदीप्यमान होती है। यह मोक्ष का प्रतीक है 
“और तब आत्मा उस पवित्र परमात्मा में एक हो जाती है। 
महावीर ने गृहस्थ तथा परिन्राजक साधु के लिए नतिक नियम निर्माण किये 
'हुँ। जीवन का लक्ष्य मोक्ष-प्रप्ति होने से मनुष्य को अशुभ कर्म न करना चाहिए और 
'घीरे-घीरे सभी प्रकार के नवीन कर्मों का निर्माण रोकना चाहिए तथा संचित कर्मो 
`को तष्ट करना चाहिए । इस हेतु गृहस्थ को पाँच प्रतिज्ञाएँ माननो पड़ती हैं-अहिसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्यं तथा अपरिग्रह । इससे ठीक आचार-विचार होता है। इसको 
-सम्यक्‌ व्ववहार कहते हैं। इसके अतिरिक्त गृहस्थ को अन्य दो और सिद्धान्तों का 
अनुकरण करना होता है-ये हैं सम्यक्‌ दर्शन और सम्यक्‌ ज्ञान । प्रशम का अर्थ है 
-जैन तीर्थकरों में विश्वास और दूसरे का अपिप्राय है मुक्ति का ज्ञान तथा सभी वस्तुओं 
में सजीवता । साधओं के लिए इससे भी कठो९ नैतिक नियमोपनियम हैं । 
महावीर इस वात में विश्वास नहीं करते थे कि ईश्वर इस विश्व का ख़ष्टा 
रहै और वह इत पर पूर्ण नियन्त्रण रखना है । उनके मतानुसार विश्व का सृजन नहीं 
. -हुभा और कोई सर्वोपरि ख़ष्टा भी नहीं है तथा “ईश्वर उन शक्तिग्रों का उच्चतम, 
'शालीनतम ओर पूर्णतम व्यक्तिकरण है जो मनुष्य की आत्मा में निहित होती है।” 
उनका विश्वास था कि सभी वस्तुओं-जड़ और चेतन दोनों--में जीव है । उनमें 
प्राण हैं और आघात पहुँचाने पर वे कष्ट का अनुभव करते हैं । अतएव असा के 
"सिद्धान्त पर जैन धर्म में अधिक जोर दिया गया है । छोटे से छोटे जीव के प्रति, चाहे 
उसका विकास कितना ही निम्न क्यों न हो, हिंसा का विचार जैनियों के लिए अत्यन्त 

-अग्राह्म और असह्य है । 

महावीर ने वेदों की सता औओर प्रामाणिकता तथा अपोरुपेयृता को अंगीकार 
नहीं किया और वैदिक क्रिया-विधियों तथा ब्राह्मणों के प्रभुत्व का घोर विरोध क्रिया। 
जैसा ऊपर वर्णित है, उन्होंने जीवन के हेतु बहुत पावन, नेतिक और श्रेष्ठ नियमोप- 
पतिथमों का निर्माण क्रिया और मोक्षःप्राप्ति के निमित्त कठोर तप और संयम के 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया । वर्तमान जैत धर्म महावीर के इन्हीं सिद्धान्तों को 

“अपनाये हुए हुँ । 4 

जैन संघ--महावीर ने सफलतापूर्वक जैन संघ की स्थापना की । उनके कठोर 

(त्रप ब संयम तथा सादे व सरल सिद्धन्तों के कारण उनके अनेक अनुयायी हो गये । 
 उतके ग्यारह घनिष्ठ और प्रिय शिष्य थे। उनमें से एक जिसका नाम अर्य सुघमंन 
त्था महावीर के प्रश्चात्‌ भी जीवित रहा । वह उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ जेत (संप्र का 
मुख हो गया ओर 22 बं तक इस पद पर रहा । उसका उत्तराधिकारी शम्बरा 
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जो 44 वर्ष तक इस पद पर आरूढ़ रहा । इसके बाद इन प्रधानों की तीन पीढ़ियाँ 
वीत गयीं ओर मगेध के अन्तिम नन्द नरेश के समय जेन संघ में दो प्रमूख थे-- 
संभूतविजय और जैनियों के कल्पसुत्र के रचयिता भद्रवाहु । लगभग 50 वषं तकः 
जैन संघ के विषय में कोई विशेष एवं विस्तृत विवरण नहीं प्राप्त होता है। इसके 
जन्म से लेकर ईसा की तीसरी या चौथी शताब्दी तक जैन संघ के इतिहास की 
जानकारी के लिए हमें भद्र्वाहु के कत्पसूत्र की सहायता लेनी पड़ती है । महावीर 
की मृत्यु के पश्चात्‌ भद्रवाहु जैन संघ का छठा प्रमुख था ओर सम्राट चन्द्रगुप्त मोर्ये 
का समकालीन था । ऐसा कहा जाता है कि महावीर के निर्माण के 70 वर्ष :पश्चात्‌' 
भद्रबाहु का देहावसान हुआ था । जैनियों के कल्पसूत्र में महावीर को छोड़कर 3 
तीर्थकरों की जीवतियाँ हैं । उनमें जैन संघ के प्रमुखों तथा मतों का विवरण है आरः 
जैन तपरिवयों के हेतु नियम हैं । 
प्रथम जैन परिषद, महान्‌ मतभेद एवं विभाग-प्राचीन जैन घामिक ग्रन्थों को. 
जो चौदह पूवं? कहे जाते हैं ओर जिनका उपदेश स्वयं महावीर ने अपने प्रमुख शिष्यो 
को दिया था, संभूतविजय और भद्रवाहु ने सम्पूर्ण किये थे। संभूतविजय का देहाव- 
सान चन्द्रगुप्त मौर्य के राज्याभिषेक के वर्ष में हो गया था। ईसा से पुवं चोथी' 
शताव्दी फे, अन्तिम भाग में जव निरन्तर वारह ब्षं तक भयंकर अकाल पड़ा, तव 
जैनियों का महत्त्वशाली समुदाय भद्रबाहु के नेतृत्व में मैसूर चला गया। फिर भीः 
अनेक जैन संभूतविजय के शिष्य स्थूलभब्र के नेतृत्व में मगध में ही रह गये थे। 
उन्होंने प्राचीन धामिक ग्रन्थों के ज्ञान को, जो लुप्त हो रहा था, पुनः एकत्र करने के 
लिए पाटलिपुत्र में एक सभा आमन्त्रित की । परिणामस्वरूप, बारह.अंगों की रचना हुई 
जो जैन धमं के सिद्धान्तो में सबसे अधिक महतत्वशाली भाग हैं। भद्रबाहु के अनुयायी 
जब मगध में लौटे तो उन्होंने इन 'अंगों' की प्रामाणिकता स्वीकर नहीं की। इसके 
अतिरिक्त जो मगध से प्रवास कर गये थे ओर जो मगध में रह गये थे उनमें भी परस्पर 
एक बिशाल खाई-सी हो गयी थी । प्रथम जैनी अब भी वस्त्रहीन रहकर महावीर के 
सिद्धान्तों का अनुब-रण करते थे, पर दूसरे मगघ में रहने : वालों ने श्वेत वस्त्र धारण 
करना प्रारम्भ कर दिया था तथा महावीर के सिद्धान्तों से दूर हो गये थे । इस प्रकार 
जैनियों में सर्वप्रथम दो श्रेणियां हो गयीं--दिगम्बर और श्वेताम्बर। 

5]2 ६० में बलभि में दवितीय जैन परिषद्‌-कालान्तर में श्वेताम्बरों के ` 
सिद्धान्त अस्त-व्यस्त हो गये ओर उनके लुप्त होने का भय हो गया। अतएव' 
5]2 ई० में गुजरात में दलंभि नामक नगर में देवधिक्षमाश्रमण के सभापतित्व में 
घामिक ग्रन्थों को एकत्र करने एवं उनकी रचना करने के हेतु एक परिषद्‌ आमन्वित' 
हुई । पाटिलपुत्र की प्रथम परिषद्‌ में जिन बारह 'अंगों' की रचना हुई थी उनमें से 
उस समय केवल ग्यारह ही अवशेष थे । 

कालान्तर में दिगम्बरों और शवेताम्बरों में और भी अधिक मतभेद की वृद्धि 
हुई । इनमें एक ऐसे समुदाय का प्रदर्माव हुआ जिसने मूति-पूजा का सर्वेथा बहिष्कार 
किया एवं घा मिक ग्रस्थों का पूजन अपना लक्ष्य बनाया । सवेताम्बरों में इन्हें तेरापंथी 
एवं दिगम्वरों में समाई कहते हैं । इस सम्प्रदाय का समुदाय छठी झताव्दी के पूर्व - 
नहीं हुआ। 
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जैत धर्म कां विकास एवं उत्यान--अभिलेख तथा साहित्यिक प्रमाण यह 
-संकेत करते हैं कि जैन धमं का आविर्भाव एदं उत्थान उप्तकी प्रारस्मिक अवस्था में 


- बौद्ध धमं को अपेक्षा यथेष्ट था । उसे अपूर्वं सफलता मिली थी । महावीर द्वारा अपने 


उपदेशों के लिए संस्कृत की अपेक्षा साधारण बोलचाल की भाषा का प्रयोग, त्मा 
एवं परमात्मा के रहस्य के दुर्बोध तथा गूढ़ सिद्धान्तों की अपेक्षा उनके सुलम व्या- 
-वहारिक नतिक सिद्धान्त, साधारण जनता को बिना किसी भेदभाव के आध्यात्मिक 
-सत्य का उपदेश, जैन मिक्षुओं के सकिय प्रचार तथा 'राजक़ीय आश्रय एवं संरक्षण 
मने जैन घमं के विकास एवं उत्थान में अपूर्वं सहायता प्रदान की । 
सुदुढ़ एवं सुव्यवस्थित धामि संघ ने, जिसे महावीर अपने पीछे छोड़ गये थे, 
“निरन्तर घामिक प्रचार तथा प्रसार किया । इससे रक्तिम यज्ञों में पशुबलि अप्रिय हो 
-चली थी और समाज के उन वर्गो के लोगों में भी जिन्होंने जन घर्म को नहीं अपनाया 
था, माहिसा का सिद्धान्त जीवन के दैनिक नियम के समान स्थापित हो गया । महावीर 
*के अनुयायी घीरे-धीरे समस्त देश में फैल गये | यहाँ तक कि सिकन्दर महान के 
'भक्रमणकाल में जैन सन्त तथा साधु सिन्धु नदी के तट पर विद्यमान थे । जैन 
अनुश्रूति के अनुसार अजातशत्रु का उत्तराधिकारी उदयन अनुरागी और श्रद्धालु जैन 
-था । सम्मवतः मगघ के नरेश नन्द भी जैन थे । ईसा पूर्ने चतुर्ये शताब्दी के अन्तिम 
“वर्षों में जैत सन्त ब साधुओं के एक समुदाय ने मगध से मद्रवाहु के नेतृत्व में दक्षिण 
“भारत में प्रवास किया था । वहाँ उसने मैसूर में श्रवण बेलगोला को अपना प्रमुख 
-केन््र-स्थल बनाकर समस्त दक्षिण भारत में जैन धर्म का खूब प्रचार एवं प्रसार 
जकरिया । 900 ई० का एक शिलालेख यह बताता है कि मैसूर के चन्क्रगिरि पवेत 
के श्र ग पर भद्रबाहु एवं चन्द्रगुप्त मुनिपति के पद-चिन्ह अंकितं हैं। दक्षिंग में जैन 
घर्म विशेषकर वाणिज्य-व्यवसायी-त्रगं में अत्यधिक लोकप्रिय हो गया था । 
जैन घमं को राजकीय आश्रय व संरक्षण भी प्राप्त हुआ था। महान्‌ मोर्य 
सम्राट चन्द्रगुप्त जैन घमं के बड़े धार्मिक श्रद्धालु संरक्षक थे। ऊपर जैसा वर्णित है, वे 
स्वयं भद्रबाहु के शिष्य वनकर दक्षिण में उसके साय गये थे | एक गुफा उनको ही 
समर्पित कर दी गयी और वह पर्वत जिसगें वह गुफा है, उसके नाम चन्द्रगुप्त के 
आधार पर चन्द्रगिरि नाम से प्रख्यात हो (गया । ईसा पूर्व द्वितीय शताब्दी में कलिग 
(उड़ीसा) के राजा खारवेल ने जैन घर्म अंगीकार कर लिया था । वह स्वयं एक 
“विशाल जैन प्रतिमा की प्रतिष्ठा कर जैन धर्म का प्रसिद्ध संरक्षक हो गया ! जैन सन्त 
कालकाचार्यं तथा उज्जैन-रेश गर्देभिल्ल और उनके पुत्र विक्रम की गाथाओं से 
प्रतीत होता है कि ईसवी प्रथम शताब्दी में मालवा ,की राजधानी उज्जैन जैन धर्म का 
“एक महान केन्द्र-स्थल रहा होगा। कुषाण-युग में जैन घमं मथुरामें अधिक समृद्ध 
ओर हषं के काल में पुर्वी भारत में इसका प्रभुत्व अधिक था।ईसवी सन्‌ की 
` प्रारम्भिक सादियों में उत्तरी मारत में मथुरा और दक्षिण में श्रवण वेलगोला जैन घ में 
के प्रचार के महान्‌ केन्द्र थे | इन दोनों स्थानों पर जो अनेक शिलालेख, मूतियाँ तथा 
अन्य स्मारक-चिन्ह एवं समायि-स्थल प्राप्त हुए हैं, वे इस कथन की सबल पूष्टि करते 


 इ। पाँचवीं से बारहवीं सदी तक दक्षिण के अनेक राजवंशों, जैसे गंग, कदम्ब चल्ुस्ण 


-ओर राष्ट्रकूट ने इस धर्म को आश्रय दिया था। आठवीं से दशवीं सदी तक मान्य 
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खेत के कतिपय राष्ट्रकूट मरेश तो विशेष रूप से जैन धर्म के पक्षपाती ये | वे इसके 
उत्साही संरक्षक थे और जैन कला-साहित्य के बिकास में उन्होंने अत्यन्त प्रोत्साहन 
दिया । प्रख्यात जैन कवि उनके राज्याश्रय में ही फल्ने-फूले । अमोघवर्ष के सज्यक्राल 
में ही जिनसेन और गणभद्र ने अपने महापुराण की रचना की । अमोववर्प स्वयं लेखक 
'था और उसका जैन ग्रन्थ सभी सम्प्रदाय के लोगों में अशिक लोकप्रिय हो गया । ऐसा 
कहा जाता है कि अमोघवपं अपने जीवन के अन्तिम वर्पो में जैत साधु हो गया था । 
अभिलेखों के प्रमाण के अनुसार उसके एक उत्तराधिकारी इन्द्र चतुर्थ ने जैन घर्म के 
अनुसार संसार त्यागं व कठोर तप कर अपने जीवन को इतिश्री की थी । ईसत्री 
सन्‌ ।।00 के लगभग गुजरात में जैन धर्म का अत्यधिक उत्थान हुआ, क्योंकि वहाँ 
अन्हिलवाड़ के राजा और गुजराती गाथाओं के लोक़प्रिय नायक चालुक्य मरेश 
सिद्धराज (सन्‌ !094-43) और उसके पुत्र कुमारपाल जैन सम्प्रदाय के महान्‌ संरक्षक 
'थे । उन्होंने जैन ध्म को पूर्णरूपेण अंगीकार कर लिया था और जैनियों के साहित्य 
तथा उनकी मन्बिर-निर्माणकला को खूब प्रोत्साहन दिया था | सिद्धराज के .उत्तरा- 
'घिकारी कुमारपाल की राजसमा में प्रसिद्ध जैनाचायं हेमचन्द्र, जो राजपुरोहित व 
इतिहासज्ञ था, रहता था । मुस्लिम-युग में जैन घमं विद्यमान रहा क्योंकि जैनियों 
की अधिक शान्तिप्रिय विधियों तथा उनकी धार्मिक उग्रता के अभाव में यवन शासकों 
नने उन्हें अधिक सताया नहीं, परन्तु जैन धर्मावलम्त्रियों को संख्या दिन-प्रतिदिन त्यून 
होती जा रही थी । सहिष्णु व उदार मुगल बादशाह अकवर के संरक्षण में जैनियों ने 
पुनः अपनी उन्नति की । परन्तु इस यवनकाल में जैनियों की संख्या में राजपुताने की 
रियासतों में विशेष रूप से वृद्धि हुई। इन राज्यों में अनेक जैन उच्च शासकीय तथा 
अन्त्रियों के पदों पर सुशोभित थे । परन्तु इसके पश्त्रातू के युग में उनकी ! अवनत्ति 
होती चली गयी। 
अन धर्म का हास --जैन संगर के अनेक त्यागी और सेवा मावी घामिक उपदेशकों 
तथा प्रचारकों की संख्या दिन-प्रतिदिन गिरने लगी और वे अब अपने धार्मिक कृत्यों 
में पहले जैसे उत्साही न रहे। जैनियों के दो सम्प्रदायों (श्‍वेनाम्बर य दिगम्बर) में विमक्त 


हो जाने से वे ठोस कायं करने में अम्मर्वे हो गये । राजकीय संरक्षण और आश्रय के 
'दिन व्यतीत हो चुके थे । साधारश जनता आन्तरिक मतभेदों तथा विभागों में बेट गेयी 
"थी । अतएव किसी ठोस कार्य के लिए उनका एकीकरण प्रायः असम्मव-सा हो गया था। 


जाति-प्रथा के भेद-माव जो पहले बहिष्कृत हो चुके थे, पुनः जनता पर लाद दिये गये 
और जाति-प्रथा के अपरिवर्ततशील बन्धन व क्लिऽ्टता पुनः सक्रिय हो गयी । यद्यपि 
जैन समाज ने अपना अस्तित्व विद्यमान रखा, परन्तु जाति-प्रथा के इन दुगूंणों ने 
उसकी मौलिक शक्ति और उत्साह को सोखकर शुष्क्र कर दिया। इसी बीच में हिन्दू 
धर्म में सुधार हुआ एवं उसका पुनरुत्थान प्रारम्भ हुआ । इसका प्रभाव जैन घम के लिए 
'विनाशकारी हुआ। दक्षिग में शैव मत के प्रचारकों ने जैन घमं को खूब क्षति पहु'चायी । 
शिव-भक्त चोल नरेशों ने जैन धर्म के यिनाश का पर्याप्त प्रयत्न किया । ग्यारहवीं- 


बारहवीं सदी में चालुक्य नरेशों ने भी जैन धर्म को नष्ट करने की चेष्टा की व जैनियों 
“पर अत्याचार क्रिये । 


आज भारत में विभिन्न प्रान्तों को मिलाकर जैत धर्मातलम्म्रियों की संख्या 
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लगेभंग तेरह लाख है, परन्तु राजस्थान, गुजरात, मध्य मारत तथा दक्षिणूके जिलों में 
हीं इनकी संख्या अधिक है । अधिकांश में ये घनस-म्पन्न हैं और समृद्धशाली व्यवसायीः 
तथा उद्योगपति हैं। इन्होंने देश में अनेक घामिक संस्थाएं, जैसे औषधालय, धर्मशाला, 
गौशाला, अन्न-कषेत्र आदि दानस्वरूप स्थापित किये हैं। आजकल इन्होंने अपना ध्यान 
अपने समाज-सुधार, शिक्षा-प्रसार, जैन धमं की जागृति, जैन मन्दिरों तथा समाधियों 
के निर्माण एवं जीणोंद्धार, और शताब्दियों से अनेक स्थलों पर जैन मन्दिरों में विविध 
हस्तलिखित ग्रन्थों के रूप में अज्ञात पड़े हुए प्राचीन जैन साहित्य के प्रकाशन की ओर 
आकर्षित किया है । 
जैन साहित्य और कला--यद्यपि जैन समुदाय "छोटा-सा है तथापि देश की 
अआषाओं के विकास में इसका विशेष महत्त्वपूर्ण स्थान है । ब्राह्मणों के धामिक प्रचार, 
उपदेश तथा पवित्र ग्रन्थों की भाषा सदैव संस्कृत रही और वौद्धों की पाली भाषा । 
परन्तु जैनियों ने अपने घमं-प्रसार तथा ज्ञान-संचय व रक्षा के हेतु विभिन्न स्थलों पर 
विविध युगों की तत्कालीन भाषाओं का सदुपयोग किया । प्रात भाषा में रचित 
उनका साहित्य अत्यन्त विस्तृत है। इस प्रकार प्राकृत भाषाओं के विकास में उनका" 
प्रभाव महत्त्वपूर्ण रहा है । उस युग की बोलचाल की भाषाओं को उन्होंने साहित्यिक 
रूप दिया । स्वयं महावीर ने मिश्चित्‌ उपभाषा अरद्धं मागघी में अपना उपदेश दिया था; 
जिससे मागधी या सूरसेनी बोलने वाली जनता उन्हें पूर्णरूपेण समझ सके । उनमें 
घर्मोपदेश जो “श्र्‌ तांग” नामक वारह पुस्तकों हे संगृहीत हैं, अद्धंमागधी भाषा में 
लिखित हैं । थोड़े समय पूवं ही जैनियों द्वारा रचित सम्पन्न साहित्य प्रकाश में आयाः 
है। इस साहित्य में बहू भापा परिलक्षित है जो आधुनिक हिन्दी, गुजराती तथा मराठी 
के बिकास के पूर्व प्रचलित थी । यह साहित्य 'अपञ्र'श' नामक भाषा में लिखा हुआ 
है। यह माषा एक ओर यदि संस्कृत और प्राकृत को जोड़ती है तो दूसरी ओर आधु=- 
निक काल की भाषाओं को परस्पर मिलाती है। अतएव भाषा-विज्ञानं की दृष्टि से 
“पश्न श' का अध्ययन अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है। जैन विचारधारा और प्रेरणा दक्षिण 
के साहित्य में पायी गयी है। कन्नड़ भाषा का प्रारम्भिक साहित्य ; जैन-प्रभाव से. 
बंचित नहीं है । जैनियों ने संस्कृत में भी वर्णनात्मक तथा दार्शनिक दोनों प्रकार के 
सम्पन्न साहित्य की रचना की है एवं व्याकरण, काव्य, कोष, रचनाशास्त्र तथा ,गणितः 
जसे विशिष्ट 'टेकनिकल' विषयों पर भी उनके ग्रन्थों का अभाव नहीं है। 
ग्यारहवीं तथा बारहवीं सदियों में जैनकला का सौन्दर्यं अपनी चरम परा- 
काष्ठा पर पहुंच गया था। ईसबी सन्‌ की प्रारम्भिक सदियों में जैनियों ने भी अपने" 
समकालीन बोद्ध धर्मावलम्बियों के समान अपने सन्तों की प्रतिष्ठा में स्तूपों का निर्माण 
किया था । इन स्तूपों में पाषाण 'रेलिग' (४/१६8), अलंकृत प्रवेश-ट्ठार, पाषाण. 
छत्र, रूप-शिल्प के उत्कीर्ण स्तम्भ एवं प्रचुर प्रतिमाएँ थीं । इनके कुछ नमूने मथुरा' 
में उपलब्ध हुए हैं । मध्य भारत तथा बुन्देलखण्ड ग्यारहवीं एवं बारहवीं सदियों की 
जैन मूर्तियों से भरे पड़े हैं । मैसूर में श्रवण वेलगोला तथा ककंल में बाहुबली की 
बिशाल दैस्याकार प्रतिमा जो गोमतेश्वर के नाम से प्रसिद्ध है विशव की आइचर्यजनक | 
वस्तुओं में से एक है । सत्तर फुट ऊंची यहु प्रतिमा जो पहाड़ी के शिखर पर स्थिर है,- 
सन 984 में एंगे नरेश राजमल्ल चतुर्थे (लगभग सन्‌ 977-95) के भन्त्री औरः 
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सेनापति जैन चामुण्डराय ने स्थापित की थीः। यह विशाल ग्रेनाइट -चट्टान में से काटी 
ययी है । दक्षिण मध्य भारत में बड़वानी नगर के समीप इसी प्रकार 84 .फुट ऊंची 
जैन तीर्थंकर की विशालकाय प्रतिमा आज भी विद्यमान है। ग्वालियर के समीप 
जैनियों द्वारा चट्टानों पर उत्कीणें जो कला के नमूने हैं वे पन्द्रहवीं सदी के हैं। जैनियों 
ने चट्टानों कोः काटकर सन्दिरों का भी निर्माण किया था । इनमें सवसे पूर्व के उदाहरण 
ईसवी सन्‌ की दूसरी शताब्दी पूवं और उसके बाद के हैं ओर आज मी उड़ीसा में 
हाथी गुम्फा नामक गुहाओं में विद्यमान हैं विभिन्न काल की जेनिकला के अभ्य नमूने 
जूनागढ़ (गिरनार), जुनार, उस्मानाबाद, उन (मध्य भारत) में आज भी हैं । जैनियों 
के अनेक तीर्थस्थानों, जैसे पाश्‍वंनाथ पंत, विहार में पावापुरी और राजगुह तथा 
काठियावाड़ (सौराष्ट्र) में गिरनार और पालिताना में विभिन्न युगों के जैन मन्दिर 
और अन्य कलापूर्ण स्मारक हैं | चित्तौड़ दुर्ग में जैनियों का स्तम्भ (70४९7) जैन 
स्थापत्यकला का सर्वोत्कृष्ट उदाहरण है । राजस्थान में आदू .पर्वत पर देखवाड़ा के 
पास ग्यारहवीं सदी के जो जैन मन्दिर बने हुए हैं उनमें भारतीय कला-प्रतिभा शिल्पी 
की अलंकृत पाषाण-आकृतियों में अपनी चरम पराकाष्ठा पर मिलती है । जैनियों ने 
चित्रकला के विकास में भी योग दिया । उन्होंने अपनी चित्रकला का प्रदर्शत अपनी 
हस्तलिखित पुस्तकों में किया जिनमें चमकीले रंगों का प्रयोग किया गया । कतिपय 
विद्वानों का मत है कि जैनियों की कला सादगी से पुणं है। उसमें हिन्दू कला की' 
चमक-दमक का अभाव है। 

निष्कर्ष इतिहास में जैन घमं के अवशेप बहुत ही पूं युग से चले आते हैं 
और निस्सन्देह ये वैदिक घमं से नहीं तो वौद्ध धमं से अधिक प्राचीनतम हैं ही । 
यद्यपि यह~मारत में सबसे अधिक प्रभुत्वशाली धमं नहीं रहा तथापि देश में यह एक 
सशक्त सम्प्रदाय अवश्य ही वना रहा | जैन घ्म को रूढ़्वादिता, ब्राह्मण धर्म सेः 
इसकी सदृशता, धर्मे-प्रचार की उग्र भावना के अभाव तथा अन्य धर्मों से विरोधा- 
भास के दुर्भाव होने से जैन घर्म देश के विभिन्न भागों में आज भी विद्यमान है। 

बौद्ध धर्मे 

गौतम बुद्ध का जीवन-चरित्र-वह आन्दोलन जिसने ब्राह्मण घम को सबसे 
भारी आघात पहु चाया था, महावीर के प्रसिद्ध समकालीन गोतम बुद्ध द्वारा प्रारम्भ 
किया गया था । वे नेपाल की तराई में कपिलवस्तु के शाक्य जाति के : प्रधान शुद्धोघन 
के पुत्र थे । उनकी माता पाश्‍्वंवर्ती कोलिय कुल की राजकुमारी थीं । कपिलवस्तु से 
कुछ मील दूर लुम्बिनी ग्राम में 566 ईसा पूर्व में उनका जन्म हुआ था। यह 


` स्थान आज मौर्य सम्राट अशोक के रूम्मिन्देह स्तम्भ से जिस पर 249 ईसा पूवं का 


अभिलेख है, सुशोभित है। प्रसव-पीड़ा से माया का देहावसान हो जाने पर सिद्धार्थ 
की विमाता प्रजापति गौतमी ने इनका लालन-पालन किया । इसलिए इन्हें गोतम भी 
कहते हैं। 

बाल्यकाल से ही सिद्धार्थ में मस्तिष्क की चिन्तन-प्रवृत्ति एवं सहूदयता तथा 
दयालुता के लक्षण दृष्टिगोचर होने लगे । शंशवकाल में भी राजकीय वैभव राजन 


कुमार के हृदय को मोहित करने,में सर्वथा असमथं रहा । अपने पुत्र में सांसारिक 
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*-जीवन के प्रति गहरी उदासीनता देखकर शुद्धोधन ने उनका विवाह यशोधरा नामःकी 
“*सुन्दर-राजकुमारी से करं दिया। इस नवविवाहित दम्पत्ति के प्रासाद को शुद्धोघन' ने 
` भोग-विलास एवं आनन्द की सर्वोत्कृष्ट सामग्री और साधनों से परिपूर्ण कर 'दिया । 
` परन्तु दुखी तथा विषादग्रस्त विशव के बीच भोग के इन उपकरणों से गौतम के 
" झाकुल व चिन्तित हृदय को शान्ति न मिली । एक वृद्ध, रूण, मानव-शव तथा 

' संन्यासी के दृश्य ने संसार के प्रति उनकी उदासीनता और भी दृढ़ कर दी और उनके 
हृदय से सांसारिक सुखों के साघनों की निष्फलता को भलीमाँति स्पष्ट कर दिया ॥ 
जीवन की अनन्त समस्याओं, उसके कष्टों तथा मृत्यु की भावना से “वे आक्रान्त "हो 
गये, उनकी शान्ति भंग हो गयी और वे वासना से रहित ' एकान्तवास' की गम्भीर 
शान्ति की ओर अधिक आकर्षित हुए । अपनी आयु के 2 9वबें वपं में 533 इसा पूर्वं 
'में; उन्होंने संन्यस्त जीवन द्वारा शाश्वत सत्यः की :खोज करने के लिए अपने प्रांसाद 
एवं राज्य को एक रात्रि को छोड़ 'दिया। यह गृह-त्याग महासिनिष्क्रमण के नाम से 


प्रसिद्ध"है । 
निरन्तर! छह वर्षों तक वे संन्यासी का-जीवन व्यतीत करते रहे ।-इस.काल में 


“उन्होंने! दो ब्राह्मण आचार्यों के आश्रमों का अध्ययन किया एवं पटता जिले के 
राजगृह तथा गया के समीप उरुवेजा आदि अनेक स्थानों में भ्रमण (किया । इतने पर 
' "भी उनकी जिज्ञासा न मिटी और उन्हें सन्तोष न हुआ । तब उन्होंने उरुवेला के.सघन 
चन में कठोर तप किया और अपने शरीर को अनेक कड़ी यातनाएँ दीं एवं सत्य की _ 
प्राप्ति के लिए निष्फल प्रयत्न किये । अन्त में उन्होंने तपस्वी जीवन को त्याग दिया, 
: शरीर-यातना छोड़ दी तथा निरंजना नदी में स्नान कर-वर्तमान वौद्ध गया में पीपल 
वृक्ष के नीचे तृण के आसन पर बैठ गये। यहाँ उन्हें ` सहसा सत्य के दर्शन हुए एवं 
ब्रह्मज्ञान प्राप्त हुआ । उन्हें यह प्रकाश मिला कि महान्‌ शान्ति उनके हृदय में ही है, 
उन्हें बही उसकी खोज करनी चाहिए । यही “महान्‌ बुद्धस्व' कहा गया है। तबसे वे 
'बौद्ध' या 'तथागत' कहलाये । इस प्रकार अपनी आयु के पैंतीसवें वषं में गौतम ने 
बुद्धत्व प्राप्त किया । इसके वाद वे बनारस के समीप सारनाथ के हिरणकुंज में गये 
आर वहाँ उन्होंने अपना घामिक उपदेश दिया, जिसके परिणामस्त्रूप पाँच शिष्य 
उनके साथ हो गये। उनके भावी जीवन के शेष पैतालीस वर्ष अनवरत परिश्रम तथा 
सक्रियता के थे । वे इस काल में एक स्थान से दुसरे स्थान तक भ्रमण करते रहे और 
अवध, बिहार तथा उनके पाश्व॑वर्ती प्रदेशों में अपना सन्देश राजा और रंक सबको 
सुनाते रहे। कोशल नरेश प्रसेनजित एवं भगध नुपति बिम्बसार तथा अजातशनु ने 
उनके सिद्धान्तों को अंगीकार कर लिया और उनके शिष्य हो गये । उन्होंने अपने 
` अनुयायी साधुओं का एक 'संघ' स्थापित किया । दीं काल तक मुक्ति के हेतु उपदेश 
_ देते, अतवरत प्रचार करते एवं वार्तालाप करते हुए धमं के ये महारथी अन्त में 
' अस्सी वर्ष को अवस्था में 486 ईसा पूर्व में उत्तर प्रदेश के गोरखपुर जिले में 
, कुशीनगर (वर्तमान किया) में निर्वाण को श्राप्त हुए । इसे महापरिनिर्वाण कहते हैं । 
` वेशाख पूर्णिमा के दिन गौतम बुद्ध का जन्म हुआ, इसी पूर्णिमा के दिन इन्हें ज्ञान 
` ाप्त हुआ और इनका निर्वाण भी बैशाख पूर्णिमा को ही हुआ । दिश्व-इतिहास में 
"ऐसा उदाहरण किसी अन्म के जीवन भें नहीं मिलता । 
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१:७४" ` सहांत्मो बुद्ध के सिद्धान्त--गाँतम बुद्ध ने कोई नवीनतम घमं या सम्प्रदाय 
स्थापित करने का प्रयास :नहीं क्रिया । न तो उन्होंने धार्मिकं सिद्धान्तों तया रूढ़ियों के 
“विषय में चर्चा की और न नियमों एवं विधियों के विषय में। उन्होंने तो केवल जीवेन 
“के एंक नवीन पंथ की ओर संकेत किया । सद्गुणो कें इस मागें पर चलेने से प्रत्येक 
व्यक्ति जीवन तथा मरण के बन्धन से मुक्ति पा सकता हैं। उन्होंने किसी मतं या 
सिद्धान्त का प्रतिपादन नहीं किया अपितु आध्यात्मिक विकास की युक्तिंमलक विवेक- 
'शील योजना बतलायी । उनके उपदेशों का आधार आत्मा, कार्य तया आचार-विचार 
की पवित्रता है। उन्होंने वेदों की प्रामाणिकता और अपौरुषेयता को अस्त्रीकृंत किया, 
'रक्तिम पशु-यज्ञों को आपत्तिजनक वताते हुए उनकी निन्दा की, जटिल अर्थहीन विस्तृत 
'घामिक विधियों एवं अनुष्ठानों का घोर विरोध किया, जाति-प्रथा तथा ब्राह्मणों के 
'अभुत्व को चुनौती दी, और विश्व के सृजन करने वाले ईश्वर के अस्तित्व में सन्देह 
प्रकट किया । आत्मा और परमात्मा के झगड़ों में वे नहीं पड़े। उनके मतानुसार 
अपने स्वयं के विकास के हेतु व्यक्तिगत श्रम एवं सात्विक जीवन ही सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। जिस सात्विक तथा सद्गुणपूर्ण मागं को उन्होंने सुझाया है वह व्याव- 
-हारिक नैतिक गुणों का एक समूह है और वह विवेकशील है। अतएव बोद्ध घर्म 
'धामिक कन्ति की अपेक्षा सामाजिक क्रान्ति ही अधिक था । 
ङ बुद्ध ने अपने अनुयायियों को चार आर्य सत्यों (चत्तारि-अरिय-सच्चानि) 'का 
उपदेश दिया था । ये सत्य निम्नलिखित थे--दुख, दुख का कारण (दुख समुदाय), 
दुख का दमन ( दुख निरोध ) ओर दुख के शमन का माग ( दुख निरोध गामिनी 
प्रतिवाद) । दूसरे शब्दों में, उन्होंने बताया कि जीवन में कष्ट है, इस कष्ट का मूल 
कारण है और उस कारण को नष्ट करके इस कष्ट का निवारण किया जा सकता 
है । कष्ट का कारण भौतिक वस्तुओं का सुख भोगने की वासना या इच्छा या तुष्णा 
है । यह तुष्णा मानव के जन्म और मृत्यु का कारण है। जव यह तृष्णा या जीवन 
का मोह मनुष्य में नहीं रहता है, तभी आत्मा के लिए निर्वाण प्राप्त [करना सम्मव 
हो सकता है। इस तृष्णा का किस प्रकार विनाश किया जाय यही मनुष्य के सम्मुख 
'चास्तरविक समस्या है । उनके मतानुसार यौगिक क्रियाएं या तपस्या अथवा शारीरिक 
यातनाएँ न तो तुऽण। का अम्त ही कर सकती हैं ओर न पुनजेन्म तथा उसके कष्टों 
से मुक्ति ही दिला सकती हैं। मस्तिष्क को वांसनाओं एवं तृष्णा से विरक्त करने के 
“लिए बारम्बार प्रार्थना, यो यज्ञ या वेद-मन्त्रों का उच्चारण निष्फल है । बुद्ध ने बताया 
'कि इस तृष्णा का विनाश 'आण्टांगिक-पागे' के अनुकरण से ही हो सकता 'है। इसे 
झाषटांगिक-मार्गे में ये वातें हैं: 

]. सत्य दृष्टि या विश्वास--जिन चार सत्यों का बुद्ध ने अपने प्रथम घ॒र्मोप- 
देश में वर्णन किया है उनका ज्ञान ओर उनमें विश्वास व श्रद्धा । 

2. सत्य भाव--इसका अर्थ यह है कि हमें विलासिता क्री वस्तुओं को त्याग 
देना चाहिए एवं किस्ती से न तो ईर्ष्या या है ष रखना चाहिए और न दूसरों को कष्ट 
'पहुचाना चाहिए । 

3. सत्य भाषग--इसक्रा महत्त्व यह है किं हम अपने आपको अक्षत्य भाषण, 


~ निर्दा, गाली-गनोज, ऊठोर शब्द और अर्थेहीत वार्तालाप से दूररखें । 
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4: सत्य कर्म--इसका अर्थ यह है कि जो वस्तु हमारी नहीं है, उसे प्राप्त 
करने का प्रयत्न न करें एवं अत्यधिक शारीरिक तथा सांसारिक विषय-वासना में 
लिप्त नरहें। 

5. सत्य निर्वाह-इसका महत्त्व यह है कि जीवन क्रे जो मार्ग निषिद्ध हैं 
उनका अनुकरण न किया जाय। 

6. सस्य प्रयत्न इसका अभिप्राय यह है कि अनि्टकारक परिस्थितियों के 
आविर्भाव का दभन करना, जिनका प्रादुर्भाव हो चुका है उन्हें समूल नष्ट करना तथा 
शुभ मंगलकारी परिस्थितियों के समुदय में सहयोग देना। 

7. सत्य विचार--इसके अनुसार आत्मा तथा शरीर को.ऐसी इष्टि से देखनाः 
कि स्वयं पर नियन्त्रण रहे, सतकंता हो एवं तीब्र लालसा, उग्र वासना व विषाद पर 
विजय प्राप्त हो सके । 

8. सत्य ध्यान--इसका अर्थं चार प्रकार की समाधि या ध्यान को अपनाना 
है। आष्टांगिक-मागे का यह अन्तिम और श्रेष्ठ भाग है। 

यह आष्टांगिक मार्ग एक ओर अत्यन्त भोग-विलास तथा दूसरी ओर कठोर तफ 
एवं कड़ी शारीरिक यांतनाओं के वीच का मार्ग है। इसीलिए इसे मध्यम मागे 
(मंझम-मग्ग) कहा गया है । इनमें मनुष्य को उपदेश दिया गया है कि वह अपना 
घामिक और नेतिक जीवन किस प्रकार व्यतीत करे। बुद्ध के अनुसांर इसी मार्ग का 
अनुसरण करने से निर्वाण की प्राप्ति होगी । निर्वाण का अथं है जीवन के मोह का. 
अन्त और कष्टों का निवारण एवं अनन्त शास्ति की प्राप्ति। इसके अतिरिक्त निर्वाण 
का अभिप्राय है पुनर्जन्म के बन्धन से मुक्ति । पर इसका अर्थ यह नहीं कि बौद्ध धर्म 
अनुद्योग या अकम की शिक्षा देता है । यह धमं वस्तुतः अनिष्टकारी कार्यों के न करने 
का उपदेश देता है। अतएव वुद्ध ने अपने अनुयायियों के हेतु नैतिक नियमों का प्रति- 
पादन किया । उन्होंने चरित्र की पवित्रता, सत्य, प्रेम एवं उदारता, माता-पिता की 
आज्ञा का पालन, गुरुजनों के प्रति श्रद्धा, मद्यपान-निषेध, दान तथा प्राणिमात्र के 
प्रति दया का आदेश दिया । मिथ्या या अति प्रशंसा उन्हें अप्रिय थी। एक वार 
उन्होंने एक मनुष्य को जो उनकी प्रशंसा में संलग्न था खूब बुरा-भला कहा। सत्यः 
भागं के अनुसरण को वे अधिक महत्त्व देते थे । बुद्ध दुष्करमो या पापी से नहीं अपितु 
दुष्कर्म या पाप से घृणा करते थे एक वार उन्होंने वंशाली के कुलीन महाप्रतिष्ठित 
महानुभावों के स्वादिष्ट, अत्युत्तम मोजन के निमन्त्रण को त्यागकर वहाँ आम्रपल्ली 
नामक निन्दनीय नर्तकी का भोजन-निमन्त्रण स्वीकृत कर लिया था । यह घटना इस 
बात की प्रतीक है कि उनके हृदय में दया का समुद्र था तथा वे साधारण जनता के 
सुख का सदैव ध्यान रखते थे । 

दूसरा सिद्धान्त जिस पर बुद्ध ने जोर दिया, वह कर्म, उसकी क्रिया एवं आत्मा 
का पुनर्जन्म था । उन्होने युक्तिपूबंक समझाया कि मनुष्य का यह जीवन एवं परलोक 
का जीवन उसके स्वयं के कर्मों पर अवलम्बित हैं। न तो देवता के प्रति किये गये 
यज्ञ दुष्कर्मों का निवारण कर सकते हैं, और न किसी पुरोहित की प्रार्थना या किसी 
मनुष्य की स्तुति अथवा आराधना उसके स्वयं के लिए या अन्य मनुष्यों के लिए किसी 
ओ प्रकार से मंगलकारी होगी । मनुष्य जैसा बोता है, वह वैसा ही काटता है, जैसा 
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बह कमं करता है, वैसा ही भोगता है । प्रत्येक व्यक्ति स्वयं अपने भाग्य का निर्माता 
है और कोई देवता या देवगण इसमें किचितमात्र भी परिवर्तन नहीं करं सकते । हम 
अपने कर्मों के परिणामों से अपना पिण्ड नहीं छुझ़ा सकते । यही कर्म का विधान है । 
'थदि कोई व्यक्ति दुष्कर्म नहीं करता, तो उसकी मृत्यु भी नहीं होती ; और जब 
उसका देहावसान नहीं होता है, तो उसका पुनर्जन्म भी नहीं होता है और इस प्रकार 
बह्‌ अन्तिम निर्वाण-पद को प्राप्त होता है। 

बुद्ध के सिद्धान्तों का अन्य महत्त्वपूर्ण अंग अहिंसा है । उनकी शिक्षा के अनुसार 
प्रेम की भावना शुम कर्मो से अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है। अहिसा उनकी व्यावहारिक और 
कियात्मक नैतिकता के सिद्धान्तों का एक अविच्छिन्न भाग है। परन्तु उनकी दृष्टि में 
अहिंसा कोई एकान्तिक धर्म नहीं था । जैन धमं ने आहिता को जिस पराकाष्ठा तक 
पहुंचाया, उतना उन्होंने नहीं । यद्यपि वुद्ध ने प्राणिमात्र के लिए अहिसा तथा प्रेम 
का आदेश दिया, परन्तु उन्होंने अपने अनुयायियों को कुछ विशेष अवस्थाओं में मांस- 
भक्षण की भी अनुमति दी थी। 

अपने धार्मिक सिद्धान्तों में वुद्ध अज्ञेयवादी थे क्योंकि उन्होंने ईश्वर के 
अस्तित्व को न तो स्वीकृत किया न अस्वीकृत । उन्होंने ईश्वर या आत्मा के विषय में 
'बाद-विवाद के झगड़े में पड़ने से इन्कार कर दिया । जव कभी उनसे ईश्वर या आत्मा 
के विषय में प्रश्न पूछे गये उन्होंने या तो मोन धारण कर लिया अथवा यह कह दिया 
कि ईश्वर और देवतागण भी शाश्वत कर्म के नियमों के अन्तर्गत हैं । ऐसा प्रतीत 
होता है कि उनका लक्ष्य केवल मनुष्य का सांसारिक कष्टों से उद्धार करने का था। 
अन्य वस्तुएँ उनके उद्देश्य की सीमा से परे थीं। 

सौलिक बौद्ध धर्म नवीन हिन्दू धर्म था और बुद्ध नवीन धमं के संस्यापक नहीं, 
'खुघारक थे-यहाँ इस बात का विवेचन करना उपयुक्त है कि मौलिक बोद्ध धर्म 
निर्दिष्ट रूप से नवीन धर्म नहीं था, परन्तु तत्कालीन हिन्दू घमं और समाज में अधिक 
नैतिक और पवित्रतम जोवन व्यतीत फरने के लिए एक सुलम मागे था। बौद्ध घमं 
सुधारवादी धामिक आन्दोलन था जिप्तका उद्देश्य हिन्दू धमं में प्रविष्ट व उत्पन्न त्रुटियों 
का निवारण करना था। बुद्ध कोई नवीन धर्म-प्रवर्तेक या पैगम्बर नहीं थे परन्तु एक 
सहान सन्त या ऋषि थे जिन्होंने अपने श्रोताओं को अपने दुगूंणों को त्याग देने ओर 
पवित्र व सदाचारपूर्ण जीवन व्यतीत करने का उपदेश दिया । सच्चे धर्म का सार- 
तत्त्व भी यही है। उन्होंने स्वयं न तो किसी नवीन धर्म की घोषणा ही की और न 
नवीन सिंद्धान्तों व नवीन धार्मिक क्रिया-विधियों या नवीन. दार्शनिक तत्त्वों का ही 
आदेश दिया । उन्होंने हिन्दू घमं के अन्तर्गत ही शाश्वत सत्य की खोज की। जिन 
नैतिक सिद्ोन्तों का उन्होंने प्रतिपादन किया वे उपनिषदों में वर्णित हैं। 

- बौद्ध धर्म के आधारभूत सिद्धान्त तत्कालीन हिन्दू सांख्य-दशंन और बाद कें 
-उपन्िषदों से लिये गये हैं। मानव-जीवन कष्टमय है, इन कष्टों की वृद्धि स्वयं आत्मा 
द्वारा होती है जो पुनर्जन्म के चक्र में से गुजरती रहती है और इस पुनर्जन्म का अन्त 
ही इन कष्टों का अवसान है तथा ऐसा अवसान नैतिक आत्म-नियन्त्रण और समस्त 
न्यासनाओं के दमन से ही प्राप्त होता है--बुद्ध के इस सिद्धान्त का प्रतिपादन उप- 
निषदों में है । पुनजेन्म के अवसान और वासनाओं के विनाश हेतु बुद्धे. ज़ो आष्टांगिकः . 
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सागं बतलाया. वह साधरण: नैतिक नियमावली है, न. कि निदिष्ट स्पष्ट घमं के, 
विशिष्ट सिद्धान्त । बुद्ध ने स्वयं प्राचीनः ऋषियों के सद्गुणों, और नैतिक आचार-- 
विचार की बार-बार मुक्तकण्ठ से प्रशंसा कीः। अत्तः बोद्ध धमं ने ब्राह्माण धर्म के पविक्र 
रीतिऽरिबाज ओर नैतिक आचरण के अनेक सिद्धान्त अपना लिये। कर्न (£९7०) ने 
` अपनी पुस्तक, 7७8] ०f Indian B८5 में इस वात का विवेचन किया है 
कि बौद्ध संघ के भिक्ष-भिक्षाणयो के ब्तंव्यों और उनके आचरण के नियमों को छोड़: 
कर बोद्ध सम्प्रदाय का रदयं कोई मौलिक सिद्धान्त या नेतिक विधान न था। इस 
प्रकार जहां तक आधारभूत दर्शन का प्रश्न है, बुद्ध और उनके पृं के हिन्दू ऋषि- 
मुनियों मे अन्तर नहीं है । जातक-ग्रगथों फे अनुसार बुड़ ने बार-बार यह कहा है कि 
सच्ची पवित्रता निदिष्ट प्राथंत्राओं वे: दुहरान या कर्मकाण्ड के सम्पादन में नहीं, 
अप्रितु पवित्र जीवन भौर मरण. मे है । बौद्ध धर्म के प्रसिद्ध प्रचारक सम्राट अशोकः 
ने भी अपने स्तम्भ-लेख मे इस दात पर अधिक महत्त्व दियो कि धर्म जनता के वहु- 
कल्याण, दान, सत्य और पविश्ता में ही निहित है। इस प्रकार यह स्पष्ट है कि वुद्ध 
का तत्त्व-ज्ञान और बौद्ध धमं के आधारभूत सिद्धान्त प्राचीन ही थे। पर बुद्ध ने अपने 
व्यक्तित्व की छाप. उन पर लगा दी। 
यदि बौद्ध धमं की धाभिक क्रिया-विधियों की ओर दृष्टिपात किया जाय तो' 
बुद्ध ने अपन अनुयायियों, के. लिए कोई वि[इएट कर्मकाप्ड निदिष्ट नहीं किया था। 
उन्होने जो एक. नवीन: कार्यं किया, वह है धर्म-प्रचारक भिक्षु-भिश्षुणियों ,के संघ का 
निर्माण | पर इसः संघ के. अनुशासन के कठोर नियमों का प्रादुर्भाव उनके देहावसान 
के वाद हुआ था जंसा वौड़ घर्म की सभाळों से विदित होता है। बुद्ध ने रक्तिम 
यज्ञों का निषेध किया, पर यह भी कोई नवीन. बात नहीं थी । यज्ञों के विरुद्ध उप- 
त्निषदों.ने मी आवाज बुलन्द की थी ओर यह घोषणा की थी कि संसार-सागर पार 
करने के सिए;यज्ञ टूटी नाव के समान है; परन्तु यज्ञों के विरोघ में उन्होंने जिस ज्ञान 
मौर ब्रह्म-दिद्या. पर बल दिया वह केवल बुद्धिजीवी-दगं को ही प्रभावित कर सका ६ 
जनसाधारण के लिए तो आडग्वरपुणं रक्तिम यज्ञ और रहस्यवाद से ओत-प्रोत उप- 
निषद्‌ दोनों ही समान रूप सं जटिल व दुर्बोध थे। जनता तो सरल, सुवोध एवं भक्ति- 
प्रधान: घमं के लिए तरस रही थी । प्रथम दो आवश्यकताओं को बौद्ध धमं ने कार्य, 
अर खला का महत्त्व सम्झाव-र शुभ कार्यों पर जोर दिया नीर इस मत का प्रतिपादन: 
क्रिया कि मनुष्य पद्नित्रतम उत्तम कार्यों से ही निर्वाण प्राप्त कर सकता है । 
बोद्ध घमं; की: महासभाए एवं शासिक ग्रन्य--जव वुद्ध अपनी मृत्यु-शैय्या पर, 
थे; उन्होंने: अपने ;प्रिय शिष्य आनग्द से कहा. था कि “जिस संघ की मैने स्थापना कीः 
है उसके सत्य मर, नियमों को मेरे देहावसान क्रे वाद तुम सबके. लिए शिक्षक होने. 
दो ।” अतएव, बुद्ध की मृत्यु के,थोड़े समय पश्चात्‌ ही बुद्ध धमं की प्रथम महासभा 
483. ईसा; पूर्व. में राजगृह के समीप सत्तपन्नी गुहाओं में 'धमं' (घामिक सिद्धान्तो) एवं , 
“विनय (संघ के नियमों) क्रे संकलन के हेतु. हुई थी। विभिन्न स्थानीय संघों के पांच सो$; 
भिक्षुगण प्रतिनिधि के. रूप में इसमें! भाग-लेने के लिए एकत्र हुए । उन्होंने प्रामाणिकता; 
सेःबुंद्ध के उपदेशों 'को दो भागों'में ब्रिमाजित;.क्रर दिया--विनय-पिटक भरः धम्मन 
पिटक।, कुछः शताब्दियों बाद, लग़भग 90:ईसाः पूतन में इन्हें: लंका, में।पाली: साषा . में) 
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लिपिबद्ध कर दिया गया और इसी. रूप में आज भी ये हमारे सम्मुख विद्यमान हैं। 
एक शताब्दी के पश्चात्‌ संघ के अनुशासन के नियमों के विषय में वाद-विवाद, 
खड़ा हो गया, क्योंकि वैशाली के भिक्षुगण अनुशासन सम्बन्धी दस बातों के वन्धनः 
में कुछ ढिलाई चोहते थे। जब, साधारण जनता स्वर्ण या चाँदी स्वयं उपहार में दे 
तव भिक्षुओं को उसे स्वीकृत करना चाहिए या नहीं, इस पर परस्पर गहरा. मतभेद. 
हो गया । अतएव वैशाली. में 383 ईसा पूर्व में. द्वितीय महासभा आमन्त्रित हुई । 
वैशाली के भिक्षुगणों के अपने मत पर डटे रहने के कारण कोई समझोता न हो सका 
और इस परिपद्‌ का परिणाम यह हुआ कि वौद्ध घमं के अनुयायी दो भागों में विभक्त , 
हो गये--'स्थविर' एवं 'महासांधिक' । प्रथम प्राचीन 'विनय' का प्रतिपादन करते थे. 
ओर द्वितीय परिवतंन के. इच्छुक थे । तृतीय महासभा अशोक के राज्यकाल में बुद्ध के 
देहादसान के 236 वर्ष वाद, विद्वान भिक्षुक मोगरलीपुत्त तिस्सा के सभापतित्व 
पाटलिपुत्र में हुई थी । इसके दो परिणाम हुए ! प्रथम, बौद्ध घामिक ग्रन्थों में अभिघम्म- , 
पिटक' नाम का तृतीय पिटक फा संकलन हुआ। इसमें प्राचीन दो पिटकों के सिड़ान्तों 
की दार्शनिक्र व्याख्या की गयी । द्वितीय, धामिक सिद्धान्तों एवं विधियों का साहित्य ' 
निश्चयात्मक एवं प्रामाणिकता से तिदिप्ट हो गया । वौद्ध धर्म की चतुर्थ महासभा 
कनिष्क के राज्यकाल में ज्येष्ठ वसुमित्र एवं महान्‌ विद्वान अश्वघोष के सभापतित्व 
में हुई । यह महासभा समस्त बौद्ध जनता की नहीं थी; परन्तु सम्मवतः यह उत्तरी 
भारत के हीनयान मतावलम्वियों की समा थी । इसमें गान्धार एवं काइमीर के 
आचायों के परस्पर मतभेद का निर्णय हुआ तथा तीनों पिटकों के तीन विशाल माप्यों 
की'रचना हुई और इसी: के आधार पर वाद में महायान का विकास हुआ । ; 
बौद्ध घामिक ग्रन्थ पिटक कहलाते हैं । येतीन भागों में विभाजित हैं--सूत्त+ 
विनय और अभिधम्म । सुत्त-पिटक में बुद्ध के धार्मिक सिद्धान्त ओर उपदेश हैँ; अतएव” 
यह वौद्ध धर्म-ग्रन्थों का वहुत.ही महत्त्वपूर्ण अंग है। विनय-पिटक में वौद्ध भिक्षुओं 
तथा संघ के नियमों का प्रतिपादन'हैं। अभिधम्म-पिटक में बुद्ध के सिद्धान्तों की 
आध्यात्मिक विवेचंना है। वौद्ों के अनेक सम्प्रदाय हैं और प्रत्येक सम्प्रदाय. का अपना” 
त्रिपिटक है। सूत्तपटक' के, पाचबें भाग में. प्रसिद्ध 'जातक' या बुद्ध-जन्म की) 
कहानियाँ हैं। वे.ईस। से पूर्व दूसरी सदी में इतनी अधिक प्रचलित नहीं'थीं जितनी: 
ईसा से पूवे पांचवी सदी: में । जातकों का बौद्ध. साहित्य में विशेष महत्त्व -है। ऐसा 
माना गया है कि बुद्धत्व प्राप्त करने के पूर्व बुद्ध के अनेक जत्म हो चुके ये । जातकों * 
की,550 कथाओं का सम्वन्ध इन्हीं जन्मों से है। तत्कालीन घामिक, सामाजिक तथा; 
आथिक जीवन का इन कथाओं में उत्तम चित्रण है । अतएव इनका ऐतिहासिक म हुत्त्व: 
अधिक है । - 
. ` बौद्ध घर्म 
बुद्ध के शिष्य दो प्रकार के थे, भिक्षु' एवं उपासक (साधारण जनता)। भिक्षुके 
को उन्होंने संघ के रूप में व्यवस्थित कर दियां। संघ की. सदस्यता सभी व्यक्तियों के 
लिए थी.) पन्द्रह वषः की. अवस्था'से .ऊपर की कोई. भी स्त्री या पुरुष, जो कुष्ट, क्षय 
और, अन्यः संकामक रोगों से मुक्त था;.. सं घः-का सदस्य विमा किसी:भेदमाव.के' हो 
सकता था । जो व्यक्ति राज्यसेवा में:याःभन्यः व्यक्ति की. सेत्रा में:थे' अथवा ऋणी थे य/ 
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अपराधी एवं लुटेरे थे, संघ में प्रवेश पाने से वंचित थे । परन्तु कभी-कभी दासों, अमि- 
युक्तों तथा अपंग व्यक्तियों के हेतु इस नियम का उल्लंघन किया जाता था। संघ में 
प्रवेश करने के लिए जाति के बन्धन नहीं थे । इस प्रकार संघ उन व्यक्तियों का एक 
समुदाय था जो शारीरिक तथा नैतिक रूप से सेवा करने के लिए योग्य थे। यह पूर्ण 
रूप से सुव्यवस्थित तथा बोद्ध धर्म के प्रचार हेतु शक्तिशाली शस्त्र हो गया। कालान्तर 
में यह विश्व का सर्वंश्रेष्ठ महान्‌ धामिक समुदाय बन गया । वास्तव में यह एक आदश 
था जिसके आधार पर अन्य घमों के संघ निमित हुए। बौद्ध धमं के शीघ्र विकास का 
प्रमुख कारण इस संघ की निःस्वार्थ सेवा थी। वौद्ध धर्मावलम्बी साधारण जनता ने 
दान देकर इस संघ को बनाये रखा जैसा आज भी बर्मा में है। 
संघ में प्रवेश ग्रोर उसका शासन--संघ में प्रवेश व दीक्षा की विधिईसरल व 
सादी थी । जब कमी कोई व्यक्ति-स्त्री या पुरुष--संघमें प्रवेश करने का इच्छुक होता 
था, तब उसे केश-मुण्डन कर, पीले वस्त्र धारण कर स्थानीय संघ के सभापति के 
सम्मुख बोद्ध धर्म संघ की भक्ति के प्रति निम्नलिखित शपथ लेनी पड़ती थी: 
बुद्धं शरणं गच्छामि । 
घम्मं शरणं, गच्छामि । 
संघं शरणं गच्छामि । 
इसके पश्चात्‌ उसे बुद्ध के दस आदेशों! को दुहराना पड़ता था। तब उसे एक 
भिक्षु के साथ रहना पड़ता था जो उपे कुछ प्रारम्भिक प्रशिक्षण देकर भिक्षु को एक 
परिषद्‌ में उपस्थित करता ओर उसे संघ में प्रविष्ट करने के हेतु एक प्रस्ताव रखता 
था । स्वीकृति प्राप्त हो जाने पर वह भिक्षु वनः जाता था । इसके बाद उसे संघ के 
आन्तरिक अनुशासन को मानना पड़ता था। 
. संघ का संगठन एवं शासन जनतन्त्रवादी प्रणाली के अनुसार था । अपने 
सदस्यों को अनुशासन में रखने को उसे सत्ता प्राप्त थी ओर अनुशासन भंग करने 
वाले दोषी भिक्षु को दण्ड देने का अधिकार भी उसे था। जब कमी संघ की समा 
(Meeting) होती थी, मिक्षुगण अपनी बरिष्ठता (९7079) के अनुसार आसन 
ग्रहण करते थे । जब तक दस भिक्षुगण उपस्थित न होते, समा नहीं होती थी। गण- 
पूर्ति की यह संड्या सीमावर्ती प्रदेशों में पाँच कर दी गयी थी। स्त्रियाँ तथा नूतना- 
भ्यासी मत देने के अधिकार से वंचित थे । प्रत्येक प्रन उपस्थित मिक्षुओं के बहुमत 
से निश्चित होता था । समा के अनेक प्रश्नों का बुद्ध के आदेशों व उपदेशों के अनुसार 
ही निर्णय होता था | सभापति को यह अधिकार था कि वह देखे कि संघ अपनी सीमा 
का उल्लंघन तो नहीं कर रहा है। अन्तिम सत्ता संघ को महासभा के हाथों में निहित 
]. मिक्ष्‌ के दस आदेश या नियम निम्नलिखित थे : 
'(]) पर-द्रव्य की चाह न करना, (2) हिंसा न करना, (3) असत्य भाषण न 
» करना, (4) मद्यपान या मादक द्रव्यों का सेवन न करना, (5) व्यभिचार न 
' करना, (6) संगीत व नृत्यों में भाग न लेना, (7) अंजन, फूल “और सुवांसित 


: `का उपयोग न करना, (0) द्रव्य ग्रहण न. करना ओर न रखना। 
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थी । पूर्ण अनुशासन रखने के हेतु प्रत्येक विहारं में प्रति माह दो सभाएँ होती थीं: 
जिनमें अनुशासन के नियम पढ़े जाते एवं अपराध स्वीकृत किये जाते तथा अभियुक्तों 
को समुचित दण्ड दिया जाता था। 

सिक्षु का जीवन--मिक्षु एवं भिक्षुणी का जीवन संघ के नियमों एवं बुद्ध के 
दस आदेशों द्वारा नियन्त्रित होता था। उन्हें व्यक्तिगत सम्पत्ति रखने, फूल-मालाएँ 
एवं सुवासित गन्धों का प्रयोग करने, मादक द्रव्यों का सेवन करने, मांस-भक्षण करने 
एवं नृत्य या संगीत में माग लेना निषिद्ध था। वे मिक्षावृत्ति द्वारा अपना दैनिक 
भोजन प्राप्त करते थे । भिक्षुणियों के नियम और भी अधिक कठोर थे। यह भय था 
कि यदि उन्हें समानता दी जायगी तो इससे अनुशासन भंग होगा तथा अनैतिकता 
की वृद्धि होगी । गौतम बुद्ध संघ में स्त्रियों के सम्मिलित होने के पक्ष में नहीं थे, 
परन्तु अपने प्रमुख शिष्य आनन्द के वार-वार निवेदन करने पर उन्होंने इसके लिए 
अनिच्छा से स्वीकृति दे दी । 

वर्ष के आठ माह तक भिक्षु विहार के पाश्‍वंव्ती प्रदेशों में आमण करते तथा 
उपदेश देते थे और वर्षा के चार माह के लिए विहार में रहते थे । इस काल में संध्या 
र ब साधारण जनता को वर्तमान युग की 'कथा' के समान पवित्र घमं का उपदेश 

तं थ । 

संघ के दोष घ गुण--संघ का महान्‌ दोष यह था कि समस्त स्थानीय संघों 
का समन्वय करने वाली कोई केन्द्रीय सत्ता नथी और न विभिन्न संघों का प्रति- 
निधित्व करने वाली कोई केन्द्रीय संस्था ही थी। परिणामस्वरूप, छोटे-छोटे मतभेद 
पर फूट व भेद की भावना को प्रोत्साहन मिला । अतएव बार-बार महासमा को 
आमन्त्रित कर मतभेदों पर विचार-विनिमथ कर उनका निर्णय करना पड़ा । 

सघ कॉ महत्वशाली वात यह थी कि अपने धार्मिक ग्रन्थों तथा उपदेशों के 
भ्रपार के लिए जनसाधारण की बोलचाल की भाषा अपनायी गयी, संस्कृत को टाल 
दिया भया क्योंकि बह साधारण जनता के लिए दुर्वोध थी। संघ .ने बोद्ध धर्म के 
बिकास में बड़ा सहयोग दिया । “इसे नागागून, अरुण, वसुबन्धु, आयंदेव जैसे धुरन्धर 
विद्वान; बोधिधर्म, दीपंकर, श्रीज्ञान जैसे प्रचारक; घमंकीति और दिगूनाग जैसे वाद- 
विवाद-महारथी; विमुक्तसेन, कमलशील जैसे लेखक; तथा कुमारजीव, जिनमित्र जैसे 
अनुवादक उत्पन्न करने का श्रेय है । इनसे एशिया के वड़े भाग को प्रकाशित करने 
वाले वोद्ध ज्ञान का आलोक प्रसारित हुआ ॥” 

बौद्ध धमं एवं हिन्दू घमं की विवेचना--यह अनेक बार कहा गया है कि 
बौद्ध धमं नवीन धर्म नहीं था । यह तो ब्राह्मणों की व्यापारिक क्रिया-विधियों के विरुद्ध 
क्रान्ति एवं जाति-प्रथा के विरोध में एक हृढ़ आन्दोलन था | इसने जनता के सम्मुख 
व्यावहारिक नैतिक नियम रखे जिनसे वह पहले ही परिचित थी । वस्तुतः यह घमे- 
सुधार का एक आन्दोलन था जिसका उद्देश्य . हिन्दू धर्म में घुसे दोषों. का निवारण 


करना था । अतएव कोई आश्चयं नहीं, यदि हिन्दू तथा बौद्ध धमं में परस्पर अनेक 


बातों में समानता हो |, 


सिद्धास्त-हिन्दू घम का विश्वास है कि ईश्वर, प्रकृति (3९7) और 
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आत्मा| तीनों के. अपने अस्तित्व: हैं और ईश्वर सृष्टि का सूजनः करने वाला है। बौद्ध: 
धर्म प्रकृति और आत्माके दो विभिन्न अस्तित्वों में विश्वास करता है । बौद्ध विचार-' 
धारा में ईश्वर के लिए कोई स्थान नहीं है बुद्ध ही सर्वप्रथम व्यक्ति नहीं थे जो: 
अज्ञे यवाद को अपनाकर हिन्दू घमं: से विलग. हुए । इतके पूर्वं कपिल तथा कणाद नेः 
भी।इसी; मत का प्रतिपादन: किया था । 
हिन्दू घ्म वेदों: को पवित्र तथा अपौरुषेय. मानता है और इस धर्म के अनुसार 
मुक्ति की प्राप्ति के हेतु वैदिक क्रिया-विधियों तथा अनुष्ठानों का होना अनिवायं है।: 
वस्तुतः वेद हिन्दू धर्म की हड्डी है। परन्तु वौद्ध धर्म वेदों की प्रामाणिकता को अंगी-- 
कार नहीं करता और यज्ञों एवं अन्य कर्मेकाण्डों में भी विश्वासः नहीं करता । वेदिकः 
कर्मकाण्ड मुक्ति-प्राप्ति.के लिए अनिवार्य नहीं ` है । ` वास्तव पे, वोद्ध धर्म यज्ञों तथा: 
कर्मकाण्डों के विरुद्ध क्रान्ति थी । 
` दोनों घमां में जीवन का अन्तिम लक्ष्य एक ही है-जीवन शौर मरण की 
उ्यूखला-से छुटकारा पाकर मोक्ष या निर्वाण प्राप्त करना । दोनों ही धर्म आत्मा के 
पुनर्जज्म एवं कमं के नियमों में हढ़ विश्वास करते हैं। गौतम वुद्ध के सिद्धान्त वास्तव 
में ब्राह्मणों के पुनजंन्म, कर्म एवं मोक्ष. के विचारों पर अवलम्बित थे। अपने जीवन- 
काल में हीं बुद्ध के शिष्यों में अनेक योग्य ब्राह्मण थे । ब्राह्मण धम पर आक्रमण करने 
का उन्होंने निषेध कर दिया था और उन्होंने इस धर्मे के साथ संघर्षं या मतभेद को 
कभी भी प्रोत्साहित नहीं क्रिया । हिन्दू धर्म के वेदों में बणित सिद्धान्त अति जे टिल, 
शूढ़ तथा साधारण जनता के लिए दुर्वोध हैं । इसके विपरीत, बौद्ध घर्मं के सिद्धान्त 
बहुत ही सादे तथा संक्षिप्त एवं साधारण जनता के लिए बोधगम्य हैं। हिन्दू धर्मे 
बिल अमृत्तं एबं दाशंनिक है, पर वौद्ध घमं व्यावहारिक, क्रियाकील एकं 
IST 
घामिक विधियाँ-घामिक रीति-रिवाजों में हिन्दू धमं विस्तृत समारोह, 
कर्मकाण्ड, मन्त्रोच्चारण, दैनिक प्रार्थनाएँ एवं स्तुति में विश्वास करता है । यह नैतिक" 
और सद्गुण-सम्पश्न जीवन पर, जो मुक्ति की ओर ले जाता है, अधिक जोर देता है ॥* 
हिन्दू धर्म के समारोह तथा अनुष्ठान में यज्ञ और पशु-बलि होती है । इसके विपरीत 
बौद्ध धर्म में प्राणिमात्र के प्रति अहिसा के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया जाता है। 
` बस्तुतः अहिंसा बोद्ध धर्म के नैतिक सिद्धान्तों का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण अंग है । 

"” ' हिन्दू धर्म में कोई व्यक्तिगत तत्त्व नहीं है परन्तु बोद्ध धमं में इसे प्रवृत्त कर” 
दिया गया ओर बुद्ध को रक्षक मान कर वाद में प्रतिमा के रूप में असकी पूजा तथा 
आराधना की गयी ।.वुद्ध ने देवता याःईश्वर'का स्थान लेःलिया। 

5 हिन्दू धर्मं संस्कृत के माध्यम वारा, जो उनके धामिक ग्रन्थों की भाषा थी; : 
आध्यात्मिक तथा-घामिक उपदेश देता रहा:। परन्तु बौद्ध धर्म जनसाधारण की बोल- 

चाल/की:भाषा:में: अपने आध्यात्मिक ज्ञान का प्रचार करता ' रहा और उसी में अपने 
मिक प्रत्थोंकी रचनाःव संकलन" किया । ` ' `. `? ¦. ० ॐ 

£ . 3 यद्यपि।जिन:व्यावहारिक नैतिक सिद्धान्तों क्रा “उपदेश बौद्ध धमंने दिया, यें 

$ हिन्दू जीवन के आदशों मे भिन्न नहीं थे, तथा एक ब्राह्मण या हिन्दू इहलोक' वःपरलोंक?- 
के ज्लीवृन:क्ीः समुस्थाओं: परः विज्ञारःवित्तिमय; कर सरता था !;"'इसकेविप्ररीत, एक 
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वौद्ध-धर्मावलम्बी इस पृथ्वी पर इस जीवन “की सच्चरित्रता, सदाचारिता एवं धर्म ; 
पराग्रणता पर ही जोर देता था । 3 


3 


सामाजिक ब धार्मिक संस्थाएं -दोनों धर्मो,की.सामाजिक व घामिक संस्थाओं | 
की दृष्टि से हिन्दू समाज. चतुर्वंणे-व्यवस्था पर, जिसमें ब्राह्मणों का प्रभुत्व है, संगठित 
है । जाति-प्रथा एवं ब्राह्मणों की प्रधानता हिन्दू घर्म की दो विशिष्टताएँ हैं | वोद्ध 
धमे में ऐसा कोई भेदभाव नहीं है। वहाँ सभी समान हैं। वह पुरोहित-वर्ग में अस्तित्व 
को नहीं मानता । वोद्ध समाज लोकतन्त्रात्मक है जिसमें एक निम्न श्रेणी के व्यक्ति. 
को वे ही अधिकार व सुविधाएं हैं जो कुलीन-वर्ग के व्यक्ति को, यदि उसका चरित्र 
ठीक है। वुद्ध की सबसे क्रान्तिकारी घोषणा यही थी कि उनके सन्देश सबके लिए हूँ। 
नर और नारी, युवा एवं वृद्ध, रंक तथा राजा सभी समान खूप से उस पर आचरण 
कर सकते हैं । 

हिन्दू धर्म में साधुगणों या साथ्वियों का कोई नियमित सुव्यवस्थित संघ नहीं: 
रहा है। बौद्ध धर्म ने ऐसे संघ की स्थापना की । वौद्ध धर्म के आविर्भाव तथा विकास, 
में इन बिहारों एवं संघों ने अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण योग दिया है। संघों में धर्म-प्रचार 
की तीब्र भावना से बौद्ध घमं बहुत गतिशील रहा और यही कारण था कि मानव- 
जाति के चतुर्थांश लोग इसके अनुयायी हो गये । इसके विपरीत, हिन्दू धर्म में कभी: 
भी उग्र धर्म-प्रसार की भावना न रही और उसने कभी भो विक्रमियों को परिवृत्त 
करने का प्रयास नहीं किया, अतएव यह सदैव गतिहीन ही रहा । 

सामाजिक दृष्टिकोण से हिन्दू धमं में अस्तर्ग्राह्मता या अनुकूलीकरणक्षमता 
(2५९३७) न थी परन्तु बोद्ध धर्म बहुत परिवर्तनशील रहा.और जिन देशों में” 
इसका प्रचार हुआ वहाँ आवश्यकताओं के अनुकूल हो गया । 

जैन धर्म एवं वोद्ध धर्म 

समानताएँ--जैन धर्म एवं वौद्ध धमं में अनेक पारस्परिक समानताएं हैं। 
दोनों ही हिन्दू घर्म की भ्रष्टता के विरोध में घामिक सुधार के आन्दोलन करते रहे ।' 
ये दोनों ही धार्मिक क्रान्ति के परिणाम थे, जो ईसा पूर्व छठी शताब्दी में हुई थी ।' 
ये हिन्दू घमं की प्रशाखाएँ थीं । शाश्वत सत्य की अपनी खोज में इन्होंने कोई नवीन” 
घामिक मार्ग का प्रतिपादन नहीं किया, परन्तु हिन्दू धर्म के प्राचीनतम पथ का हीं: 
अनुक्करण किया। साधारण जनता के सम्मुख जिस उद्देश्य (निर्वाण) को उन्होंने रखा: 
था, वह वही था जिसके लिए हिन्दू धर्म सतत्‌ प्रगत्नशील था। अतएव दोतों नेः 
हिन्दू घमं के दो प्रसिद्ध सिद्धान्त- कमं एवं आत्मा का पुर्जेन्म-अंगीकार,कर लिये 
ये इन्हें मोक्ष-प्राप्ति के अर्थं में अपरिहार्य मानते थे। दोनों ने व्यक्ति के पुन्जेत्म का: 
कारण कर्म बताया । दोनों ही रूढ़िवादी सनातनी हिन्दू घमं के इस विश्वास में भिन्न 
थे कि कर्म के नियमों की प्रक्रिया निर्देयता से अपने आप ही होती रहती है | जन 
और बौद्ध धर्म दोनों ही का यह मत था कि कर्म का कानून मनुष्य या देवता समी: 
प्राणियों के ऊपर: है. और ईश्वर:या देवगण भी कर्म के नियमों की प्रक्रिया में. परि-: 
वर्तन करने में. असमं: हैँ । अतएव: ब्राह्मणों -की देवगणों को यज्ञों से भ्रसन्न करने; 
की विधियां एवं: वैदिक:(अनुष्ठान-सोक्ष-प्राप्ति - के लिए; सर्वथा निरर्थकां । अपक्तेल 
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-स्वयं के सद्गुण-सम्पत्न कार्यों से ही मोक्ष प्राप्त हो सकता है, ईश्वर या देवताओं का 
-ध्यान करने से नहीं, क्योंकि ये स्वयं भी कमं के कानून के अन्तगेत हैं ॥ अतएव जैन 
और बोद्ध दोनों घमो ने ब्राह्मणों की घामिक क्रिया-विधियों व समारोहों का विरोध 
“किया, वेदों की प्रामाणिकता स्वीकृत नहीं की, रक्तिम यज्ञों से घृणा कर उनकी घोर 
निन्दा की एवं ईश्वर को विश्व का ख़ण्टा नहीं अंगीकार किया । ब्रह्मा के विषय में वे 
उदासीन थे । 
बौद्ध एवं जैन धमं दोनों ने ही सच्चरित्रता, धर्मपरायणता तथा पवित्र जीवन 
-का समर्थन किया ओर अशुभ विचारों एवं कार्यों का निषेध किया तथा कर्म थ वचन 
से प्राणिमात्र को कष्ट न देने का आदेश दिया । दोनों ने ही अहिंसा के सिद्धान्त पर 
जोर दिया । इस विषय में जैन बौद्धों से अधिक आगे बढ़े हुए हैं । 
महावीर एवं बुद्ध दोनों ने ही अपने धमं कॉ उपदेश साधारण जनता की 
-बोलचाल की माषा में दिया, जाति-प्रथा का प्रतिरोध किया और नर-नारी की समा- 
:नता का समर्थन किया । दोनों ही श्रद्धालु व अनुरागी घर्म-प्रचारकों के सुव्यवस्थित 
-संघ थे और दोनों ही सांसारिक विषय-वासनाओं से मुक्त अपने-अपने घामिक संघ की 
-स॒हायता व सहयोग पर अवलम्बित थे । । हिन्दू घम में इसका सर्वथा अभाव था | 
जैन व बौद्ध दोनों घमों के प्रवर्तक क्षत्रिय राजकुमार थे जिन्होंने उपनिषदों 
“के उपदेशों से प्रेरणा ग्रहण की । अतएव उनकी सफलता अधिकांशतः क्षत्रिय नरेशों 
“तथा राजकुमारों के आश्रय पर निर्भर थी । 
बिषमताए--समान काल में उदित एवं समान देश में प्रचारित होने के 
कारण जैन तथा बोद्ध धर्मों में समानता स्वाभाविक थी परन्तु इनमें पारस्परिक गहरे 
मूल विरोध भी थे। जैन घमं में साधारण जनता को अत्यधिक महत्य दिया गया था 
-परन्तु बौद्ध धर्म ने संघ की शक्ति पर विश्वास किया। निर्वाण के सम्बन्ध में उनके 
“विचार मूलतः असमान हैं । बौद्ध धमं के अनुसार निर्वाण अस्तित्व से मुक्त है, किन्तु 
'जैन घमं के अनुसार निर्वाण शरीर से छुटकारा है वोद्ों के अनुसार निर्वाण वह 
अवस्था है जिसमें व्यक्ति का पूर्णरूपेण नाश हो जाता है, लेकिन जैनियों के लिए 
निर्वाण एक अनन्त आनन्द की अवस्था है । जैन लोग कठोर तपस्या में विश्वास करते 
“हैं एवं शरीर को यातनाएँ देना निर्वाण-प्राप्ति के लिए अनिवार्य मानते हैं; परन्तु 
बौद्ध लोग इससे घृणा करते हैं और इसकी घोर निन्दा करते हैं। शरीर की यातना 
को जहाँ जैन इतना गौरव प्रदान करते हैं बौद्ध अत्यन्त विलासिता एवं तप के वीच 
>के मध्यम मार्ग को सराहते हैं । आहसा के सिद्धान्त में दोनों ने विश्वास किया,परन्तु 
-जनियों ने अहिसा को उस पराकाष्ठा तक पहुंचाया है जिसकी कल्पना भी वौद्ध लोग 
“नहीं कर सकते थे । जैनियों का विश्वास है कि पेड-पौघों तथा वनस्पति-वर्ग में भी 
प्राण हैं । ये विश्‍व के कण-कण में जीवन क्रा साक्षात्कार करते हैं । 
जैन घमं ब्राह्मणों की अनेक धामिक विधियों तथा समारोहों का एवं जाति- 


अथा का सुधरा हुआ रूप अपनाये हुए है, किन्तु बौद्धों ने इन्हें पुणं तथा अपने से अलग 


कर दिया है। बोद्ध धर्म भारत के बाहर अनेक देशों में प्रसारित हुआ और यह आज भी 
विश्व के चतुर्थांश मानवों का घमं है। किन्तु जैन धर्म का प्रचार भारत से बाहर 
नहीं हुआ ओर इसके अनुयायियों की संख्या बहुत ही सीमित रहो | « . 
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सैन धर्म मौर बौद्ध धमं I09> 


बौद्ध घ्म को प्रशाख्राए-वुद्ध के देहावसान के एक सदी पश्चात्‌ बौद्ध संघः 
दो प्रशाखाओं में विभाजित हो गया--'महासांधिक' एवं “स्थविर वादिन' । बौद्ध धम 
को “जातक! तथा 'अवदान' हारा अधिक लोकप्रिय बनाने का यह परिणाम था। वह” 
प्रगतिशील प्रशाखा जो अनुशासन के नियमों की कठोरता को कम करना चाहती थी 
“महासांधिक' नाम से प्रख्यात हुई, किन्तु वह रूढ़िवादी प्रशाखा जो कठोर संघःजीवन 
के मूल के विचार तथा हढ़ अनुशासन के नियमों का प्रतिपादन करती थी 'थेरा' या 
“स्थविर वादिन' नाम से प्रसिद्ध हुई। महासांधिक ने, जो बोद्ध भिक्षुओं 'का प्रगतिशील” 
भाग था, साधारण जनता में वोद्ध धमं के प्रति अनुराग उत्पन्न करने के हेतु 'परिमित' 
(दान, सहिष्णुता, उदारता के गुण ) के सिद्धान्तों का उपदेश देना भ्रारम्म किया ।. 
पाली-पिटकों में प्रतिपादित कठोर भिक्षु-जीवन के विरोध में उन्होंने एक नवीनः 
आन्दोलन का श्रीगणेश किया । यह आन्दोलन वोद्ध धर्म को एकान्त बिहारों में से 
नगरों एवं ग्रामों में ले आया और इसे एकान्तवासियों के धर्म से जनता के धर्म में 
परिवर्तित कर दिया । अव साधारण व्यक्ति चैत्य या बुद्ध की प्रतिमा का निर्माण कर 
ओर उसकी फूलों से पूजा कर तथा कुछ भेंट आदि समर्पण कर घर्म का लाभ उठा 
सकता था । जब भिक्षु-गण उग्र, रुक्ष एवं कठोर विधियों का पालन अपने बिहारों में 
करते थे, लोग बुद्ध की पूजा करते और विशाल स्मारक निर्माण कर, उनके ऊपर बुद्ध के 
जीवन के विविध इश्यों को अंकित कर ईश्वर के प्रति श्रद्धा व भक्ति की अभिव्यंजना. 
करते थे (क्योंकि अब बुद्ध उनके लिए एक महान सन्त नहीं, अपितु ईश्वर हो गये) । 
यहु अलंकृत तथा भाव-प्रधान बोद्ध धर्म लोकप्रिय हो गया । इसका आविर्भाव ईसा सेः 
पूर्व द्वितीय शताब्दी में हुआ और सम्राट अशोक के राज्यकाल में यह फला-फूला । 
ईसा से पूर्व प्रथम सदी में बौद्धों .की चतुर्थ महासभा के पश्चात्‌ सम्राट कनिष्क के 
शासनकाल में इस धमं में अधिक सँद्धान्तिक परिवर्तन कर दिये गये | इससे महायान. 
सम्भ्रदाय का प्रादुर्भाव हुआ । यह कुछ अंशों में तो अश्वघोष जैसे विद्वान ब्राह्मणों के,. 
जिन्होंने बौद्ध धमं अंगीकार कर लिया था, हिन्दू घम तथा बौद्ध घ्म ` को परस्पर 
समन्वय करने कें प्रयासों का फल था, ओर कुछ अंशों में उन अनेक नवीन प्रभावों 
यूनानी, ईसाई, पारसी, मध्य एशियाका फल था जो उत्तर-पश्चिमी भारत के 
जीवन में घर कर रहे थे । जब विदेशी आक्रमणकारियों ने बौद्ध घमं को अपना लिया 
तब उसकी मूल विशिष्टताएं विलुप्त हो गयीं । बुद्ध अतीत के घर्मोपदेशक नहीं रहे, 
पर वे राम और कुष्ण के समान मानव-जाति को मुक्ति के उद्धारक व ईश्वर हो गये। 
बौद्धों ने अवतार-सिद्धान्त को अपना लिया और ऐतिहासिक गौतम बुद्ध आदि-वबुद्ध के 
बिविध अवतारों के अन्तिम अवतार माने जाने लगे और उनकी प्रतिमा की पूजा होने 
लगी । इसके साथ ही साथ अनेक लक्षणों तथा विशिष्टताओं वाले कई देवी-देवताओं 
की भी उत्पत्ति हुई । यह वौद्ध धमं का एक नवीन रूप, महायान था। आदि-बुद्ध के 
अवतार के रूप में बुद्ध की पूजा करने के अतिरिक्त महायान मत ने यह भी घोषणा. 
की कि निर्वाण-प्राप्ति के पश्चात्‌ मनुष्य पुनः इस पृथ्वी पर नहीं आता, अतएव वह्‌ 
किसी भी कार्य के लिए, मानवता! की सेवा के लिए भी संथा असमर्थं है । किन्तु, 
जिन्हें अभी तक निर्वाण प्राप्त नहीं हुआ है ओर जो उसकी अभिप्राप्ति के हेतु प्रयत्नः 
शील हैं, वास्तव में वें पीड़त ससार का बहुत कुछ कल्याण कर सकते हैं । बोधिसत्वः 
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+ही ऐसा ब्यक्ति है जो अनेके जीवेनों से बुद्धत्व-पद प्राप्त करने की, भरन "कर रहा है; 
इसलिए वही मानवंता का वास्तविक उपकारंकर्ता हैं। अतः महायान ने बुद्ध की अपेक्षा 
'च्वोधिसत्व के आदेशे को अधिक महतव दिया है। महायानियों ने अलो कितेशवर आंदि 
+ ोचिसत्वों में विश्वासे कियो एवं उनकी मूति-पूजा से मुक्ति मांनी । यद्यपि बोधि- 
। सत्वों की कल्पना से बौद्ध लोग बहुत पहले से ही अवगत थे; तथापि महायान मतं ने 


+ इसे अधिक महत्त्वशाली बताया और इसे एक सम्प्रदाय बना दिया । इस महायान का ” 


“महान्‌ समर्थक नागाजु न था जो दूसरी या तीसरी सदी में 'था। अन्य समर्थकों में 
` वसुबन्धु, आसंग, दिगूनाग और धमंकीति थे। कालान्तर में महायान भी अनेक 
। प्रशाखाओं, जैसे शून्यवांद, विज्ञानवाद आदि में विभक्त हो गया । '' 
यह महायान प्राचीन वास्तविक बोद्ध घमं से जिसे हीनयान कहते थे, अनेक 
“बातों में मिन्न था । बुद्ध तथा बोधिसत्व की मुति-पूजा का प्रारम्भ, जो महायान मत 
“की विलक्षणता थी, हीनयान मत के सवंथा प्रतिकूल थी। दूसरी विरोधी विलक्षणता 
“यह थौ कि हीतयांनियों की यह धारंगा थी कि 'व्यक्तिंगंत रूप ' से 'सच्चरित्र जीवन 
' व्यतीत करने से निर्वाण की '्राप्ति'होती है, पर 'मंहायोनियों का विश्वास था कि 
निर्वाण की अभिप्राप्ति के हेतु बुद्ध के प्रति भक्ति'एवं भद्धा तथां उनका पूजन,अनिवार्ये 
“है । अतएव उन्होंने घांभिक'विंधियों, समारोहों, आकषंणों तथा सूत्रों से सूति-पूजा का 
“प्रारम्भ व प्रसार किया । विश्वास और श्रद्धा ने विवेक का स्थान ले लिया और भक्तिं- 
: भावपूर्ण पूजन ने स्वयं-प्रयास का स्थान ग्रहण कर ' लिया । इन दोनों सम्प्रदायो में 
दूसरा महत्त्वशाली अन्तर यह था कि हीनयान के समस्त 'घामिक ग्रन्थ पाली भाषा 
` भे लिखें गये परन्तु-महायांत ने संस्कृत का आश्रय [लिया | इसके अतिरिक्त दोनों 
थानों में आध्यात्मिक एवं दार्शनिक प्रश्नों तथा बुद्ध के ' वास्तविक स्वरूप पर मौलिक 
मतभेद था । 
वौद्ध धर्म का उत्थान 
थोड़े ही समय में बोद्ध धर्म समस्त भारत में व्याप्त हो गया । अपने देहावसान 
के पूवं हो वुद्ध को देखकर सम्तोप हुआं था कि मगध, कोशल, कौशाम्वी जसे शक्ति- 
- शाली राज्यों के नरेश एवं जनता तथा बज्जी, मल्ल तथा शाक्य प्रजातन्त्रवादी राज्यों 
की साधारण जनता ने बौद्ध धम अंगांकार कर लिया था और समस्त मध्य भारत 
(मज्झिम देश या ० 74/8) में बौद्ध विहारों का,जाल-सा विस्तृत था । अशोक 
! तथा कनिष्क के शासन में वह राज्य-धमं हो गया था। सातवीं सदी के अन्त तक यह 
समृद्धिशाली रहा जैसा ह्वानच्यांग तथा इत्सिंग के वणंनोंसे प्रमाणित होता है। 
नालन्दा के महान्‌ विहार बौद्ध धर्म के महत्त्वशाली केन्द्र थे। बारहवीं तथा तेरहवीं 
शताब्दियों में बंगाल और बिहार के पाल नरेशों के राज्याश्रय में यह घमं बना रहा । 
इस पाल-युग में अनेक भारतीय आचार्य तिब्बत गये जहाँ उन्होंने बोद्ध धमं को सुदृढ़ 
` बनाया तथा सहस्रो वोद् ग्रन्थों का तिब्बती भाषा में अनुवाद किया | पाल राज्य के 
उत्तर-पश्चिम प्रदेश में कान्यकुब्ज के शासक बौद्ध धर्म के संरक्षक थे । उन्होंने भव्य 
बोद्ध विहारो का निर्माण किया और उन्हें उदारता से दान दिया । नवीं तथा दसवीं 


सदी की अनेक बोद्ध गुफाएँ महोबा, एलोरा, नासिक तया दक्षिण के अन्य अनेक भागों 


५ में दष्टिगोचर हुई हैं । औरंगादाद तथा अन्य स्थलों में अपूर्ण बौद्ध'गुहा-मन्दिर पाये 
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“जन घम औरःवोद्ध धमे : ४९. Sill 


“गये. हैं। बारहवीं सद्री' तक वोड़'घमंःबान्तरिकं रूप'में दु्वलःमौरा श्रष्टः होने 'पर'[भी 
“मारतः में प्रचलित था । इसके बाद यवन काल में; भारत से यह विलुप्त -हो “गया 'धृरन्तु 


"भारत के बाहर फलता-फूलता रहा ।" "$ - °! . ४ डर 
\ ` इसा पूर्व तीसरी शताब्दी में जव सम्रांट अशोक इस धमं केःमहान भक्त और 


) उपासक हुए, तब वौद्ध घर्मे भारत के बांहर व्याप्त होने लगा। बौद्ध धर्म के प्रचारकों 
* "ने लंका और ब्रह्म' (वर्मा) को अपने धम में परिवर्तित कर लिया थां.। एशिया माइनर 


- के मेसोपोटामियाः तथा सी रिया देशों, अफ्रीका के मि् तथा यूरोप के मकदूनिया के 


देशों में भी वे पहुंच गये । उसी युग में बोध घर्म मध्य एशिया में भी :प्रसारित- हो 


: गया और एक अनुश्र्‌ ति के अनुसार अशोक का एक पुत्र कच्छ ओर उसके पाइवंवती 


` श्रदेशों पर अपनी राज्यसत्ता स्थाप्रित'करने तथा बौद्ध धमं का प्रचार करने में सफल 
, रहा । अन्य अनुश्रूति के अनुसार चीन देश में वौद्ध धर्म बहुत ही पहले के युग में 
"पहु च गया था । चीनी भाषा में बौद्ध ग्रन्थों का अनुवाद सर्वप्रथम कश्यप मातंग ने 


: किया जो चीन देश को सन्‌ 56 में गया था। बौद्ध धमं ने कोरिया में सन्‌ 373 में 


अवेश किया जहाँ से वह जापान सन्‌ 538 में पहुचा। ईसा की तीसरी; सदी 
*के पूर्व ही इण्डोचीन में बौद्ध धमं व्याप्त हो चुका था ओर तिब्बत में सन्‌ 640 में। 
-बौद्ध र के भारत व अन्य देशों में लोकप्रिय होकर प्रसारित होने के निम्नलिखित 
“कारण हुँ: 

. !. बौद्ध धर्म की सफलता--वोद्ध घमं सारत का प्रथम सरल व लोकप्रिय 
धमं था ।'यह्‌ वास्तव में भारत में ईसा पूर्व छठी सदी में प्रचलित यज्ञों एवं कमंकाण्डों 


¦ को जटिल प्रथा के विरुद्ध क्रान्ति थी । तत्कालीन सामाजिक तथा घार्मिक परिस्थितियों 


से लोग ऊब गये थे । ब्राह्मणों का अपने आदशों से पतन हो - चुका था । समाज की 
नस-नस में अन्बविश्‍वास घर कर चुका था एवं तीब्र तपस्या, निष्ठुर शारीरिक यात- 


, नाएँ, घोर पश्चात्ताप, रक्तिम यज्ञो, बाह्य आडम्बरपूर्ण कर्मकाण्डों तथा मन्धोच्चारण 


से जनता में ब्राह्मण धर्म को अत्यन्त ही अप्रिय कर दिया था। वोद्ध धमं ने अपने 
व्याचहारिक-मैतिक सिद्धान्तों सहित ऐसे अनाचार व अत्याचार से मुक्ति के लिए 


` उद्धारक का कार्य किया । इस ध्म की. सरनता एवं श्रेष्ठता से साधारण जनता 
आकर्षित हो गयी और सहस्नों की संख्या में लोग इस धर्म के उपासक हो गये । धमं 


को खर्चले तथा विस्तृत कर्मकाण्ड से मुक्त कर बुद्ध ने इसका द्वार जनसाघारण 
-के लिए खोल दिया । व्यावहारिक-कनैति आचरणों पर जोर देकर उन्होंने जनता 
का जीवन अधिङ सुखी एवं स्वस्थ बना दिया। वैदिक धर्म में प्राकृतिक शक्तियों 
-के प्रतीक देवता प्रधान उपास्य थे और उपनिषदों में निगुण ब्रह्म के गीत गाये 
गये थे । ये दोनों ही साधारण जनता के लिए दुर्बोध तथा दुरूह हो गये थे। इसके 
बिपरीत, बौद्ध धर्म के अत्यन्त सरल व सुवोध सिद्धान्त और जीवन तथा सृष्टि 
की समस्याओं के सम््रम्ध में उनके विवेकशोज मत ने जवता को अत्यधिक आकर्षित 
कर लिया । 

2. समानता की प्राशवा--ौद्ध धर्म की भावना अति उदार एवं अधिवासन- | 
शील (३००००००१३४०४) थी । इसने जाति-प्रया तथा पुरोहित-बर्ग की प्रधानता 


में विश्वास वहीं रेया । इसने समी मनुष्यों को समान दृष्टि से देखा वुद्ध के मता- 
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नुसार जाति सर्वोच्च सत्य-प्राप्ति के लिए अवरोधक नहीं थी । उनके धमं का दरवाजा 


सभी के लिए--ऊँच और नीच, शिक्षित और अशिक्षित, ब्राह्मण और शूद्र; स्त्री और 


पुरुष--खुला था। उसमें किसी प्रकार फा व्े-भेद, .ऊच-नीच या जाति-पांति 
का भेद नहीं था । जाति के भेद-भावों का बहिष्कार कर प्रजातन्त्रात्मक सिद्धान्तों की 
स्थापना कर बुद्ध ने समाज के उन निम्न श्रेणी के लोगों का स्तर उच्च कर दिया 


था जिन्होंने वौद्ध धर्म अंगीकार कर लिया था । इससे उन्हें सामाजिक व आध्यात्मिक - 


स्वतन्त्रता प्राप्त हो गयी । दलित-वर्ग को बोद्ध धमे एक सामाजिक मुक्ति का द्वार~ 
सा दिखायी दिया । 

3. बोद्ध धर्म की प्रनुकूलता की शक्ति--वौद्ध धमं महान्‌ परिवर्तनशील रहा 
है। वह सभी देशों की आवश्यकताओं के अनुकूल हो जाता था । थोड़े से परिवर्तन ब 
सुधार से वह धर्म प्रत्येक स्थान के हेतु उपयुक्त हो जाता था। इसलिए यह भारत की 
सीमा के परे अधिक प्रसारित हो सका । Me २८ 

`. 4. लोकप्रिय भाषा का प्रयोग हिन्दू धमं संस्कृत भाषा में गोपनीय हो गया 
था | जनता के लिए यह .माषा दुर्बोध हो गयी थी। इसके विपरीत बुद्ध ने अपने 
सिद्धान्तों का उपदेश जनता की बोलचाल की भाषा में दिया । लोकप्रिय भाषा में 
दिये गये बुद्ध के व्यावहारिक तथा क्रियात्मक उपदेश साधारण अशिक्षित नर-नारी भी 
सरलता से समझ सके । महान्‌ आध्यात्मिक सत्य उनकी ही भाषा में उनकी ग्राह्म- 
शक्ति के अन्तर्गत आ सके । इससे-जनता अधिक आकर्षित हुई । 

5. बुद्ध का आकर्षक व्यक्तित्व एवं पचित्र चरित्र बुद्ध का आकर्षक व्यक्तित्व 
उन सभी व्यक्तियों के लिए जो उनके सम्पर्क में आये पारस पत्थर के समान था । 
उनका चरित्र इतना सरल एवं पवित्र था कि जो कोई भी उनके सम्पर्क में आया, 
उनसे प्रभावित हुए बिता नहीं रहा । विद्वन्‌ ब्राह्मणों को युक्तियों का जिस अकाटूय 
तर्क से वे खण्डन करते थे और उनके उपदेशों में गहरी मानवता की जो प्रेरणा थी, 
उससे पुरोहित, प्रजा तथा राजा सभी सन्तुष्ट हो गये थे। उनके कठोर, सच्चरित्र 
एवं पवित्र जीवन, उनके अकाट्य तके, सशक्त युक्तियाँ और सवल दली लें, पूर्ण विवेक» 
मधुर, घारावाही तथा हृदयग्राही उपदेश से बुद्ध अपने ब्राह्मण-विरोधियों पर खुले 
शास्त्रार्थं में विजय प्राप्त कर सके । परिणामस्वरूप, उनके महाकश्यप, सारिपुत्त, 
मोग्गल्लायन जैसे अनेक शिष्य ब्राह्मण थे जिन्होंने यज्ञों कीउे निरर्थकता को समझ 
लिया था और बुद्ध के कमं-नियमों की व्याख्या मान ली थी। वास्तव में अपने आदश 
सिद्धान्तों को अपने जीवन में पूर्णरूपेण चरितार्थं करके बुद्ध ने अपने उपदेशों की 
अ ष्ठता की घाक जनता पर जमा दी थी | 

6. राजकीय संरक्षण एवं आश्रय--यदि राजकीय आश्रय का सहारा बोद्ध घमं 
को न प्राप्त होता तो बोद्धार्म उपरोक्त विशिष्टताओं के होने पर भी हिन्दू धमं की 
एक छोटी सी प्रशाखा या सम्प्रदाय ही बना रहता । स्वयं कुलीन क्षत्रिय वंश के होने 


से बुद्ध के उपदेशों को नरेशों, राजकुमारों ओर अनेक कुलीन बंशों के लोगों एवं ` 


स्त्रियों ने श्रवण किया तथा उन्हें अंगीकार भी कर लिया । इसके वाद बौद्ध घर्म का 


` विश्वव्यापी प्रचार अशोक और कनिष्क के राज्याय से हुआ | अशोक, जिसने ध्म 
को राज्य-धमं के स्तर पर लाने के लिए कोई कसर उठा न रखी, इसे बहुत दूर-दूर 
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'तक प्रसारित किया । उसका पुत्र महेन्द्र तथा कन्या संघमित्रा बोद्ध धर्-प्रचारक हो 
गये थे और लंका में वौद्ध घमं का प्रचार करने में वे अत्यधिक सफल हुए । अशोक 
ने अपने घमं के सिद्धान्त स्तम्मों तथा चट्टानों पर उत्कीणं करा दिये । परिणामस्वरूप 
जहाँ मानव-वाणी पहुँचने में असमर्थ थी वहाँ ये पापाण जनता तक पहुंचकर उन्हें 
ज्ञान-आलोक देते थे । इस प्रकार अशोक के सतत्‌ प्रयासों ने भारत में बौद्ध धर्म को 
प्रधान घमं वना दिया । यह राजकीय आश्रय एवं संरक्षण अन्य प्राचीन सम्राटों, जैसे 
मिलिम्द (मिनेण्डर), कनिष्क और हषं ने वनाये रखा । इनके युग में बोद्ध घमं के 
प्रचार-कार्य को बहुत प्रोत्साहन व वल प्राप्त हुआ | ड 
7. बौद्ध संघ--शायद वौद्ध ध्म की लोकप्रियता और विकास का प्रमुख कारण 
वौद्ध संघ के प्रचार-कार्य थे । बौद्ध धर्म-प्रचारक ज्ञान-अलोक के केन्द्र थे । वे निःस्वार्थी, 
त्यागी, हुष्ट-पुण्ट शरीर वाले सच्चरित्र व्यक्ति थे । बौद्ध मिक्षुओं काः जीवन इतना 
पवित्र और सरल था, उनमें सेवा की भावना इतनी कूट-कूट कर भरी थी, उनमें 
आध्यात्मिक ज्ञान और नैतिकता का इतना बाहुल्य था कि साधारण जनता पर 
उनका गहरा प्रभाव पड़ा । वुद्ध ने उन्हें आदेश दिया था, “सदैव अमण करते रहो ।” 
उन्होंने कहा था, “एऐ भिक्षुओं, अनेक के लाभ के लिए, अनेक के सुखं के लिए, विश्व 
के प्रति दयालुता के लिए, शुभ काम के लिए, हित के लिए एवं मनुष्य ओर देवताओं. 
के कल्याण के लिए जाओ और अमण करो ।” इस प्रकार बौद्ध धर्म-प्रचारक मुक्ति 
का सन्देश घर-घर ले जाने के लिए, रंक ओर राजा, ऊँचे और नीचे, सभी को 
समान रूप से देने के लिए प्रोत्साहित किये गये | इतिहास में बहुत कम धर्माचार्य 
ऐसे हुए हैं जिनके शिष्यों ने इतनी तत्परता और लगन के साथ, इतने त्याग और. 
परिश्रम के साथ, इतनी नैतिकता और पवित्रता के साथ अपने गुरु के उपदेशों को 
देश-देशान्तर में प्रसारित करने का प्रयास किया हो, जितना बुद्ध के शिष्यों ने। यही 
नहीं, जब मिक्षुगण वर्षा ऋतु में बिहार में रहते थे, तब भी वे अपना समय नष्ट 
नहीं करते थे । वे विहार में एकत्रित होने वाली उत्सुक जनता को आध्यात्मिक तथा 
नैतिक उपदेश देकर समय का सदुपयोग करते थे । इस प्रकार बोद्ध विहार वह केन्द्र 
था जहाँ ग्राम व नगर की जनता को निःशुल्क नैतिक तथो आध्यात्मिक शिक्षा दी 
जाती थी, जिससे मानवनआत्मा सुखी होती और उसका कल्याण होता था। इसके 
अतिरिक्त बौद्ध भिक्षु जिन साधारण नंतिक बातों का उपदेश देते थे, वे साधारण 
मनुष्य के लिए बोघगम्य थीं, परन्तु ब्राह्मण, संन्यासी और आचार्य गूढ़ एवं जटिल 
दार्शनिक समस्याओं को समझाने के प्रयास करते और संस्कृत में रचित अपने धामिक 
ग्रन्थों में से प्रमाण देते थे। यह सब औसत मनुष्य के लिए दुर्बोध था । इस प्रकार 
बौद्ध मिक्षुणियों ने अपने जीवन और उच्च आदशों के साथ, अपने अदम्य उत्साह 
और निःस्वार्थ सेवा की भावनाओं से जनता के हूदयों को उनकी गहराई तक उत्ते जित 
कर दिया और बौद्ध घमं का प्रचार-कार्य बड़ी दक्षता तथा सफलतापूर्वक किया । 
8. उग्र प्रतिस्पर्धा बाले सम्प्रदाय का अभाव-धमं-प्रचार के कार्य में वोद्ध 
धमं की प्रतिस्पर्धा में' कोई अन्य सम्प्रदाय नहीं था | हिन्दू धर्मे में तो घमं-प्रचारक 
की भावना का सर्वथा अभाव था । ईसाई मत ओर इस्लाम धर्म का तो अमी आविर्भात्र 
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ही नहीं हुआ था । इस प्रकार बौद्ध घ्म अपनी इच्छानुसार प्रत्येक दिशा में स्वच्छन्दंता 


से प्रसारित हो सका । | रे 
र बौद्ध धमे की अवनति 
यद्यपि बौद्ध घम जनता में अत्यधिक लोकप्रिय हो गया था, परन्तु यह हिन्दू 
धर्म को समूल नष्ट करने में सवंथा असमर्थ रहा । जब बौद्ध घर्म अपनी उन्नति की 
चरम सीमा पर था, तब भी 'उसकी प्रतिस्पर्धा वाले हिन्दू घम ने अपना अस्तित्व 
बनाये रखा । इसके बाद, जब बोद्ध धर्म अपने चरित्र में अष्ट हो गया, तब हिन्दू 
नरेशों के संरक्षण में हिन्दु धमं का पूनःउदय और! विकास हुआ और बोद्ध धर्मं का 
ह्लास हो गया। जब तक हिन्दू घर्म का पुनरुत्थान न हो गया यह प्रक्रिया सदियों 
तक चलती रही। अन्त में, बोद्ध धमं की प्राचीन शक्ति और. सम्मान अपनी जन्म- 
भूमि से ही पूर्णरूपेण विलुप्त हो गया । निम्नलिखित कारणों से इसका ह्लास हुआ : 
]. बौद्ध धर्म का सूल दोष--बोड़ धमं का प्रारम्भ एक सरल और सादे 
घर्म के रूप में हुआ था । परन्तु कालान्तर में यह अति संयमी हो गया । समय आने 
पर इसका कठोर अनुशासन इसके अनुयायियों के लिए कष्टमय हो गया और वे इससे 
छुटकारा पाने के लिए लालोयित हो गये । इसके अतिरिक्त बौद्ध धमे ईश्वर के प्रति 
उदासीन रहा, जबकि उसके प्रतिदन्द्वी हिन्दू धर्मं ने अलौकिक व्यक्तियों की समस्त 
रहस्यमयी वार्ता के साथ ईश्वर को प्रधानता दी । वोद्ध'घर्म के अनीशवरवाद या 
उसकी नास्तिकता की प्रवृत्ति से लोगों ने उससे मुंह मोड़ लिया । 

2. बौद्ध धर्म में नेतिक पतन-कालान्तर में वौद्ध घर्म में वाह्यण धमं के 
वे ही अंग प्रविष्ट हो गये जिनके विरुद्ध बौद्ध घर्म के संस्थापक गोतम बुद्ध ने अपनी 
आवाज बुलन्द की थी । महायान के प्रादुर्माव ने बुद्ध और वोधित्सवों की पुजा तथा 
उपासना प्रारम्भ कर दी ओर अनेक देवताओं का सृजन किया, जैसे अवलोकितेश्वर, 
मंजुश्षी आदि । प्रत्येक स्थल पर बुद्ध और वोधित्सवों की पूजा होने लगी और इनके 
लिए लोगों ने महान्‌ भव्य मन्दिरों का निर्माण किया । 

बौद्ध विहारों में जिन अनेक अयोग्य व्यक्तियों ने प्रवेश किया था, उन्होंने 
अनुशासन के अनेक नियमों की अवहेलना की एवं दूषित विलासप्रिय जीवन व्यतीत 
करना आरम्भ किया | अतः उन्होंने कुछ ऐसी क्रिया-विधियों को चलाना चाहा जो 
बौद्ध धर्म की नैतिकता के सबंथा विरुद्ध थीं और उन्होंने स्वयं अपने सिद्धान्तों पर 
अनेक ग्रन्थों की रचना कर डाली । बौद्ध धमं का यह रूप तान्त्रिक या ब्यान बौद्ध 
घमं कहलाता है। इस रूप ने अनेक गूढ़ रहस्यमय क्रिया-विधियों का, जिनमें स्त्री और 
मद्य अत्यन्त ही अनिवार्य थे, प्रतिपादन किया । वज्ञयान या तान्त्रिक वौद्ध घमं के 
अनुयायियों ने ब्रह्म और आत्मा सम्बन्धी शक्तियों को प्राप्त कर लेने का दावा किया। 
ये शक्तियाँ अध्यात्मवाद मानी जाने लगीं । गूढ़ रहस्यमय क्रिया-विधियों के प्रचलन, 
ईश्वर का आत्मा सम्बन्धी शक्तियों का प्रदर्शन, जादू-टोने, मन्त्र-तन्त्र और .मन्दिरों 
तथा विहारों में सैकड़ों देवी-देवताओं के पूजन ने शाक्य मुति के बौद्ध घमं को बारहवीं 
सदी के अन्त में इस प्रकार पू्णख्पेण परिवर्तित कर दिया था कि प्राचीन वौद्ध धर्म का 
कोई चिन्ह मी अश्रशिष्ट न रहा था ओर रहस्पत्राद तथा तन्त्रवाद ने इसका स्थान ले 


लिया था । इप प्रकार वञ्रपान के प्रचलन ने बौद्ध घर्म की समस्त नैतिक शक्तिपों 
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को नष्ट कर, उसके अन्तंभागि तक को सड़ा-गला कर, उसकी नींव को खोखला कर 
दिया ओर इस प्रकार उस धमं को विलुप्त करने में योग दिया । 

3. संघों का अथ:पतन--कालान्तर में संघ में अनेक दुगुण घर कर गये । 
तान्त्रिक बौद्ध धर्म ने संघों के नैतिक उत्साह ओर स्फूति को नष्ट करने में योग दिया। 
इसके अतिरिक्त वौद्ध विहारों को धनवान और गरीबों ने {सोना-चाँदी और रत्नों के 
जो उपहार दिये थे उनसे संघों के कोषों में नृपतियों केहकोषों की अपेक्षा अधिक धन- 
द्रव्य संगृहीत हो गया था । इससे विहारों में मोग-विलास तथा सुख-वैमव के जीवन 
का सूत्रपात हुआ जिसके परिणामस्वरूप अध्यात्मवाद विषाक्त हों गया । वुद्ध के दस 
आदेशों की प्रायः भवहेलना की जाने लगी और त्याग तथा सेवा का जीवन लुप्त हो 
गया । जैसे ही संघों और विहारों में भ्रष्टाचार की वृद्धि हुई, बौद्ध भिक्षुओं की, जो 
समस्त बौद्ध समाज के नेता थे, सच्चरित्रता तथा अन्य प्रशंसनीय गुणों का यश» 
गौरव नंष्ट हो गया । उनकी प्रतिष्ठा और सत्ता की नींव डगमगा उठी मर परिणाम- 
स्वरूप बौद्ध धर्म के प्रचार का सबसे अधिक प्रमावशाली यन्त्र संघ नष्ट हो गया। 

4. राज्याश्रय का अभाव--अपने राजवंशीय उपासकों के अलौकिक भ्रयासों 
के फलस्वरूप वौद्ध घमं विश्‍व-धर्म के पद पर पहुंच गया था । अशोक और कनिष्क 
जैसे सञ्राटों ने बौद्ध घमं के हेतु अपने राज्यकी शक्तियों का प्रयोग किया । उनके 
देहावसान के पश्चात्‌ बौद्ध धर्म से राज्यःसंरक्षण जाता रहा । फलतः उसका पतन 
शीघ्र हो गया । 

5. हिन्दू धर्म छी एकीकरण की शक्ति--हिन्दू धम में अन्य घर्मो की एकीन 
करण कर लेने की बिलक्षण शक्ति है। विदेशी धार्मिक विश्वासों, सिद्धान्तो और 
संस्कृतियों को अपना लेने की यथेष्ट योग्यता हिन्दू घमं में है। हिन्दू घर्म की इस 

समन्वयात्मF शक्ति के कारण ही हुगों के समान विदेशी लोग भी हिन्दू समाज में 
अपना लिये गये । परिणामस्वरूप, हिन्दू घ्म के अनुपायियों की संख्या बढ़ती गयी । 
इसके विपरीत, बौद्ध घमं के उपासकों की संख्या, उसके कठोर संयम तथा एकात्म+ 
खादिता के कारण कम होती गयी । ड 

6. ब्राह्मण धमं का पुनरुत्यान--राजनीतिक क्षेत्र में 'गुप्त सञ्राटों के उत्कर्ष 
के साथ-साथ ब्राह्मण धर्मे के पुनरुत्थान का आन्दोलन, जिसका सूत्रपात पहले ही हो 
चुका था, अत्यधिक गतिशील हो गया । गुप्त सम्राट्‌ उत्साही हिन्दू थे ओर उदारता 
से उन्होंने ब्राह्मणों का, उनके घर्म तथा उनकी भाषा--संस्कृत--का संरक्षण किया 
था । उनकी सक्रिय सहायता से ब्राह्मण घ्म ने पुनः अपना उत्साह प्राप्त कर लिया 
और बोद्ध घमं का घोर विरोध किया । ब्राह्मण घमं के पुनरुत्थान के समय ब्राह्मण _ 
'बिचारकों ने हिन्दू धर्म की सर्वेशे ष्ठता का प्रदर्शन किया । परिणामस्वरूप, हिन्दू घर्म 
अपनी लोकप्रियता को पुनः प्राप्त करने लगा और बौद्ध घर्म क्षीण होने लगा । 

7. मुसलमानों के आक्रमण--जव बोद्ध घर्म का अधःपतन. हो रहा था, तुको 
ने देश पर आक्रमण किया । उन्होंने विशाल वौद्ध मन्दिरों तथा विहारों को जिनमें 
नालन्दा भी था, विनष्ट कर दिया और भिक्षुओं को मृत्यु के घाट उतार दिया । अव- 

शष्ट वौद्ध मिक्षु तिव्यत भाग गये और उनके भक्त हिन्दू वत गये । वौद्ध धर्म के लिए 
यह अन्तिम आघात था। 
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राज्याश्रय के अमाव, हिन्दू धमं की समन्वय-शक्ति और गुप्त सम्राटों केः 
संरक्षण में ब्राह्मण घम के पुनरुत्थान ने इस देश में बोद्ध घमं को विलुप्त करने में पूर्ण 
योग दिया था । परन्तु वास्तविक कारण तो बौद्ध धमं भर बोद्ध संघ का वह नैतिक 
अघःपतन और अरष्टता थी जो उनके अस्तित्व के अन्तिम दिनों में उनमें आ गयी 
-थी । यह उसी काल में हुआ जब मुसलमानों के आक्रमण, संपीड़न और संहार का 
दौर प्रारम्म हो गया था । परन्तु यह कहना कि मुसलमानों के संपीड़न और संहार से 
बोद्ध ध्रमं विलुप्त हो गया, असत्य है। वौद्ध धर्म का पतन इतना गहन था और उसके 
संघ इतने विलासप्रिय ओर लज्जाविहीन हो गये थे कि वौद्ध धम अवसन्न हो गयाः 
था । परन्तु इसी युग में ब्राह्मण घमं मुस्लिम संपीड़न में रहने पर भी जीवित रहा: 
और वाद में समृद्धिशाली हुआ । यवनो की यातनाओं और संपीड़न के कारण अनेक 
बौद्ध विहार और मिक्षुओं का विनाश हो गया और अनेक भारत से नेपाल तथा 
तिब्बत जैसे सुरक्षित स्थानों को भाग जाने के लिए वाध्य किये गये । बौद्ध धमे के 
अनुयायी इस प्रकार त्याग दिये गये और वे बिना पथ-पदशंक के रह गये। कालान्तर 
में इनमें से, जिन लोगों के सम्बन्धी तथा जाति वाले ब्राह्मण धर्म में थे, उन्होंने ब्राह्मण 
धर्म अंगीकार कर लिया तथा अन्य जो निम्न श्रेणी के थे अथवा सवणं उच्च जातियों' 
के सामाजिक और आथिक अत्याचारों से पीड़ित थे उन्होंने इस्लाम धमं को स्वीकार 
कर लिया । इस प्रकार चौदहवीं सदी में वोद्ध धमं उत्तर भारत में विलुप्त हो गया ४ 


यद्यपि यह अन्य स्थानों में कतिपय वर्षो के लिए बना. रहा, परन्तु यह विचा मेरुदण्ड _ 


वाले शरीर के समान होने के कारण पुनः खड़ा न हो सका और फलतः वोद धर्म का 
लोप अपनी जन्मभूमि से पूर्ण्पेण हो गेया। 

भारत में बौद्ध धर्म का पुनरत्थान--थोड़े वर्ष पूवं से वोद्ध धर्म के पुनरत्थानः 
के हेतु भारत की महावोधि-संस्था, जिसकी स्थापना स्वर्गीय देवमित्र घमंपाल ने की 
थौ, सफल प्रयास कर रही है। सारनाथ का मूलगन्धकुटी विहार का भव्य भवन' 
निर्माण कर पुनः यथापूर्व स्थापित कर दिया गया है। उसके समीप ही बौद्ध भिक्षुओं 
नथा यात्रियों के लिए धर्मशाला, औषघालय, पाठशाला एवं पुस्तकालय-मवन सी 
निर्मित कर दिये गये हैं। सारनाथ में बुद्ध ने सर्वप्रथम अपना धर्मोपदेश दिया था और 
इस घटना को चिरस्मरणीय करने के हेतु सम्राट अशोक ने वहाँ एक विहार का 
निर्माण कराया तथा एक स्तम्भ खड़ा कराया था। आज पुनः कई सदियों के बाद: 
आरत बौद्ध संस्था का केन्द्रस्थल बनकर जीवन की चहल-पहल से गुजित हो रहा' 
है । कुशीनारा, श्रावस्ती ओर कलकत्ता में नवीन विहार निर्मित हुए हैं। बौद्धगया 
में महाबोधि मन्दिर के समीप एक बोद्ध घमशाला का भी निर्माण हुआ है। भारत में 


विविध स्थानों पर महावोधि-सभा की अनेक प्रशाखाएँ खोल दी गयी हैं जो ध्म के 


पुनरुत्थान के हेतु अनवरत प्रयास कर रही हैं । ४ 


भारतीय सस्कृति को वोद्ध धर्मे को देन 
भारतीय जीवन के विविध अंगों को ढालने में बौद्ध धर्म की प्रगति का बहुत 


. बड़ा हाथ रहा । सांस्कृतिक, सामाजिक, घामिक और राजनीतिक सभी अंगों परं 
बौद्ध धमे का प्रभाव पड़ा । 


]. सरल, सुबोध, लोकप्रिय घस वोद्ध धमं ने जटिल तथा दुबोध कमं 
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'काण्डरहित लोकप्रिय धर्म दिया । इससे पूवं वैदिक घर्म, जिसमें प्राकृतिक शक्तियों के' 
प्रतीक-देवताओं की उपासना प्रधान थी और जिसके उपनिषदों में निगुंण ब्रह्म के 
गीत गाये गेये थे, जनसाधारण के लिए दुरूह था। परन्तु बोद्ध धमं अति सरल, 
सुबोध तथा नतिक आचरण पर बल देने वाला था एवं इसका द्वार सवके लिए खुला . 
था। इस धर्म की सादगी, भाव-प्रधानता, सरल नैतिक नियम, जनप्रिय भाषा का 
प्रयोग, उपमा और हष्टान्तों से धर्मोपदेश का सर्वसमान ढंग तथा सामूहिक प्राथना और 
'पूजन ने जनता के हूदयों पर गहरी छाप जमा दी । इसने सर्वप्रथम व्यक्तित्व को धमं 
में प्रधोनता दी और धमं में मानव-उद्धारक के रूप में व्यक्तिगत तत्त्व प्रस्तुत किया । 


इस प्रकार वौद्ध धर्म ने धामिक दुरूहता दूर कर दी । 
2. उच्च नैतिक आदशं-वोद्ध धर्म ने सदाचार, जन-सेवा और स्वार्थ 


स्याग के उच्च आदर्शो पर अधिक जोर दिया । यद्यपि इससे पूर्वं भी उपनिषदों तथा 
महाभारत में इन गुणों पर बल दिया गया था. परन्तु उससे साधारण जनता के 
सदाचार और नैतिकता का स्तर बहुत ऊंचा नहीं उठ पाया था। बोद्ध घर्म के महा- 
यान-मतावलम्वियों ने बोधिसत्व के रूप में जन-सेवा का श्र षठ आदर्श लोगों के सम्मुख 
रखा । इस आदश ने एक ओर वौद्ध धर्म के प्रचार में महत्त्वपूर्ण योग दिया तो दूसरी 
ओर हिन्दू धमं को भी अत्यधिक प्रभावित किया । भागवतपुराण में रन्तिदेव (9॥ 
2] । ।2) और ध्रुब को युक्तियाँ उसके सुन्दर नमूने हैं। इसके अतिरिक्त बोद्ध घ्म 
ने इस आदर्श का भी प्रतिपादन किया कि प्रत्येक मानव अपने भविष्य को अपने ही 
कमों द्वारा निर्मित कर सकता है। इससे ब्राह्मण घमं के स्थान पर व्यक्तिगत घमं तथा 


व्यक्तिगत जीवन-निर्वाह के मार्ग का उत्क्रपं हुआ । 
3. हुर्दु धर्स पर प्रभाद--वाद के हिन्दू घमं पर बौद्ध विचार ओर नैतिकता 


के गहरे प्रभाव के सबल प्रमाण हैं । यद्यपि वोद्ध धर्म ब्राह्मण धमं को उसके उच्च 
स्थल से कभी भी उक्केल न सका, परन्तु इतने उस पर अपनी अमिट छाप छोड़ दी 
है। अहिसा के जिस सिद्धान्त पर वौद्धों ने अधिक जोर दिया, जिसका भक्तिपूर्वक 
प्रचार किया और जिसे देनिक जीवन में क्रियात्म कर दिया, उसे ब्राह्मणों ने अपने 
धर्मोपदेश में पूर्णे्पेण समाविष्ट कर लिया । इससे प्राणिमात्र के प्रति श्रद्धा बढ़ी 
और रक्तिम यज्ञों की भावना का ह्लास हो गया । इस प्रकार वौद्ध घमं ने हिन्दू घर्म 
पर मानव-दयावाद का प्रभाव डाला । बौद्ध घर्म के अप्रत्यक्ष प्रभाव के कारण भागवत 
घर्म का जन्म हुआ जिसने 'अहिसा परमो घमं:' के सिद्धान्त को पूर्णतया ग्रहण कर 


लिया । 

4. संघ-व्यवस्था--धा मिक अनुयायियों को अनुशासनशील समुदायों में संग- 
ठित कर प्रजातन्त्र-प्रणाली पर संघ-व्यवस्था निर्माण करने का श्रेय बौद्ध धमं को ही 
है । इससे पूर्व हिन्दू धमं में बनों में तप करने वाले ऋषि-प्रुनियों एवं ज्ञान-प्रसार 
करने वाले आचायोँ का उल्लेख तो मिलता है, परन्तु उनमें अपना सुव्यवस्थित संगठन 
बनाकर कायं करने की प्रथा न थी। हिन्दू घमं के रामद्रारे, मठ ओर संन्यासी 
सम्प्रदायों के अखाड़े और महन्तों के समुदाय बौद्ध धमं के सम्पर्कं के ही परिणाम हैं ।: 
इसके अतिरिक्त भारत में साधारण जनता के लिए संगठित और व्यवस्थित रूप' से 
आध्यात्मिक ओर नैतिक शिक्षा-प्रसार का प्रथम प्रयास बौद्ध संघों ने किया । इस 
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“प्रकार प्रथम व्यवस्थित शिक्षा-केनद्र नालःदा का बौद्ध विहार था । 

5. मृतिपुजा-प्रसार--भारत में मूति-पूजा का व्यापक प्रसार बौद्ध घमं ने 
किया । महायान बौद्धों का अनुकरण कर हिन्दुओं ने भी अपने इष्ट देवताओं कीः 
प्रतिमाएँ बनायीं, उनका पुजन किया और अपने देवी-देवताओं के सम्मान में मन्दिरों 
का निर्माण किया । ये तत्त्व आये धमं के नहीं थे; उनमें तो खुली वेदियों पर यज्ञ- 
अनुष्ठानादि करना ही प्रमुख था । 

6. लोक-साहित्य का विकास - वौद्ध धमं ने वोलचाल की भाषाओं को अधिक 
लोकप्रिय बनाया । स्वयं बुद्ध ने अपने धर्मोपदेश के हेतु जनसाधारण की बोलचाल की 
भाषा को अपनाया । बौद्ध संघों ओर विहारों में भी प्रवचन और शिक्षा-प्रसार के 
लिए इन्हीं भाषाओं का प्रयोग किया गया। इससे वोलचाल की भाषा (प्राकृत) में 
विस्तृत साहित्य की सृष्टि हुई । पाली माषा का समूचा साहित्य बौद्ध घमं के अभ्युदयः 
का परिणाम था । इस प्रकार वौद्ध घर्म ने जनता की लोकप्रिय भाषा फे साहित्य की 
अभिवृद्धि को । 

7. समानता औौर सहनशीलता वौद्ध घमं ने समाज में जाति-प्रथा के ऊ च- 
नीच के भावों के विरुद्ध समानता का उपदेश दिया और मनुष्यों को सम्मका कल्याण 
करने की शिक्षा दी । इससे समस्त जातियों व नर-नारी का भेद-माव विलीन हो 
गया । इस घमं ने राजाओं को प्रेम, शान्ति, सहनशीलता व प्रजावत्सलता का उपदेश 
दिया जिसने राजाओं की नीति व प्रवृत्ति बदलो । 

8. राजनीतिक और राष्ट्रीय एक्ता--वौद्ध धर्म ने समाज में जाति-पांति के 
ऊच-नीच के भावों का विनाश कर सामाजिक और सांस्कृतिक एकता को हढ़ करने का 
प्रयत्न किया । बोलचाल को भाषा का प्रयोग करने से यह एकता और भी इढ़ हो 

गयी । इसके अतिरिक्त इस घमं ने अपने श्रोताओं की प्रमुख भावनाओं को अधिक 
प्रभावित किया । इसकी सादगी और सरलता से यह साधारण जनता का अधिक प्रिय 
धर्मं हो गया और वे उसे देश का घर्म समझने लगे । इस प्रकार वौद्ध धर्म ने भारतीय 
राष्ट्र के विकास में योग दिया एवं भारत की राजनीतिक एकता का मार्ग सुलभ 
कर दिया । 

9. बौद्धिक स्वतन्त्रता--वेदिक धमं में वेदों की प्रामाणिकता तथा पुरो हित-वरग के 
एकाधिकार एवं कमंकाण्ड की प्रधानता ने व्यक्तिगत वौद्धिक स्वतन्त्रता का विनाश कर 
दिया था । इसके विपरीत बुद्ध ने स्वतन्त्र विचारों को प्रोत्साहित किया और धमं में 
ष्यक्तित्व को प्रधानता दी । बुद्ध ने अपने शिष्यों को उपदेश दिया कि वे उनके वचनों 
एवं आदेशों को गुरू-वचन मानकर स्वीकार नकरें, अपितु अपनी बुद्वि-विवेककी कसौटी 
पर वैसे ही कसें जंसे एक स्वर्णकार सोने को कसता है। उन्होंने अपने शिष्यों से कहा 
कि वे 'आत्मदीप” हों ओर अपनी आत्मा को स्वयं अपना मार्ग-दशंक बनायें। अतएव 
बौद दाशंनिकों ने निर्वाध होकर तत्त्व-ज्ञान की समस्त समस्याओं पर निस्सन्देह स्वत 


न्त्रता से मनन किया । फलतः दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में उनकी बिचारवाराएं भारतीय तत्त्व= 


ज्ञान के उच्चतम विकास की ओर संकेत. करती हैं। नागेाज न, आसंग, .चसुबन्धु, 


घमेकीति जैसे बोद्ध दाशेनिक विश्व के सर्वश्रेष्ठ दार्शनिकों में से हैं। 
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70. भारतीयं कला-भारतीय. जीवन में वोद्धे घमं की सर्वोत्कष्ट देन वास्तुः 
कला और स्थापत्यकला के क्षेत्र में है। बौद्ध ध्रमं के विकास से पूर्व कला, घमं की 
चेरी थी । फलतः वैदिक युगं में इसका अधिक विकास न हो पाया । उस युग में यज्ञ- 
अनुष्ठान ही धमं के प्रधान तत्त्व थे ओर इनके लिए विशाल मण्डप बनाये जाते थे 
तथा यूप गाड़े जाते थे पर इनका अस्तित्व यज्ञ की समाप्ति तक ही सीमित था । 
अतएव उस युग में कला की अभिव्यक्ति के हेतु किसी स्थायी आधार का अभाव होने 
से कला की विशिष्ट प्रगति हुई । परन्तु वौद्ध घमं के अन्तर्गत मूर्ति, चित्र, स्थापत्य 
आदि कलाओं का श्रेष्ठतम विकास हुआ । वौद्ध धमं ने वास्तुकला; को खूब प्रोत्साहन 
दिया । आज प्रायः विश्व के प्रत्येक महान्‌ अजायवघर में बौद्ध कला के अवशेष हैं । 
वौद्ध भिक्षुओं के स्थायी निवास-स्थान के हेतु समस्त देश में विहार निमित किये गये । 
घमंपरायण वोद्ों ने अपने धर्म-प्रवर्तक बुद्ध तथा अन्य पवित्र सन्तों की स्मृति और 
सम्मान में घामिक लक्षणों तथा उपदेश वाले स्तम्भ खड़े किये । इसी प्रकार बुद्ध तथा 
वोधिसत्वों की अवशिष्ट स्मृतियों १र पाषाण के स्तूप निर्मित किये गये । ये विहार, 
स्तूप और स्तम्भ स्थायी थे। फलतः उनके आश्रय में कला की सभी प्रशाखाएँ-- 
चित्रकला, सुतिकला, स्थापत्यकला. उन्नत हुईं । वुद्ध के समस्त जीवन की कहानी 
पापाणकला में अभिव्यक्त की गयी । मूतिकला की अनेक सुन्दर प्रतिमाए' बुद्ध से 
सम्वन्ध रखती हैं । विहारों, मन्दिरों, एवं स्मारकों को कलापूर्ण ढंग से अलंकृत किया 
गया और इस प्रकार कालान्तर में वास्तुकला और स्थापत्यकला! की एक नवीन शैली 
का प्रादुर्मांव हुआ । बोद्ध स्थापत्यकला के कुछ नमूने विश्व में कला के सर्वोत्कष्ट 
उदाहरण माने जाते हैं सांची, भरहुत और अमरावती के स्तूपों तथा अशोक के 
शिला-स्तम्भों एवं कार्ली की वोद्ध गुफाओं की गणना भारतीय कला के सर्वोत्तम नमूनों 
में होती है । साची का स्तूप, उसकी चहारदीवारी और उसके कलापूर्ण चार प्रवेश- 
द्वार विश्व में बेजोड़ हैं । गया का बौद्ध मन्दिर एवं विशाल व सुन्दर भवन आज भी 
बौद्धकालीन कला की श्रेष्ठता को प्रकट करते हैं। यदि शिल्पक्कार की छैनी बौद्ध 
आदशोँ को पाषाण में अभिव्यक्त करने में संलग्न थी, तो चित्रकार का ब्रूण भी पीछे 
नहीं था । गुहाओं एवं मन्दिरों की मित्तियाँ सुन्दर चित्रकला से अलंकृत की गयीं थीं । 
अजन्ता, एलौरा, वाघ और वारवरा गुफाओं में बौद्धकालीन स्थापत्यकला, और 
चित्रकला के सर्वोत्कृष्ट नमूने हैं। वौद्धकालीन मूतिकला, स्थापत्यकला, चित्रकला, 
आ आदि के अवशिष्ट नमूने आज भी किसी व्यक्ति को प्रेरणा देने के लिए 
पर्याप्त हैं । 

।7. भारतीय इतिहास पर प्रभाव-भारत के राजनीतिक इतिहास पर बौद्ध 
धर्म को अमिट छाप है। बौद्ध धर्म ने: भारतीय. राजा एवं राजकुमारों के हूदयों में 
रक्तपात तथा युद्ध के लिए घृणा उत्पन्न कर दी । वौद्ध नियमों ने ही अशोक को युद्ध 
त्याग करने के लिए तथा शान्ति की नीति का अनुसरण करने के हेतु बाध्य किया था । 
अशोक के शान्ति और अहिंसा के मत से ' मगध के सम्राठों की साम्राज्यवादी.नीति 
प॑र भारी कुठाराघात हुआ । अशोक की नीति ने मगध के प्रादेशिक विस्तार का मागे 
अवरुद्ध ही नहीं किया, अपितु अशोक की अलोकिक मानव-दयामय-ज्रीति. के साम्राज्य 
के अस्तित्व को.संकट में डाल ..दिया । तीस वषं की लम्बी अवधि. में. सैनिक कायें 
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के अभाव के कारण अशोक की सेना की नैतिक शक्ति का ह्लास हो गया | अतः जब 
यूनानियों ने देश पर आक्रमण किया तब इस सेना के पैर उखड़ गये। अशोक के 
समय राज्य की नीति अधिक दयापूर्ण, परोपक्रारिणी एवं लोकानुरागिणी हो गयी थी 
और दण्डःविधान को संशोधित करके पहले की अपेक्षा अधिक उदार व सहानुभूतिपूणं 
कर दिया गया{था । अशोक की सरकार ने अपने कार्यों का क्षेत्र अधिक विस्तृत कर 
लिया एवं मानवों तथा पशुओं दोनों के लिए निःशुल्क औषधालय खोल दिये । ऐसा 
प्रतीत होता है कि पिजरापोल, गोशाला तथा अन्नक्षेत्र जैसी संस्थाओं का, जो आधुनिक 
द दानशीलता की प्रमुख विशेषताएं हैं, उद्भव अशोक के निःशुल्क औषधालयों 
हुआ । 

i इसके अतिरिक्त बौद्ध धर्म ने अपने अनुयायियों की संख्या में वृद्धि करने के 
हेतु अन्य धर्मों के समान तलवार तथा संस्कृति-विध्वंसक कार्यों को कभी नहीं अप- 
नाया । इससे भारतीय राष्टू रक्तपात से सकुचाने लगा और उसने अपनी प्रकृति शान्त 
बना ली । युद्ध की मयानक घटनाओं के वणेन ने भारतीयों को भयभीत कर दिया 
और वे युद्ध तथा राजनीति के जीवन से दूर हो गये | इस प्रकार वौद्ध धर्म ने देश 
में सैनिक भावनाओं को कम कर दिया । फलस्वरूप, भारत निवारी सैनिक क्रियाकलापों 
ओर कार्यों से घणा करने लगे और कालान्तर में उत्तर से आने वाले बलशाली आक्रमण- 
कारियों के वे शिकार हो गये । 

2. भारतीय संस्कृति का प्रसार ऊपर वणित दुःखद प्रभाव के होने पर 
भी सबसे महत्त्वशाली वात यह है कि बौद्ध घमं सुसंस्कृत करने वाली शक्तियों में से 
एक शक्ति थी जिसे भारत ने अपने पड़ोसी-देशों को दिया था। बौद्ध धर्म ने भारत 
को पृथकता भंग कर दी और भारत तथा बाह्य देशों के वीच मैत्रीपूर्ण घनिष्ठ सम्पर्क 
स्थापित कर दिया । वाह्य विश्व को . भारत की यह सबसे महान्‌ देन थी । भारतीय 
साधु-सन्तों, आचायों और विद्वानों ने बौद्ध धर्म का प्रचार किया और इस प्रकार ईसा 
पुर्वं तीसरी सदी से भारतीय संस्कृति का विदेशों में अप्रत्यक्ष रूप से प्रसार हुआ। 
मध्य एशिया, चीन, मंगोलिया, मंचूरिया, कोरिया, जापान, वर्मा, स्याम, मलाया, 
जावा, सुमात्रा, लंका आदि में भारतीय संस्कृति और सभ्यता बौद्ध प्रचारकों द्वारा 
पहुँची । वृहत्तर मारत के निर्माण में उन्होंने सवसे अधिक योग दिया । ईसा पूर्व 
तीसरी सदी के बाद बोद्ध धमं के विदेशी अनुयायी भारत को पवित्र भूमि और धामिक 
तीर्थस्थान मानने लगे और इस देश को यात्रा उनके जीवन .की सर्वोच्च महत्वाकांक्षा 
होने लगी । धर्म की इस भावन! ने अनेक विदेशियों का हमारे देश से गठबन्धन कर 
दिया एवं विदेशों में भारतीय संस्कृति के प्रसार के हेतु मार्ग सुलभ कर दिया । 

अन्य सम्प्रदायं 
बौद्ध और जैन साहित्य में इस युग में व्रिभिन्न सिद्धान्तों का उपदेश देने वाले 
अनेक सम्भ्रदायों का उल्लेख है। इनमें से निम्नलिखित प्रमुख थे : 
_ सर्वप्रथम आजीविक हैं जो शूद्र संन्यासी कहे जाते थे और जिनका नेता 
मक़खली गोशाल था। गोशाल जो जन्म से ही दास थे, अति मौलिक उपदेशक हो 


 गयेःथे। इन्होंने हिन्दू «विचारधारा के मूल सिद्ठाम्त-कर्मवाद--को भी स्वीकार नहीं 


'क्रिया। उनका तके:था कि मानव-जीवन प्राकृतिक नियमों पर अवलम्बित है। 
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अतएव केवल कर्म मनुष्य को अवश्यम्भावी परिणाम से मुक्तं नहीं कर . सक्ता । इस- 
लिए जीवन का शान्तिमंय रूप ही वांछनीयं है । कौशल की राजधानी श्रावस्ती 
गोशाल के अनुयायियों का केन्द्र-स्थान थी । यहीं पर उपदेश करतें हुए महावीर से 
सोलह वर्ष पूर्वं गोशाल दिवंगत हुए। आजीविक घर्म एक प्रान्त से दूसरे प्रान्त में 
प्रसारित होने के वाद चौदहवीं सदी में भारत से विलुप्त हो गया । 

अन्य प्रतिक्रियावादी सम्प्रदाय अजीत केशकम्बतन का था जिसने यह उपदेश 
दिया कि प्रत्येक क्षा मृत्यु के साथ विनाश हो जाता है, यह इस प्रकार शून्यवादिन 
मत का अग्रदूत था । दूसरा सम्प्रदाय एक ब्राह्मण उपदेशक पुराण कश्यप का था 
जिसका मूल सिद्धान्त था कि कार्य न तो पुण्यमय या थेयस्क्र है नं पापम या 
अश्रेयस्कर है । यह अधिक लोकप्रिय उपदेशक था। 

उपरोक्त वणित सुधारवादी सम्प्रदायों के अतिरिक्त हिन्दू धर्म में कुछ ऐसे भी 
सम्प्रदायों का विकास हो रहा था जिन्होंने स्पष्ट रूप से वेदों का विरोध नहीं किया । 
'ये हिन्दू घमं में आगे चलकर बहुत ही महृत्त्वशाली सम्प्रदाय बन गये । इन सम्प्रदायों 
की विशिष्टता यह थी कि ये एक विशेष देवता की उपासना सर्वोच्च इष्टदेव के रूप 
में करते थे । इसी युग में वैदिक देवताओं की पुन्यंवस्था हुई, इनमें से कुछ का महत्त्व 
घट गया और कुछ का बढ़ गया । एक दूसरे वर्ग में विष्णु और रुद्र हैँ जो वैदिक युग 
के विष्णु और रुद्र देवताओं से चरित्र में संथा भिन्न हैं। विऽणु के उपासकों-- 
बैष्णवों या भागवतों--ते भागवत नामक सम्प्रदाय चलाया और रुद्र के पुजारियों ने 
शैव नामक सम्प्रदाय का प्रसार किया। वैष्णवों ने महामारत के नायक वासुदेव- 
कृष्ण की, जिसका सर्वोपरि ईश्वर से एकरूपण किया गया, भक्ति का प्रतिपादन किया । 
ऐसा विश्वास किया जाने लगा कि पृथ्वी को पापाचार से वचाने के लिए विष्णु नते 
अनेक अधतार लिये । रामायण के नायक राम ऐसे ही एक अवतार बाद में माने जाने 
लगे । मानवीय तत्त्वों)से ओतप्रोत अपने इष्टदेव के प्रति उपोसकों की मक्ति ने 
भागवत घर्म को जनता के लिए अधिक आकर्षक बना लियां। वाद में यह सम्प्रदाय 
समस्त भारत में फैल गया और मानव-तत्त्वों और भावनाओं से परिपूर्ण होने के 
कारण यह अधिक जनप्रिय हो गया । 

आयों के पूवे के युग में मोहनजोदड़ो में शिव की.एक प्रतिमूति के पूजन में ही 
शैव सम्भ्रदाय की उत्पत्ति निहित थी । कालान्तर में आर्यों के पूर्वे के इस देवता का 
-साम्य वैदिक युंग के रुद्र नामक देवता से कर दिया गया ओर इसे हिन्दू धर्म के देवताओं 
में उच्च स्थान प्राप्त हुआ; उपे सौम्य और भयंकर दोनों ही माना गया। इस देवता 
के विषय में ऐसी कल्पना की गयी कि यह एक महायोगी है जो मृग-चर्म धारण किये, 
-चम्म-पणुओं तथा भूत-पिशाचों से आवृत्त, श्मशानों में अमण करते हुए, अपने प्रिय 
कुटुम्ब के सहित कैलाश पवंत पर रहता है तथा संगीत एवं नृत्य में आनन्द लेता है। 
“बहुत पहले से ही लिग के खूप में शिव की पूजा होती थी जो आज भो हमारे देश 
में अत्यधिक छप में प्रचलित है। शेवों का एक कट्टर सम्प्रदाय कापालिकों का था जो 
“विलक्षण क्रिया-विधियों का अनुकरण करते थे। 
निष्कषँ 


इसा से पूर्व सातवीं शताब्दी के अन्त त हिन्दू समाज ह़ं रूप से स्थायी हो 
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चुका था। यह आयों और अनायों के सामाजिक तत्त्वों के सम्मिश्रण फा परिणाम 
था । समाज में एक नवीन संस्कृति का विकास हो रहा था जो बाद में हिन्दू संस्कृति 
के नाम से प्रख्यात हुई संस्कृति की प्रमुख विशेषता घमं का प्रभुत्व एवं पुरोहित-वगे 
की प्रधानता थी । परन्तु यह घर्म जो घीरे-धीरे वैदिक धम से उद्मासित हो रहा था, 
जटिल, गूढ़, अर्थहीन कर्मकाण्ड में परिवर्तित हो गयो । यह बाद में नीरस और आफ 
चारिक हो गया ओर जनता से इसका सम्पर्क विलुप्त हो गया। फलतः विचार और 
धर्म के नवीन नेताओं का प्रादुर्भाव हुआ और हिन्दू धर्म को उसकी आष्ट किया- 
विधियों से मुक्त करने के लिए अनेक सुधारवादी-आन्दोलन प्रारम्भ किये भाये | भारतः 
में ईसा से पूर्व छठी सदी में ऐसे ही आन्दोलनों का जन्म हुआ था । परन्तु ऐसे आन्दो- 
लनों में केवल दो ही--जैन ध्म और वौद्ध धर्म-_काल की परीक्षा में सफल हुए और 
अब तक जीवित हूँ । ये आध्यात्मिक सत्य और प्रेम के सन्देश को दरिट्रों की झोपड़ियों 
से लेकर नरेशों के राजमहलों तक ले गये ओर भारतीय इतिहास पर अपने परमाव का 
अभिट छाप छोड़ गये । कला द्वारा धर्म की अभिव्यक्ति पर इन्होने भारतीय संस्कृति 
को सम्पन्न किया । इसके परिणामस्वरूप वास्तुकला, स्थापत्यकला और चित्रकलाः 
की एक नवीन शैली का सूत्रपात हुआ, जिसने विश्व में कला के सर्वोत्कृष्ड नमुने 
उत्पन्न किये हैँ । परन्तु इससे भी अधिक, भारतीय संस्कृति और धर्म के दीप को भारतः 
की सीमा के परे वौद्ध धर्म सफलतापूर्वक ले गया । 
प्रश्नावली 
4. “ईसा पूवे छठी शताब्दी ने धार्मिक आन्दोलनं की महान्‌ उथल-पुथल देखी 
है ।” भारत का विशिष्ट हवाला देते हुए उपरोक्त कथन का विवेचन कीजिये ॥ 
2. ईसा पूर्व छठी शताब्दी में सुधारवादी धामिक आन्दोलन के उत्कर्षं में किन- 
किन परिस्थितियों ने योग दिया ? 
3. “उन्हें ब्राह्मण धर्मं और सामाजिक व्यवस्था के विरुद्ध विद्रोह का नेतृत्व करनेः 
' वाला नहीं माना जा सकता ।” गौतम बुद्ध के विपय में इस मत से आप कहाँ. 
तक सहमत हैं ? 
- गौतम बुद्ध के जीवन और उपदेशों का हाल लिखिये । 
धर्म और बौद्ध धमे की तुलना कीजिये । 
किस रूप में बोद्ध धर्म हिन्दू धमं के समान है और फिर भी उपते भिन्न है? 
अथवा 
“बौद्ध धर्म अपने प्रारम्भ से ही हिन्दू धर्म से बहुत कुछ समानता रखता था; 
फिर भी उसकी विभिन्नताएँ पूर्ण स्पष्ट थीं ।” विवेचना कीजिये। 
7. वद्धं मान महावीर के जीवन और उपदेशों का वर्णन कीजिये । यह कहना कह 
तक न्यायोचित है कि जैन धर्म यदि अधिक प्राचीन नहीं, तब भी वह उतना: 
«ही प्राचीन है जितना वैदिक धर्म ? : 
8. मारत में बौद्ध धर्म के उत्कर्ष औरः आकर्षण के कारण लिखिये। 
9. भारतीय संस्कृति को सुसम्पन्न करने 'में बौद्ध धर्म और जैन धर्म की देन का' 
5 #मुल्यक्ककीजिये। . `“... . ... ` 
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'वोद्ध धर्म भारतीय धमं ओर संस्कृतिका प्रज्वलित दीप भारत की सीमा के 
पार सफलतापूर्वक ले गया ।” 
बौद्ध संघों के विषय में आप क्या जान्ते हैं ? उनमें भिक्षुगण किस प्रकारः 
रहते थे ? बौद्ध धर्म के प्रसार में ये किस प्रकार सहायक प्रमाणित हुए ? 
"महावीर भौर गौतम वुद्ध का उद्देश्य प्रचलित ब्राह्मण धर्म को सुधारने का 
था । हिन्दू धर्मं से भिन्न सम्प्रदाय स्थापित करने की उनकी कोई लालसा 
नहीं थी ।” इस कथन का विवेचन कीजिये । 
“मौलिक वौद्ध ध्म हिन्दू धर्म का केवल नवीन रूप था ।' (जदुनाथ सरकार)। 
आप इस मत से कहाँ तक सहमत हैं ? 
बौद्ध धर्मं के हीनयान और महायान धर्म की विभिन्नता वतलाइये । 
भारत के राजनीतिक और सास्कृतिक इतिहास पर बौद्ध धर्म फे प्रभाव का 
मूल्यांकन कीजिये । 
अथवा 

भारतीय संस्कृति व जीवन को वोद्ध धर्म की क्या-क्या महतत्वशाली देन है ?* 
टिप्पणियाँ लिखिये : 
आष्टांगिक-मार्ग, संघ, त्रिपिटक, हीनयान, भद्रबाहु, वौद्ध धमं की सभाएं,. 
व्यान, जातक, गोमतेशवर, महायान, आजोविक, जैन धमं को सभाएँ, वौद्ध 
कला और दिगम्वर। 
जैन धर्म और बौद्ध धमे की तुलना कीजिये ओर इनके प्रसार के कारणों पर: 
प्रकाश डालिये । 

अथवा 
भारतीय कला ओर साहित्य को वौद्ध धर्म की क्या देन रही है ? 


बड़ 
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मौर्यों से पूवे का युग (650-32! ईसा पूर्व) 
La SRE 


इसा पूर्व सातवीं सदी के.घ्रारम्भ से भारतीय इतिहास स्पष्ट ओर निश्चित 
- हो जाता है | इससे पूर्व प्रत्येक घटना अस्पण्ट और काल-निर्माण अनिश्चित है। भारत 
के राजनीतिक इतिहास के संकलन के हेतु जैन और बौद्ध धार्मिक ग्रन्थों में पर्याप्त 

- सामग्री है। ये ग्रन्थ यह प्रकट करते हैं कि इस युग में समस्त उत्तरी भारत छोटे-बड़े 
सोलह राज्यतन्त्रों तथा अनेक अल्प जनतन्त्र-राज्यों में विभक्त था। इनमें से प्रमुख 
- थे कौशल जिसकी राजघानी श्रावस्ती; काशी जिसकी राजधानी बनारस; अवन्ती 
जिसको राजधानी उज्जैन; वत्स जिसकी राजधानी कौशाम्वी,, और मगध जिसकी 
राजधानी राजगृह थी । जनतन्त्र-राज्यों में बजि या विज्जी जिसकी राजधानी वैशाली 
-थी, सबसे अधिक महत्त्वशालो था । इस युग की प्रमुख राजनीतिक घटना मगध का 
उत्पषं है । आगे की दो सदियों में उपरोक्त समस्त राज्यों का एकीकरण कर, प्रथम 

` शिशुनाग राजवंश ने (642 से 43 ईसा पूर्व) ओर बाद में नन्द राजवंश (4।3- 
322 ईसा पूर्व) ने मगध में एक साम्राज्यवादी सत्ता की स्थापना की । शिशुनाग राज- 
-वंश का विम्बसार मगध की महानता का वास्तविक संस्थापक था । उनका उत्तरा- 
घिकारी उसका पुत्र अजातशत्रु (49-459 ईसा पूर्व) था । उसके शासनकाल में बुद्ध 
और महावीर दोनों ने ही उपदेश दिया था। इस वंश का यह सबसे अधिक महुतत्व- 
शाली नरेश था । इसके राजत्वक्राल में मगध पूवं भारत में प्रभुत्वशाली राज्य हो 
गया । इसके पौत्र उदय के उत्तराधिकारी नम्दीवर्धंन और महानन्दिन थे । महानन्दिन 
के अवैध पुत्र महाप्मनन्द! ने नन्दवंश की स्थापना की। महापद्मनन्द ने मगध राज्य 
की सीमाओं और प्रभाव का विस्तार किया । उसके और उसके उत्तराधिक़ारियों के 
शासनकाल में पूर्व में बंगाल की खाड़ी से लेकर पश्चिम में सतलज नदी तक मगध 
एक शक्तिशाली साम्राज्य हो गया । नन्इवंश के अन्तिम नरेश घननन्द को चन्द्रगुप्त 

-मोर्यं ने सिहासनच्युत कर दिया । 
भारतीय सीमाःप्रान्त पर ईरानियों का आधिपत्य 

जब भारत में मगध के नरेश अपने साम्राज्य को विस्तृत कर रहे थे, फारस 
-याईरान के नरेश मी अपनी शक्ति की वृद्धि कर रहे थे । ईरानी साम्राज्य ; के संस्था- 
“पक कालपुरुष (९7५5 लगभग ईसा पूर्वे 558 से 530) ने हिन्दुकुश पवत तक 
“अपने साम्राज्य की सीमा बढ़ा दी और गान्धार उसके साम्राज्य का एक प्रदेश हो 


ध. महापद्तच्द के मुल के विषय में परस्पर विरोधी अनुन,तियाँ हैं। कुछ इतिहास- 
कार उसे शुद्र जाति का बताते हैं । पिया, छ इतिह 
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यया ।;ईरानी साम्राज्य के.एक अन्य शासक डेरियस प्रथम (8708 ।, ईसा पूवं 522: 
से 486) ने ईसा पूर्वं 5।7-6 में भारत पर आक्रमण किया .ओर पंजाब के एक 
भाग को अपने राज्य में मिला लिया। ईरानी साम्राज्य का यह बीसवाँ प्रान्त था 
जिसमें समस्त सिस्धु-घाटी सम्मिलित थी। पंजाब इस साम्राज्य का सबसे अधिक 
धनवान और घना वसा हुआ प्रास्त था जिसकी मालगुजारी डेढ़ करोड़ रुपये की थी । 
इरानी प्रान्तपति और जिला अधिकारी पंजाब में रहते थे और पंजाबी भी ईरानी 
सेना में भरती किये जाते थे और ये यूनान देश में ईरानियों की ओर से रणक्षेत्र में 
लड़े भी थे । ; 

भारत के साथ ईरानी सम्पकं का प्रभाव--ईरानी विजय ने सम्मवतः सवं-- 
प्रथम भारत को पश्चात्य संसार के सम्मुख प्रकाशित किया और भारतीय तथा 
ईरान-निवासियों से घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित किया । इससे दोनों देशों को लाभ हुआ 
एवं पारस्परिक व्यापार व संस्कृति के सम्मिश्रण को नवीन प्रोत्साहन प्राप्त हुआ; 
क्योंकि एशिया महाद्वीप के स्थल-मागं, जो एक ओर भूमध्यसागर के तट पर और 
दूसरी ओर सिन्धु नदी के तट पर समाप्त होते थे, ईरान के सम्राट द्वारा नियन्त्रित 
थे। व्यापारिक सम्पर्कं से दोनों देशों के वीच सामाजिक और राजनीतिक विचार- 
विनिमय का मागं सुलभ हो गया ओर इसने सम्भवतः शिशुनाग तथा मोरे सञ्जाटों 
की छत्र-छाया में उत्तरी भारत को एक सूत्र में संगठित करने की कल्पना को जन्म 
दिया । फारसी लेखकों ने भारत में अमई लिपि (4702/९ $८7!) का प्रचार किया 
जिससे कालान्तर में दाहिनी ओर से बायीं ओर लिखी जाने बांली प्रसिद्ध खरोष्ठी 
लिपि विकसित हुंई । पश्चिमोत्तर भारत में इसी लिपि में अभिलेख प्राप्त हुए हैं और 
यह लिपि ईसवी सन्‌ की तीसरी सदी तक निरन्तर प्रचलित रही । कुछ विद्वानों का 
मत हवकि पाटलिपुत्र में अशोक का स्तम्मों वाला विशाल कमरा (४0), चट्टानों 
और स्तम्भों पर उसके अभिलेख, स्तम्भ-शीषों की घण्टानुमा आक्वृतियाँ तथा वृषभ 
आर सिंहयुक्त शीर्ष का मूल खरोत ईरानी प्रभाव था। मोर्यकाल पर, जो अशोक के 
शासनकाल में अपनी प्रगति की पराकाष्ठा पर पहुच चुकी थी, ईरानी कला की 
अमिट छाप है । यह ईरानी कला ईसा पूवं चौथी ओर तीसरी सदी में कुछ अंशों तक 
यूनानी लोगों के घनिष्ठ सम्पर्क से प्रभावित हुई थी । तक्षशिला में प्रचलित कुछ 
सामाजिक प्रश्राओं पर ईरानी प्रभाव का आभास प्राप्त होता है। भारत में ईरानी 
शब्द 'क्षत्रप! का प्रयोग, चन्द्रगुप्त मौर्य की केशवोवन-विधि ओर पवित्र अग्नि को 
प्रज्वलित करने की प्रथा, जिसका सम्राट कनिष्क ने अनुकरण किया था,(ईरानी 
प्रभाव का परिणाम माना जाता है। मौर्य सम्राट चन्द्रगुप्त ने ईरानी सम्नाठों की 
राजसभा के कुछ समारोहों को अपने यहाँ चलाया था ओर मौय शासत-सैवा में 
ईरान का शासकीय अनुभव वाले योग्य कुलीन सामन्‍्तों को नियुक्त किया था। उदा- 
हरण के लिए काटियाबाड़ का प्रान्तपति तुलाष्फ ऐसे ही व्यक्तियों में था, जिसका 
नाम तथा पद जूनागढ़ (गिरनार) के अभिलेख में झाज भी अंकित है । 

सिकन्दर का आक्रमण 

अपने पिता फिलिप के देहावसान के पश्चात्‌ सिकन्दर 336 ईसा पूर्वे में मकः 

दूनिया का राजा हो गया। सम्पूर्ण यूनान पर बिजय प्राप्त करने के पश्चात्‌ उसने 
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“ईरांन, एशिया माइनर, मित्र आदि देशों पर अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया और 
326 ईसा पूरे में बह भारत की ओर मुड़ा । यहाँ यह बात ध्याने देने योग्य है कि 
उसने भारत पर नहीं अपितु पंजाब प्रान्त पर, जो ईरानी साम्राज्य में सम्मिलित था 
आक्रमण किया । भारत में सिकन्दर के थुद्ध किसी सुव्यवस्थित राज्य के विरुद्ध नहीं 

“थे पर उन छोटे-छोटे स्थानीय नरेश और गणराज्यों के विरुद्ध थे जिन्होंने ईरानी 
सम्राट की प्रभुता स्वीकार कर ली थी । अतः सरलता से उसने उन्हें पराजित कर 
दिया और व्यास नदी तक, जहाँ ईरानी सीमा समाप्त होती थी, बढ़ता चला आया । 
इसी वीच में तक्षशिला के नरेश, भारत के द्वाररक्षक, ने सिकन्दर को आत्म-समर्पेण कर 
“दिया । परन्तु उसके पाइ्वंवर्ती राज्य के नरेश पोरस ने मकदूनिया-नरेश के आक्रमण 
को रोकने का हृढ़ निश्चय किया । अतएव करीं के मैदान में भयंकर युद्ध हुआ जिसमें 
पोरस पराजित हुआ । परन्तु सिकन्दर ने उसके शौर्यं और दर्पपू्ण उत्तर से प्रभावित 
-होकर उदारतां से उसका राज्य उसे लोटा दिया। इसके पश्चात्‌ सिकन्दर मगध पर 
आक्रमण करने की आशा से पूर्वं की ओर अग्रसर हुआ, पर उसकी सेना सहमत न 
“हुई । विवश होकर उसे भारतीय गणराज्यों से भयंकर संघर्ष करते हुए लौटना पड़ा 

आर अन्त में ईसा पूर्व 323 में वेबीलोन पहु चने पर उसकी अकाल मृत्यु हो गयी । 
सिकन्दर के झारमण के प्रभाव--सिकन्दर के आक्रमण ने भारतीयों पर कोई 
“विशिष्ट प्रभाव नहीं डाला, क्योंकि उसका आक्रमण भारत के उत्तर-पश्चिमी प्रदेश 
तक ही सीमित था। उसका आक्रमण तो सीमान्त प्रान्तों पर केवल एक छोटा धावा 
था ।: यद्यपि उसने गान्धार और सिन्धु नदी की घाटी को मकदूनिया साम्राज्य में 
सम्मिलित कर लिया था, परन्तु वे शीघ्र ही स्वतन्त्र हो गये और सिकन्दर की मृत्यु 
के पश्चात्‌ दो वर्ष में ही उसके आक्रमण तथा अल्पकालीन यूनानी शासन के 
समस्त चिन्ह विलुप्त हो गये । अतएव कोई आश्चर्य नहीं यदि भारतीय लोग सिकन्दर 
के आक्रमण के प्रति उदासीन रहे । बह झंझावात के सदृश आया, भारत में उन्नीस 
मास तक रहा ओर भारत के केन्द्र को स्पर्श किये बिना ही यहाँ से प्रस्थान कर गया। 
भारतीयों के लिए तो वह केवल एक साधारण आक्रमण था जिसने इस देश के एक 
भू-माग को शान्ति को थोड़े समय के लिए विच्छिन्न कर दिया और भयंकर रक्तपात, 
भरता तथा नृशंसता में चंगेज ओर तैमुर को भी ढक़ता हुआ भारत से कूच कर 

-गया । सीमान्त प्रदेश की दृष्टि से देखते हुए सिकन्दर के आक्रमण का कोई महत्व 
नहीं है। यह तो इतना छोटा बवण्डर था जो भारतीय लेखकों का ध्यान भी अपनी 
“ओर आकर्षित करने में असमर्थ रहा । 

भारतीय घटनाओं में सिकन्दर की सामरिक योग्यता को देखते हुएवह 
विशिष्ट सैनिक प्रतिमा वाला थ्यक्ति नहीं प्रतीत होता। भारत में उसने जो कुछ 

“सफलता-सिद्धि प्राप्त की वह पंजाब में एक छोटे से राज्य के नृपति पोरस पर भंयकर 
युद्ध के बाद प्राप्त विजय थी और वह भी एक अन्य भारतीय नरेश आम्भी की 
सहायता और सहयोग से, जो पोरस का घोर शत्र था और जिसने एक विदेशी के 
'लिए भारत के द्वार को अनावृत कर देशद्रोही का कार्य किया थो । वस्तुतः यह भारत 


"के एक दूरस्थ कोने में एक महत्त्वहीन सामन्त पर एक महान्‌ सेनानाथक की विजय 
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थी। उसकी पराजय से शेष मारत.पर कोई प्रभाव नहीं पड़ा, पूर्व प्र पंश्चिम की 
'विजय तो बहुत दूर की बात थी। ct BITE BID 

परन्तु यदि भारतीयों ने सिकन्दर के आक्रमण के महत्त्व को {अनुमान कम 
किया तो यूनानियों ने उसकी अतिशयोक्ति कर दी । एरियन (Arrian), कटियस 
(C0४०४) आदि यूनानी लेखकों ने इस आक्रमण के वर्णन के विषय में पृष्ठ के बाद 
पृष्ठ लिखकर उसके महत्त्व की अत्युक्ति कर दी है। उनके लिए सिकन्दर विश्व के 
महान्‌ विजेताओं में से था । ss 

इतने पर भी, भारतीयों के लिए सिकन्दर के आक्रमण की पूर्णरूपेण उपेक्षा 
करना अनुचित है । भारतीय इतिहास पर इसका प्रत्यक्ष और शीघ्र प्रमाव पड़ा था . 
लघु भौर परस्पर युद्ध करने वाले राज्यों और जातियों की, जिनका पंजाब और सिन 
में बाहुल्य था, शक्ति को पंगु करके सिकन्दर ने चन्द्रगुप्त के ,लिए उत्तर-पश्चिमी 
भारत में राजनीतिक एकता स्थापित करने और उसे मगध के साम्राज्य का पूर्ण भाग 
बनाने के हेतु मागं सुलम कर दिया । इस प्रकार यदि पूव म महापद्मनन्द चन्द्रगुप्त 
का पूर्वगामी था, तो सिकन्दर उत्तर-पश्चिम में उसके साम्राज्य का अग्रदूत था । इस 
प्रकार सिकन्दर के आक्रमण के प्रत्यक्ष और शीघ्र परिणाम के फलस्वरूप यदि पंजाब 
ओर सिन्व एकीकृत शासन का. आनन्द उठाने लगे थे, तो समी भारतीयों ने यूनानी 
युद्धकला की उत्कृष्टता की अवज्ञा की। भारतीय नरेशों और उनके सेनापतियों ने 
यूनानी युद्धकला की ओर कोई विशेष ध्यान नहीं दिया । वे अपनी परम्परागत युद्ध 
प्रथाओं का अनुकरण करते रहे यद्यपि इस आक्रमण ने भारतीयों ` को यह सुझाव 
दिया कि उनका स॑न्य-संगठन ओर युद्ध-कोशल अपर्याप्त और दोषपूर्ण है एवं उचित 
रूप से शिक्षित तथा कुशल सेना अल्पसंख्यक होते हुए भी विजयी हो सकती है, 
परन्तु भारतीयों ने इसकी भी अवहेलना की। ` 

सिकन्दर के आक्रमण की 326 ईसा पूर्व की तिथि से ऐतिहासिक लाभ हुआ 
है। सिकन्दर की भारतीय लड़ाइयों का स्पष्ट और तिथिपूर्ण वर्णन, जो उसके साथियों 
च अनुयायियों ने लिखा है, से भारतोय इतिहास के काल-निर्णय करने और बाद 
की राजनीतिक घटनाओं का निदिष्ट आधार पर वर्णन करने में बड़ी ,सहायता मिली 
है । इसके अतिरिक्त इस आक्रमण के फलस्वरूप अनेक प्रसिद्ध यूनानी भारतः में आये । 
उन्होंने इसका विवरण लिखा है जो भारतीय इतिहास के लिए महत्त्वशाली सामग्री 
है । इससे तत्कालीन संस्कृति की झलक मिलती है जो निम्नलिखित है: 

सिकन्दर के आक्रमण के समय भारतीय संस्कृति--यूनानी लेखकों के अनुसार 
सोफाइटिज (पंजाब में सौभरूति) के राज्य में सोन्दयं की बड़ी महिमा थी। यदि 
नवजात शिशु शरीर से अस्वस्थ, रुण, अपंग या मंगहीन होता तो मृत्यु के लिए 
त्याग दिया जाता था | विवाह के लिए वंश से कहीं बढ़कर शारीरिक यौवन ओर. 


सौन्दर्य की महिमा थी । विवाह का आधार कुल की उच्चता नहीं, रूप का आकर्षण 


था । समाज में सती-प्रथा प्रचलित थी और मानव के क्रय-विक्रप का प्रचार था । 

तक्षशिला में यूनानियों ने दरिद्र पिताओं को अपनी पुत्रियों को बेचते हुए देखा था । 

हा भी प्रचलित थी । मृतकों के शव गिद्धों के भक्षण करने को छोड़ 
| जाते थे | 
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“ब्राह्मण घमं का विशेष प्रभाव था । सिकन्दर के अनुयायी यूनानी इतिहासकार 
` ने ब्राह्माण संन्यासियों के विविध विलक्षण आचारों का.उत्लेख किया है। अपने गम्भीर 
ज्ञान, सच्चरित्रता एवं स्वार्थ-त्याग के लिए देश में ब्राह्मण अति प्रतिष्टित थे और 
नरेश उनके आदेशों पर चलने के लिए प्रस्तुत रहते थे । ब्राह्मण संन्यासियों के अति- 
रिक्त अमण, बौद्ध एवं अन्य सम्म्रदायों के परिब्रोजक भी थे, जो वनों में रहते, कन्द- 
सूल-फल खाते तथा वृक्ष की छाल पहनते थे । साधारण जनता वर्षा के देवता इन्द्र 

(जीअस ओम्बियस) तथा कृष्ण के अग्रज बलराम (हलघर, हिरैविलटस) की पूजा 
करती थी । आज के समान ही गंगा स्तुत्य थी । कतिपय वृक्ष इतने पावन माने जाते 
थे कि उनको अपवित्र करने का दण्ड बध था। 
देश में महत्त्वपूर्ण विस्तृत नगरों का बाहुल्यंथा । मस्सग, ओरनस, तक्षशिला, 
किप्रमा, संगल, पत्तल आदि नगर देश की उच्चतम आथिक दशा और समृद्धि के 
उदाहरण हैं । उनकी बनावट, स्थिति एवं दुर्गीकरण तत्कालीन श्र प्ठ' निर्माण-शैली के 
द्योतक हैं। देश की घन-सम्पत्ति का अनुमान सिकन्दर को अपने आक्रमणकाल में प्राप्त 
हु अगणित उपहारों से किया जा सकता है। “सुनहरे वस्त्र पहने हुए क्षुद्रक-दूतों 
उसे वहुतेरे सूती थान, कच्छप-रवक्‌ (खाल), वृषभत्वक के बने बकलस तथा लोहे के 
सोभार; तक्षशिला के आम्भो ने सोने-चांदी के ताज (सिक्के) तौल की 280 मात्रा में 
उसे प्रदान किये ४” पंजाब और पश्‍्चिमोत्तर प्रदेश में भारतीयों का मुख्य व्यवसाय 
कृषि-कर्म और पशुपालन था । यह प्रदेश वृषभों की मनमोहक सुन्दरता व स्वस्थता के 
लिए प्रख्यात था । अन्य व्यवसायों में बढ़ई का कार्य महत्त्वशील था क्योंकि वह युद्ध 
के लिए रथ और कृषि तथा व्यापार आदि के लिए गाड़ियों तथा छकड़ों का निर्माण 
करता था । पंजाब में अनेक नदियों के अस्तित्व और सिकन्दर की सेना का नोकाओं 
के बेड़े से नदियों में यात्रा करना इस बात के द्योतक हैं कि उस युग में नो-निर्माण- 
शिल्पकला प्रचलित थी और जल-यात्रा से लोग अवगत थे । 
कुछ इतिहासकारों का मत है कि सिकन्दर के आक्रमण के परिणामस्दरूप 
आवागमन तथा स्थलीय और सामुद्रिक व्यापार के नवीन मागें खुल गये जिससे भारत 
तथा पाश्चात्य देशों में परस्पर घनिष्ठ सम्पर्क बढ़ा और उनमें सांस्कृतिक विनिमय 
का कार्य सुलभ हो गया । स्ट्रेबो क ओर सिल्यूकस के उत्तराधिकारी के जल- 
सेनानायक पेट्रोकलीज (?2६7०८।९5) ने इन मार्गों का उल्लेख किया है। वेवीलोन सें 
ढले हुए यूनानी ढंग के सिक्के जो भारत के सीमाग्रान्त में बहुसंख्या में प्राप्त हुए हैं 
इस बात के प्रमाण हैं कि इन मार्गों से खूब व्यापार होता था। 
सिकन्दर के आक्रमण के ऊपर वणित परिणामों के अतिरिक्त कुछ स्पष्ट 
सांस्कृतिक प्रभाव भी हुए हैं । भारत और उसकी सीमा पर अनेक यूनानी केन्द्र प्रति 
ष्ठित हो गये । सिकन्दर ने जो सेना अपने पीछे छोड़ी थी, वह तो उसके लौटने के 
वाद शीघ्र ही विनष्ट हो गयी परन्तु उसके बसाये हुए नगर दीघं काल तक रहे । 
इसके अतिरिक्त सिकन्दर के साम्राज्य के विकिरण के पश्चात्‌ सीरिया, बैविट्रया और 
एशिया के अन्य भागों में जो यूनानी राज्य स्थापित हुए थे उन्होंने और भारत में 
बसाये हुए यूनानी नगरों और केन्द्रों ने भारत और यूरोप के मध्य सांस्कृतिक सम्पर्क 
स्थापित कर दिया । इसी सम्पर्क के फलस्वरूप , भारतीय सिककों के मुद्रण में प्रगति 
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हुई। अब भारत में यूनानी ढंग के आधार पर उचित आकृति और मुद्रण के सिक्कों 
का प्रचलन हुआ । इससे पूर्वे चिन्ह-मुद्रित सिक्के चलते थे । सम्पर्क का दूसरा परिणाम 
यह हुआ कि भारतीय ज्योतिष यूनानी ज्योतिप-प्रणाली से बहुत प्रभावित हुई । सम्राट 
कनिष्क के शासनकाल में जब बैक्ट्रिया उसके साम्राज्य का एक भाग था, तब उसने 
यूनानी शिल्पकारों को बुद्ध और बोधिसत्वो की प्रतिमाओं के निर्माण के लिए आम- 
न्त्रित किया था। इससे भारतीय और यूनानी मूर्तिकला का सम्मिश्रण हुआ। 
भास्करकला में गान्धार शैली का प्रादुर्भाव सिकन्दर के आक्रमण का दूरस्थ स्पष्ट 
परिणाम है। 
यूनानियों ने भी अपने सम्पर्क के काल में भारतीयों से विज्ञान, कला, दर्शन, 
गणित और चिकित्साशास्त्र का बहुत कुछ ज्ञान ग्रहण किया। भारतीय दर्शन ने 
यूनानी संस्कृति और विचारधारा को बहुत कुछ प्रभाबित किया। यह भी सुझाया 
| गया है कि इसने ईसाई धर्म पर भी प्रभाव डाला है। इसका उल्लेख आगे अध्याय 
6 में किया गया है । 
भौयों के पूर्व-युग अथवा प्रारम्भिक मगध के युग में 
सांस्कृतिक जीवन 
जैन और वौद्ध साहित्य, विशेषतः त्रिपिटक और जातक ग्रन्थ, मौय साम्राज्य 
के पूर्व तीन सौ वर्षों के युग में उत्तरी भारत के सामाजिक, राजनीतिक तथा धार्मिक 
¦ जीवन पर विशेष प्रकाश डालते हैं । इसका वर्णन निम्नलिखित है: 
राज-पद्ध ति--राजनीतिक दृष्टि से भारत छोटे-छोटे राज्यों में विभक्त था 
जिनमें से कुछ तो साम्राज्य-निर्माण के लिए युद्ध करने वाले राजतन्त्र थे और कुछ 
कवाइली प्रदेशों में गणतन्त्र राज्य थे । यद्यपि शासक-वर्ग क्षत्रिय था, तो भी अक्षत्रिय 
नरेश होते थे। जातक 2-326 में हमें यह पढ्ने को मिलता है कि एक अत्याचारी 
क्षत्रिय नरेश को पदच्युत कर एक ब्राह्मण राजा बनाया गया। जिन राज्यों में राजा 
' शासन करता था, वहाँ उसे विशेष सर्वोपरि अधिकार और सुविधाएं होती थीं। 
भूमि-कर और अन्य करों पर राजा का अधिकार होता था। राजकीय करों में एक 
ऐसा भी कर होता था जिसे जनता राजा के उत्तराधिकारी के जन्म के अवसर पर 
देती थी। व्यापारी चुंगी (0०7०) तथा अन्य प्रकार के कर देते थे । कभी-कभी 
राजा वेगार भी लेता था तथा वन्य-भूमि और बिना स्वामी की सम्पदा पर भी अपना 
स्वत्व रखता था। प्रायः राजा कुलागत होते थे और शासन करने वाला नरेश अपने 
उत्तराधिकारी को मनोनीत .भी करता था । परन्तु राजा के निर्वाचन के हवाले भी 
प्राप्त हुए हैं। यद्यपि निर्वाचन राजवंश के सदस्यों तक ही सीमित था परन्तु कभी- 
कभी बाहर के अन्य व्यक्तियों को भी पसन्द कर लिया जाता था। 
राज्यों की वृद्धि और नवीन प्रदेशों के अनुयजन से महाक्षत्रप (४८९०४) 
और प्रान्तपति का पद दिनःप्रतिदित अधिक महत्त्वशाली होता गया और प्रायः इस 
पद पर राजवंश के राजकुमार होते थे, कभी-कभी इसके लिए राजसभा के प्रमुख 
सेनापतियों को भी पसन्द कर लिया जाता था । राज्याधिकारियों में पुरोहित विशेष 
महत्त्व का होता था; कभी-कभी एक ही व्यक्ति तीन राज्यों का पुरोहित होता था 
जैसा काशी, कौशल. और विदेह में था। कुछ राज्यों में पुरोहित की अपेक्षा सेनापति 
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का, जो प्रायः राजकुमार या उच्च राजकीय पद का व्यक्ति होता था, महत्त्व अधिक 
होता था। अपने सैनिक कत्तंब्यों के अतिरिक्त उसे देश के कुछ भागों में न्याय भी 
करना पड़ता था। राजा की प्रमुख कार्यकारिणी में पुरोहित, सेनापति और अन्य 
मन्त्री होते थे । 
इस युग में शासन-विकास का सवसे महत्त्वपूर्ण अंग महामात्र नामक उच्च 
अधिकारी-वर्ग का प्रादुर्भाव था । वैदिक युग में ये अज्ञात थे और मौर्ये तथा सातवाहुन- 
युग के बाद विलुप्त हो गये। इनके कतंव्प्र विभिन्न प्रकार के थे। कछ सामान्य 
शासन की देखभाल करते, कुछ न्याय करते, कुछ के अधिकार में सेना थी और कुछ 
अन्य भूमि-कर आदि की व्यवस्था करते थे । 
न्याय-शासन में यद्यपि राजा निर्णय देकर महत्त्वशाली कायं करता था, पर 
न्याय का अधिक ' कार्य अब 'त्र्यावहारिकों' या न्यायाधीशों को सौंप दिया गया था । 
एक के ऊपर एक अनेक न्यायालय थे । लड़ाकू हाथियों को सेना का नियमित अंग 
बनाकर सैनिक-व्यवस्था में महत्त्वशाली परिवतंन किये गये | इस युग की सेना के 
चार विभाग थे--पैदल सिपाही, अश्वारोही, रथ और हाथी । इनके अतिरिक्त श्रमिक, 
गुप्तचर और स्थानीय पथ-प्रदशंक भौ थे यूनानी लेखकों ने यह संकेत किया है कि 
युद्धकाल में एशिया के अन्य लोगों की अपेक्षा भारतीय अधिक श्रेष्ठ थे । 
राजविहीन राज्य 'गण' नाम से प्रख्यात थे। ये विभिन्न प्रकार के थे -- 
कुछ सार्वभौमिक राज्य थे और अन्य पाश्वंत्र्ती प्रभुसत्तात्मक राज्यों को कर देते थे, 
परन्तु ये स्वायत्तःशासन का पूर्ण लाभ उठाते ये । प्रत्येक की एक 'परिपद्‌” होती थी 
जो कई अधिवेशन करती थी और कानून बनाती थी । राजधानी में इस साधारण- 
सभा के अतिरिक्त राज्य में सभी महत्त्वशाली स्थानों में स्थानीय परिषदें होती थीं । 
इन गणराज्यों को कार्यकारिणी को सत्ता एक ही प्रमुख व्यक्ति या अनेक प्रधान 
व्यक्तियों के हाथों में रहती थी जिन्हें “राजन्‌, 'गण-राजन्‌,' या “संघ मुख्य” कहते थे । 
राजन्‌ की उपाधि राज्य के सभी प्रधान व्यक्तियों के लिए थी | राजन्‌ के अतिरिक्त 
'उप-राजन्‌,' 'सेनापति,' 'भण्डारिक’ आदि अन्य अधिकारीगण थे। कुछ गणतन्त्र 
राज्यों के शासन में नियमित पुलिस-अधिकारियों का भी उल्लेख है । 
सामाजिक जीवन 
जातक कहानियों में बाणत नागरिक जीत्रन की झलक यह्‌ संकेत करती है 
कि यदि वैज्ञानिक आविष्क़ारों के फलस्वरूप प्राप्त आधुनिक जीवन की कुछ सुविधाओं 
और सभ्यता को अलग कर दिया जाय तो उस प्रारम्भिक युग में भी मनुष्य उसी 
सुल्-वैभव से रहते ये जैसे आज । यद्यपि अधिकांश में साधारण जनता मिट्टी के बने 
कच्चे मकानों व ग्रामों में रहती थी, प्राचीरों से सुरक्षित नगर भी थे । गरीबों 
के मकान छोटे और साधारण तथा धनिकों के विशाल और आकर्षक होते थे, जो 
बाह्र-भीतर सुन्दर और रगे-पुते होते थे । यद्यपि नगरों की संख्या कम थी परन्तु उनमें 
महत्त्वपूर्ण भवन होते थे, जैसे परिषद्‌-भवन, न्यायालय, राजमहल, उच्च प्राचीरों में 
प्रहरी-स्तम्भ और द्वार आदि | इन नगरों में जीबन के सभी आमोद-प्रमोद के साधत 
तथा सुविधा वाले स्थान थे, जैसे मनोरंजन के उद्यान, पानी से छिड़के हुए प्रकाशः 
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शिल्पियों के स्थान आदि ; -राजमहूल लकड़ी और पाषाण के होते थे । वौद्धि धामिक | 
अन्थों में सात मंजिल वाली उच्च अट्टालिकाओं का उल्लेख है । लोग गायन और नृत्य 
के शौकीन थे और उन्हें पशु-युद्ध, शतरंज-सा एक खेल, और नटों की क्रीडाओं में 
अधिक अभिरुचि थी। योद्धाओं का प्रमुख आमोदःप्रमोद झूत-क्रीडा, आखेट, युद्ध की 
कहानियों का श्षवण, रंग-भूमि और अखाड़े के खेल थे। सिन्धु-घाटी में जनता के 
बसन में एक सूती कुर्ता और अन्य दो वस्त्र और होते थे जिनमें एक तो उनके कन्धों 
पर लपेटा जाता था और दूसरा मस्तक पर बाँधा जाता था । पुरुष कान में बालियाँ 
पहनते थे, अपनी दाढ़ी को रंगते थे और छाते तथा जूतों का उपयोग करते थे। 
कुलीन-वर्गं की नारियाँ अपने मस्तक को स्वणिम तारों से अलंकृत करती थीं और 
अनेक बहुमूल्य रत्नजड्ति हार और चूड्याँ पहनती थीं । गंगा के प्रदेश में कुलोन- 
चगँ की कन्याएं हार-कन्दौरे और घुंघरू वाले नूपुर और पायजेब पहनती थीं; बेसन 
या पीले अथवा लाल रंग के रेशम के चमकीले वसन धारण करती थीं । 

पशु-वध क्रूर, नृशंस और घृणास्पद माना जाता था । खाद्य-सामग्री की बनी 
हुई पशुओं की प्रतिमूतियों को प्राणधारियों के लिए स्थानापन्न करने की प्रथा तथा 
निरपराध गाय को न मारने की धारणा में प्राणिमात्र के प्रति बढ़ती हुई दया के भाव 
की आभा झलकती है और इसीलिए मांस का प्रयोग दिन-भ्रतिदिन कम होता जा रहा 
था । फिर भी, यूनानी निरीक्षकों के अनुसार उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रान्त के भारतीयों 
का भोजन चावल और स्वादिष्ट परिपक्व मांस था जो मेज पर स्वर्णिम थालों में 
परोसा जाता था । जब लोग खुले में खाते थे तव एक ही साथ भोजन करने की प्रथा 
प्रचलित थी । धामिक समारोहों और उत्सवों के अतिरिक्त मद्यपान की प्रथा का विशेष 
प्रचार नहीं था। 

घर में सबसे वृद्धि व्यक्ति ही परिवार का स्वामी होता था। वही परिवार के 
अन्य सदस्यों की देखभाल करता था। सन्तानोत्पत्ति पर बड़ा समारोह मनाया जाता 
था और नवजात शिशु के माता-पिता को विविध उपहार दिये जाते थे, परन्तु पुत्रजन्म 
पर जो आनन्दोत्सव मनाया जाता था, वह पुत्री-जन्म पर नहीं । अतिथि सत्कार 
गृहस्थ का कतव्य माना जाता था । 

इस युग में स्त्रियों की स्थिति में बैदिक युग की अपेक्षा अधिक पतन हो चुका 
था | समाज में उनकी स्थिति इतनी उपाश्रित थी कि स्वयं गौतम बुद्ध अपने संघ में 
नारियों को प्रवेश करने के विषय में परांगमुख थे। यद्यपि रूढ़िवादी कानूनज्ञों ने 
विधवाओं के चिता में जल मरने की स्वीकृति नहीं दी थो, परन्तु उत्तर-पश्चिम में 
सती-प्रथा से लोग अवगत थे, क्योंकि यूनानी लेखकों ने एक़् भारतीय सेनापति की 
विधवा का उल्लेख किया है जो पाणिग्रहण के समय के समान शानदार श्रूंगारों से 
अलंकृत होकर चिता में स्वयं जलकर भस्म हो गयी थी। सिकन्दर के समकालीन 
लेखकों ने वर्णन क्रिया है कि नारियाँ रण में खेत रहे अपने सम्त्रन्धिगों के अस्त्रःशस्त्र 
लेकर पुरुषों के कन्धे से कन्धा भिड़ाकर अपने देश के शत्रुओं के विरुद्ध लड़ती थीं । 
स्त्रियों को शिक्षा से वंचित नहीं किया जाता था। कुछ नारियाँ तो अपने ज्ञान, 
विद्वत्ता ओर तकं विद्या के लिए प्रसिद्ध थीं। बौद्ध धामिक ग्रन्थ राजकुमारियों द्वारा 
रचित कुछ छ.दों का उल्लेख करते हैं और ये 'थेरी गाथा' में अभी भी सुरक्षित हैं । 
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इसके अतिरिक्त नारियाँ नृत्य और संगीतकला में कुशल थीं। अल्प-अवस्या में विवाह 

का प्रचलन था । अनेक कुमारियों के स्वयंवर के दृष्टान्त, जो उपलब्ध हुए हैं, इस 

बात के चोतक हैं कि उस युग में स्वयंवर-प्रथा प्रचलित थी। पर्दा-प्रथा का कोई 

प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । बेवल राजकुल की स्त्रियाँ पर्दायुक्त पालकी या सवारियों 

पर जाती थीं परन्तु कभी-कभी वे इस नियम की अवहेलना भी करती थीं। स्त्रियों 

को पूर्णह्पेण स्वच्छन्दता थी। यदि. राजमहलों की रानियाँ स्वतन्त्रता से घूमतों 

और मन्त्रियों मे विचार-विनिमय करती थीं, तो साधारण स्त्रियाँ मेलों, उत्सवों 

और समागेहों में सम्मिलित होती थीं । कुछ स्त्रियों के राग्य लेने तथा भिक्षावृत्ति से 

जीवनयापन करने के विवरण प्राप्त हुए हैं। ये परिव्राजिकाएँ विदुषी तथा बुद्धिमान 

होती थीं एवं संसार से निलिप्त होकर धर्मोपदेशकों के सत्संग का लाभ उठाती थीं । 

समाज जाति-प्रथा के आधार पर व्यवस्थित था। बुद्ध और महावीर का 

उपदेश कि किसी व्यक्ति की जाति जन्म से ही निर्दिष्ट नहीं होनी चाहिए, सवंसम्मति 

से स्वीकृत नहीं हुआ था| सामाजिक भेद-भाव दृढ़ होते जा रहे थे और इस युग के 

अन्त में यूनानी लेखकों ने लिखा है कि अन्तर्जातीय विवाह निषिद्ध थे और सामाजिक 

प्रथाओं के अनुसार धन्धे और जाति-परिवतेन की अनुमति नहीं थी, परन्तु अन्तर्जातीय । 

विवाह कभी-कभी राजवंश के तथा उच्च श्रेणी के लोगों में होते थे । वौद्ध लेखकों | 

ने दस्युओं, जाति-बहिष्कृत व्यक्ति और आदिवासियों के अतिरिक्त, चार 'वर्ण' एवं 

f अनेक निम्न श्रेणी की जातियों और व्यवसायों ('हीन' जाति और 'हीन' शिल्प) के 

{ अस्तित्व को स्वीकार किया है । यद्यपि बौद्ध ग्रन्थ यह्‌ प्रकट करते हैं कि जाति-प्रथा 

| अत्यन्त हीन या अस्पर्शयं जातियों सहित समाज में घर कर गयी थी, तो भी वे इस बात 

| का उल्लेख करते हैं कि विवाह-प्रथा, एक पत्तल में भोजन करने की प्रणाली और 

व्यवसाय-परिवर्तन के जाति-नियमों में कुछ परिवर्तनशीलता थी। ब्राह्मणों ने राज- 

वंश की स्त्रियों से विवाह किये थे । राजकुमार, पुरोहित और बिक्रेता एक साथ 

भोजन .करते और परस्पर विवाह करते थे, ब्राह्मण और क्षत्रिय अपनी जाति और 

सामाजिक सम्मान के खोये विना ही कृषि-कर्म करते, व्यापार करते, और भृत्य (नौकर) 

का कार्य करते थे । अतएव यह स्पष्ट है कि सामाजिक जाति विभाग और आर्थिक 

व्यबसाय परस्पर पुणं रूप से समावृत नहीं होते थे, यद्यपि बौद्ध ग्रन्थ यह प्रमाणित 

करते हैं कि शिल्पकारों, विक्रेताओं और व्यवसायियों में अपने पूर्वजों के धन्धे को 

अपनाने का स्वाभाविक अनुराग था । 

; आशिक दशा 

अधिकतर लोग पासं-पास सटे हुए ग्रामों में रहते थे और शान्तिपूर्वक कृपि- 

कर्म करते थे | गाँव के थतुद्िक बाहर की ओर खेत (ग्राम-क्षेत्र) होते थे । सींचने 

वाली नाली-नालियों द्वारा खेत अनेक टुकड़ों में विभक्त होते थे । प्रायः खेतों के भाग 

छोटे ही होते थे यद्यपि बड़े टुकड़ों का अभाव न था। प्रत्येक परिवार के अपने खेत 

होते थे जो उसके स्वामी और उसके पुत्रों अथवा उनके द्वारा लगाये हुए श्रमिकों द्वारा 

जोते जाते थे! ग्रामों में विशाल भूमि वाले जमीदारों, भिखारियों और अत्यन्त दरिद्र 

 घधयक्तियों का कोई उल्लेख नहीं है। चावल, जौ और गन्ने की उपज मुख्य थी । गाँव 

+ शासन-प्रबन्ध की व्यवस्था ग्राम के मुखिया, ग्रामभोजक के अधिकृत गांव की 
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परिषद्‌ करती थी । ग्रामभोजक गाँव की परिषद्‌ या पंचायत द्वारा चुना जाता था, 
न कि प्रदेश के राजा द्वारा । ग्रामभोजक ही राज-कर की, जो भूमि को उपज फा छठे 
से वारहवें भाग तक होता था, वसूली के लिए उत्तरदायी था । यह राज-कर अनाज 
के रूप में एकत्र किया जाता था और देश के अनेक भागों में स्थिति अन्न-गोदामों में 
अकाल या शुष्कता के विरुद्ध सुरक्षा के हेतु संगुहीत किया जाता था । गाँव के कुयक 
साधारणतया सन्तुष्ट होते थे। उनमें सावेजनिक्र हित के लिए सहयोगपू्ण जीवन- 
प्रणाली और दृढ़ नागरिक भावना का विकास हो चुका था | वौद्ध धार्मिक ग्रन्य यह 
उल्लेख करते हैं कि स्वस्थ शरीर बाले समस्त ग्रामीण तालाबों, सड़कों, सिचाई की 
नहरों आदि साबंजनिक हित के कार्यों में परस्पर सहयोग देते थे। देहाती जनता में 
ग्राम-क्ृपकों के अतिरिक्त बहुसंख्यक 'गौपालक' होते थे जो पशुओं को चराया करते 
थे । इनकी नियुक्ति राजकीय पशुओं की रक्षा करने के हेतु और ग्रामीणों के पशुओं के 
समूहों को ग्राम के सार्वजनिक चरागाहों पर ले जाकर चराने के लिए होती थी । 
साधारणतः गाँव अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति स्वयं करता था और वहाँ जीवन 
सादा, सरल और स्वाभाविक था तथा ग्रामीण सुखी और सन्तुष्ट थे । अपराध विरले 
ही होते थे । 

देहात और नगर दोनों क्षेत्रों की आबादी का बहुसंख्यक भाग हस्त-शिल्पकारों 
का था। व्य्रवसायों की संख्या अधिक थी और इनमें -हाथीदाँत का कार्य करने वाले, 
जुलाहे, चित्रकार और पाषाण-कार्ये के शिल्पियों की कमी न थी। कुछ शिल्पकलाएँ 
और व्यवसाय उनके कार्य की वृत्ति के अनुसार उच्च और निम्न श्रेणी के माने जाते 
थे । उदाहरण के लिए, शिकारी, मछुए, चमंकार, कसाई, संपेरे, संगीतज्ञ, नृत्य और 
अभिनय करने वाले, आभूषणों व रत्नों का कार्य करने वाले, हलवाई, धातुकार, 
कुम्द्रार, माली, नाई, धनुष-्राण बनाने वाले आदि की अपेक्षा निम्न श्रेणी के माने 
जाते थे। शिल्प-कलाओं में लोग पूर्ण दक्षता प्राप्त कर चुके थे । कुछ व्यवसायों में 
अत्यधिक विशिष्टीकरण हो चुका था। परन्तु वे व्यवसाय स्थानीय थे और कुछ परि- 
चारों तक ही सीमित थे। साधारणतः पेशे कुलागत हो चुके थे, फिर भी दूसरों के 
पेशे अपनाने में कोई असूविधा नहीं थी, क्योंकि वर्ण या जाति के अनुकूल सर्वेदा 
व्यवसाय या वृत्ति चुनने की अनिवार्यता न थी । यही कारण है कि कभी-कभी जुलाहे 
को धनुर्धर बनते, क्षत्रिय को कृषि करते और ब्राह्मण को सुनारी, पशुपालन या 
चाणिज्य-व्यवसाय करते पाया गया है। एक हो धरधा करने वाले लोग वहुधा अपने 
को शिल्प-संघ या 'श्रेणी' में संगठित करते थे। इनमें से प्रत्येक का एक सभापति 
होता था जिसे 'प्रमुख,' 'ज्येष्ठक' या '्रेष्ठिन' कहते थे । 'महाश्ेष्ठिन' सर्वोपरि 
प्रधान और 'अनुश्रेष्ठिन' उपप्रधान भी होते थे । कभी-कभी विविध श्रेणियाँ या संघ 
अपनी रक्षा, उन्नति व लाभ के लिए एक ही प्रधान के नीचे संगठित हो जाती थीं । 
शिल्पी और व्यापारियों के संघ या श्रेणियाँ शिक्षित (उम्मीदवार) भी रखती थीं 
जिन्हें 'अम्तेवासी' कहते थे। जातक में व्यापारियों के संघों के बीच उद्योग तथा 
व्यापार के हेतु विस्तृत साझे के हवाले हैं । 

“देशी और विदेशी व्यापार अत्यन्त प्रगति की दशा में था। वाणिज्य-व्यापार 
के लिए भारत के अनेक भःगों में व्यापार वे प्रमुख केन्द्रों को जोइते हुए अनेक्र वणिक- 
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पथ थें । एक बड़ा वणिक श्रावः्ती, नालन्दा, राजगह जैसे औद्योगिक और व्या- 
पारिक केन्द्रों को तक्षशिला के समृद्धशाली नगर से होता हुआ मध्य और पश्चिमी 
शुशिया से जोड़ता था । दूसरा पथ राजगृह से अवघ में श्रावस्ती होता हुआ गोदावरी 
के तट तक जाता था। तीसरा जो अधिक दुर्गेम था राजस्थान की मरुभूमि से होतः 
हुआ सिन्धुघाटी के निम्न प्रदेश के सौत्रीर बन्दरगाहों को और दक्षिण के उपरी भाग 
में नवंदा के मुहाने तक जाता था । इन पथों की प्रशाखाएँ श्रावस्ती, उज्जैन, कौशाम्बी 
और बनारस को, जो समृद्धिशाली व्यापारिक केन्द्र थे, जोड़ती थीं; विन्रय-पिटक में 
पूवं से पश्चिम को गंगा में जाने वाले प्रमुख जलमार्ग का विवरण है। यह मार्ग गंगा 
किनारे शहजती पर समाप्त होकर फिर जमुना नदी में होता हुआ कौशाम्बी तक 
पहुँचता था । व्यापारिक वस्तुओं को लद्दू पशुओं और बैलगाड़ियों में ले जाते थे ) 
इनकी दोधे पंक्तियाँ किराये के सशस्त्र सैनिकों के संरक्षण में आगे बढ़ती थीं। यात्री 
और व्यापारीगण अपनी यात्रा अनेक मंजिलों में पूर्ण करते थे । राजस्थान की मरुभूमि 


को पार करते हुए सार्थवाह (कारवाँ) शीतल राक्रि के समय नक्षत्रों की गति जानने. 


वाले पथ-प्रद्शकों का अनुसरण करते थे। इन राजमागों पर डकेतियाँ अधिक होती 
थीं, विशेषकर निर्जन मागे पर व्यापारिक वस्तुएँ लेकर चलना तो भयपूर्ण था । 


भारत से बाहर के देशों के साथ स्थानीय और सामुद्रिक दोनों मार्गों से 
व्यापार होता था। भारत का विदेशी व्यापार एशिया के बड़े स्थलमार्ग से होता था 
जो गान्धार देश के तक्षशिला नगर और मध्य एशिया से होता हुआ भूमध्यसागर के 
तट तक जाता था। अरव और पाश्चात्य देशों के साथ भारतीय व्यापार फारस 
की खाड़ी और लाल समुद्र के जलमागं से होता था। बौद्ध धार्मिक ग्रन्थों में इस बात 
का प्रमाण है कि भारत का समुद्री व्यापार सिंहलद्वीप (लंका), बर्मा, सुमात्रा ओर 
मलाया प्रायद्वीप से बंगाल की खाड़ी के जलमागं से होता था । भारतीय इन देशों का 
समुद्री यात्राएँ और व्यापार के हेतु देशाटन करते थे । भृगुकच्छ (आधुनिक भड़ौंच), 
सूरपरक (सोपरा, बम्बई के उत्तर में), ताम्रलिप्ति (पश्चिम बंगाल में तामलुक) प्रसिद्ध 
बन्दरगाह थे । जमुना-तट पर कोशाम्त्री। सरयू पर अयोध्या, ताप्ती पर श्रावस्ती, 
गोदावरी पर पोतना, गंगा पर काशी, चम्पा और वाद में पाटलिपुत्र और सिन्धु पर 
पटल नदीतट के बन्दरगाहों में से विशेष उल्लेखनीय हैं । 


निर्यात की प्रमुख वस्तुएँ रेशम, मलमल, किमस्त्राब, चाकू-कँची, कसीदे 
कढ़े हुए वस्त्र, कम्बल, सुवासित द्रव, औषधियाँ, हाथीदाँत और हाथीदाँत का सामान, 
सोने-चांदी के रत्नजटित आभूषण आदि थे । इनके व्यवसाय से सौदागर अनन्त धन 
अजित करते थे। यद्यपि वस्तु विनिमय की प्रथा सवंथा विलुप्त नहीं हुई थी, परन्तु 
सिक्कों का प्रचलन क्रय-विक्रय के माध्यम के लिए हो चला था। मूल्य की सर्वमान्य 
इकाई तांबे का सिक्का था, जिसको 'कर्षापण' कहते थे । इसका वजन ]46 ग्रेन से 
कुछ अधिक होता था। चाँदी का कर्षापण 58 ग्रेन से थोड़ा-सा कुछ अधिक होता था । 
इसके अतिरिक्त 'निक्ख' (निषक्र) और 'सुवरण' (सुवर्णे) नाम के सोने के सिक्के भी 


. होते थे। तांबे के छोटे सिक्क्रे 'मासक' और 'काकनिक' कहलाते थे । इन सिक्कों का 


वजन ओर मूल्य, ऐसा प्रतीत होता है, विभिन्न भागों में भिन्न-भिन्न था। परन्तु बहुत 
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विशाल नगरों के सिवाय सिक्कों का प्रयोग बहुत अधिक नहीं था। व्यापारी अथवा 
महत्त्वशाली व्यवसायी-वर्ग या श्रेणियाँ इन सिक्कों पर सिंचाई, वजन आदि नियमित 
करने के लिए अपने चिन्ह छाप देती थीं। 


में--धामिक दृष्टि से मगध-उत्कर्प के प्रारम्भिक दिन भारतीय इतिहास में 


अत्यन्त ही महत्वपूर्ण थे। ब्राह्मण धमं में महान परिवर्तन हुए । इस धमं में अनेक 
सम्प्रदायों के अतिरिक्त नवीन सुधारवादी-आन्दोलन इस धर्म की दूषित प्रथाओं को 
दूर करने के लिए अधिक गतिशील हो गये । इसका विवरण पिछले अध्याय में दिया 
जा चुका है। 


l. 


2. 


3. 


प्रश्नावली 
भारत के ईरानी आधिपत्य का हाल लिखिये । हिन्दू संस्कृति पर इसके स्थायी 
अवशिष्ट चिन्हों का पूणण ूपेण विवेचन कीजिये । 
“सिकन्दर के भारतीय युद्ध के सांस्कृतिक महत्व की अतिशयोक्ति और कम _ 
मूल्यांकन दोनों ही हो गये हैं।” विवेचन कीजिये । 
सिकन्दर के आक्रमण ने कहाँ तक भारत के राजनीतिक, सामाजिक और धार्मिक 
जीवन को प्रभावित किया है ? 
यूनानी इतिहासकारों ने सिकन्दर के भारतीय आक्रमण के समय भारतीय 
सांस्कृतिक जीवन का क्या विवरण लिखा है? . 
मौयो के पूर्व के युग के सांस्कृतिक जीवन का वर्णन कीजिये । 
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साम्राज्यों का यूग 


मौर्य सामाज्य और उसका महत्व (322 से ।85 ईसा पूरब) 


प्राचीन भारत के राजनीतिक और सांस्कृतिक इतिहास के विद्यार्थियों के लिए 
मौर्यकाल विशेष अभिरुचि का है। भारत के राजनीतिक इतिहास में मोर्ये-वंश से 
ना युग का श्रीगणेश होता है। इतिहासकारों के लिए मोर्यों का आगमन अन्धकार 
से प्रकाश का मागं है। इसी मोौर्यकाल में ही समस्त भारत को सर्वप्रथम एक ही छत्र 
आर शासन के अन्तरगत एक सूत्र में संगठित कर दिया गया था। मौर्य साम्राज्य के 
संस्थापक चन्द्रगुप्त मोर्य ने पंजाब और सिन्ध से यूनानी सैन्यों को खदेड़कर उत्तरी 
भारत में एक विशाल साम्राज्य की स्थापना की, जिसे उसने और उसके उत्तरा- 
धिकारियों ने एक शताब्दी से भी अधिक वर्षों तक सफलतापूर्वक बनाये रखा। यह 
राजनीतिक एकता कालविज्ञान-ज्ञान को अधिक ठीक और स्पष्ट कर देती है और 
इतिहासकार इससे आगे देश का श्ुंबलाबद्ध विवरण प्रस्तुत कर सकता है एवं विविध 
नगण्य छोटे-छोटे राज्यों की अस्त-व्यस्तता की भ्रूलभूलैयों में अपने को विलुप्त नहीं 
कर सकता । इस प्रकार राजनीतिक एकता से सांस्कृतिक और ऐतिहासिक एकता 
प्राप्त होती है । इसके अतिरिक्त मौरथ राजवंश की छत्रछाया में ही शासन की एक-सी 
प्रणाली, जिसकी दक्षता की प्रशंसा वतंमान लेखकों ने मुक्तकण्ठ से की है, संभेस्त 
विशाल मौर्य साम्राज्य में स्थापित की गयी । चन्द्रगुप्त और उसके उतराधिकारियों 
के एक-से शासन के फलस्वरूप देश को सांस्कृतिक उन्नति भी सुलभ हो सकी। 


मौर्य सम्राटों ने विश्व के अन्य सुसंस्कृत शासकों, जैसे सीरिया के सिल्यूकस, 
मित्त के टाल्मी, मेसिडोनिया के अस्टीगोनस, लंका के तिस्सा और नेपाल के राजाओं 
से अपने राजनीतिक और सांस्कृतिक सम्वन्ध स्थापित किये थे । इस सम्पर्क से भार- 
तीय ओर पश्चिमी संस्कृति का परस्पर हेल-मेल बढ़ा । मोर्यक्राल में ही भारत पृथ्वी 
के दूरस्थ प्रदेशों में अपनी सभ्यता, संस्कृति और धर्मप्रसार के हेतु प्रचारक भेजकर 
विश्व का अग्रगामी सांस्कृतिक दूत बत गया । अशोक के धामिक उत्साह ने धर्म के 
अनेक दूतों को प्रेरणा दी कि बें मारत की सीमा के पार जाकर मनुष्यमाझ़ का कष्ट 
निवारण कर वास्तविक मानव-सेवा का कार्य करें प्राकृतिक और भौगोलिक सीमाओं 
को च मानने वाली अशोक की धामिक नीति और सहिष्णुता विश्व-वन्धुत्व पर निर्भर 
थी । इस प्रकार मौयों की छत्रछाया में भारत ने शान्ति, बन्धुत्व और सांस्कृतिक 
एकता के आधार पर एक नवीन विश्व के निर्माण का प्रयास किया । अन्त में मौर्य- 
' युग में भारत ने निरन्तर शान्ति का आनन्द उठाया और परिणामस्वरूप देश में 
 बाणिज्य-त्यवसाय, विज्ञान, साहित्य और कला की प्रभूत प्रगति हुई। 
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मौर्य साम्राज्य 
चन्द्रगुप्त मौय (322-298 ईसा पुर्व)-चन्द्रगुप्त मौर्य ने जो पिप्लवन के 

क्षत्रिय मौर्य वंश में से था, कौटिल्य की सहायता से अन्तिम नन्द-नरेश धननन्द का 
नाश कर दिया और समस्त उत्तरी भारत पर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया । 
सिकन्दर के उत्तराधिकारी सिल्यूकस ने 305 ईसा पूर्व भारत पर आक्रमण किया था, 
पर चन्द्रगुप्त ने उसे परांजित कर दिया । अतएव उसने हिरात से लेकर बलूचिस्तान 
तक का प्रदेश चन्द्रगुप्त को दे दिया। जैन अनुश्चुतियों के अनुसार चन्द्रगुप्त अपने 
पुत्र को सिंहासन दे. उपवास और तप करके मृत्यु को प्राप्त हुआ | वह कुशल, 
प्रतिभाशाली योद्धा, प्रजाहितैषी शासक व सफल राजनीतिज्ञ था। विश्व के महान्‌ 
सम्राटों में उसका स्थान है। 

बिन्दुसार (298-273 ईसा पूर्व) चन्द्रगुप्त के पश्चात उसका पुत्र बिन्दुसार 
राजसिंहासन पर बैठा । उसके शासनकाल में तक्षशिला में विद्रोह हो गया परन्तु वह 
दवा दिया गया । अपने पिता चन्द्रगुप्त के समान ही उसने पड़ोसी यूनानी राजाओं 
और एशिया की: अन्य शक्तियों से मेत्रीपूणं सम्बन्ध बनाये रखा । वह शक्तिशाली 
शासक था और उसने अपने पिता के साम्राज्य को ज्यों का त्यों बनाये रखा । 

अशोक (273-233 ईसा पूर्व)-विन्दूसार के बाद उसका पुर अशोक 
सिंहासनारूढ़ हुआ । वह भारत के इतिहास में महान्‌ प्रतिभावान व्यक्ति है और उसका 
शासन भारतीय इतिहास में युग-प्रवतंक है। उसने भारतीय जीवन में एक नवीन 
चेतना और भावना फूंक दी जो आज भी विद्यमान है । 273 ईसा पूर्व में सिंहासनारूड़ 
होने के पूवं वह तक्षाशला और उज्जैन का प्रान्तीय शासक था । सन्‌ 262 ईसा पूरव 
में उसने कलिंग से युद्ध किया । इस युद्ध ने उसकी जीवनधारा के प्रवाह को दूसरी 
ओर पलट दिया । इस संग्राम में मनुष्यों का इतना संहार हुआ कि उसकी भीषणता 
और अवर्णनीय कष्ट ने विजेता अशोक के ममं को छू लिया और वह इतना द्रवित 
हुआ कि उसने प्रतिज्ञा की कि वह भविष्य में युद्ध न करेगा वरन्‌ पवित्रता तथा धमं 
के नियमों से जनता के हूदयों पर विजय प्राप्त करेगा | कलिग-युद्ध के पश्चात्‌ गगन- 
भेदी 'भेरी-घोष' सदेव के लिए मूक हो गथा और 'धम्म-घोष' का शान्ति और सुखप्रद 
तथा नेहसिचित नाद चहुं ओर दिग-दिगन्त में गूंज उठा । उपगुप्त नामक वोद्ध भिक्ष 
के प्रभाव से अशोक ने वौद्ध धमं अंगीकार कर लिया और बोद्ध धर्म का सबसे महान 
आश्रयदाता वन गया । उसने बौद्ध धमं के प्रचार व प्रसार के लिए कोई कसर न 
उठा रखी और उसी के सफल सतत्‌ प्रयासों के परिणामस्वरूप ही वौद्ध धमं, जो एक 
साधारण सम्प्रदाय था, विश्चव्य़ापी सार्वभौमिक धर्म हो गया। वह शान्ति और 
नैतिक उदारता और मानवता का सबसे महान्‌ पुजारी था और वह विश्व-इतिहास 
के सबसे महान्‌ व्यक्तियों में से है। 

अशोक के उत्तराधिकारी -अशोक के सशक्त करों से राजदण्ड के छूटते ही 
मौर्य वंश के भाग्य निम्नाभिमुख हो गये और उसके उत्तराधिकारियों में गड़बड़ हो 
गयी । अनुश्चुतियों के अनुसार उसके पोत्र दशरथ ओर सम्प्रति उसके उत्तराधिकारी 
हुए पर दोनों ही अपने प्रसिद्ध पितामह की केवल छायामात्र ही थे। उनका शासन 
सघुकालीन और महत्त्वहीन था। इनके उत्तराधिकारी त! अत्यधिक दुर्बल थे । इनके 
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शासनकाल में मौर्य शक्ति अधोधः गिरती ही गयी और अन्तिम मौर्य शासक बृहद्रथ 
को उसके सेनापति पुष्यमित्र शुंग ने मार डाला और एक नवीन ब्राह्मण राजकुल की 
स्थापना की । 
मौर्यों के पतन के पश्चात्‌ भारत में राजनीतिक एकता विलीन हो गयी और 
भारत तथा अफगानिस्तान में पुनः अनेक छोटे-छोटे राज्यों का प्रादुर्भाव हुआ । मौयों 
के बाद शुंग नरेशों ने राज्य किया और शांगों के पश्चात्‌ कण्व राजाओं ने । कलिंग 
एक स्वतन्त्र प्रान्त हो गया और चेतराज-कुल के खारवेल की छत्रछाया में उसकी 
प्रभूत उन्नति हुई । दक्षिण में आन्ध्र राज-वंश शक्तिशाली हो गया और अफगानिस्तान 
में, जो मोयों के अधीन था, इण्डो-ग्रीक राज्यों का उदय हुआ । 
शुंग साम्राज्य और उसका महत्व (87-75 ईसा पूर्वे) 
पुष्यमित्र शृंग--पुष्यमित्र शुंग ने मगध में एक नये राजवंश की नींव डाली 
जिसे शुंग वंश कहते हैं और जिसने ।]2 वर्षों तक राज्य किया । वह सुदृढ़ शासक था 
ओर उसका साम्राज्य दक्षिण में नवंदा नदी तक विस्तृत था । वह समस्त मध्य देश का 
सावेभोम सम्राट था। अतएव उसका अश्वमेध-अनुष्ठान करना न्यायसंगत था । उसके 
शासनकाल में ही यूनानी नरेश मिनेण्डर ने भारत पर आक्रमण किया था और 
पाटलिपुत्र को भयभीत कर झिया था। परन्तु उसे पराजित करके पीछे खदेड़ दिया 
गया । पुष्यमित्र हिन्दू था ओर ब्राह्मण धमं का उत्साही संरक्षक था । अतएव उसके 
शासनकाल में ब्राह्मण धमं सक्रिय हो गया और बौद्ध धर्म का अहिसा का सिद्धान्त 
क्षीण हो गया। 
पुष्यमित्र के उत्तराधिकारी--पुष्यमित्र का उत्तराधिकारी उसका पुत्र अग्ति- 
मित्र हुआ जिसका पुत्र वसुमित्र .उसके बाद सिंहासनाछ्ढ़ हुआ । वसुमित्र के सात 
f उत्तराधिकारी हुए परन्तु वे समस्त अयोभ्य थे। अन्तिम नरेश देवभूति का ईसा 
॥ पूर्व 75 में उसके मन्त्री वासुदेव कण्व द्वारा बध कर दिया गया और तव वह सिंहासन 
| पर बंठा । ह 
शुंग संरकृति, धमं, साहित्य और कला--मौयों की दुर्बल, शान्त और बौद्ध 
राजसत्ता में प्रतिरोधस्वरूप ब्राह्मणों ने जो बिद्रोह विया था, शुंग शासन उसी का 
परिणाम था । अतएव शुंग शासन ने ब्राह्मण धर्म, उसके यज्ञों की क्रिया-विधियों 
एवं ब्राह्मण की प्रभृता सहित पुनः रथापना की और इस प्रकार बौद्ध धमं को भारी 
आधात पहुंचाया । शुंगों के समय में साहित्य के क्षेत्र में भी प्रभूत उन्नति हुई। शुंग 
चरेशों के संरक्षण में संरक्त में विद्वान पतंजलि ने व्याकरण के ऊपर अपना प्रसिद्ध 
महाभाष्य लिखा और इस प्रकार संरकृत में एक नवीन प्रेरणा दी । सम्भवतः मनुस्मृति 
भी इसी काल में रची गयी। वस्तुतः ब्राह्मण धमं और साहित्य के पुनरुद्धार का, जो 
गुप्त सञ्जाटों के शासनकाल में पूर्णरूपेण विकरित हुआ था, शुंगों के साहित्य के समय 
में श्रीगणंश हुआ था। मध्य भारत के बेसनगर-स्तम्भलेख (भेलसा) से यह सिद्ध 
होता है कि शुंगों के काल का हिन्दू धर्म आज की भाँति संकुचित न था, अपितु 
 इसकीटायामें विदेशी भी सांस ले सवते थे। भागवत ध्म का प्रचार विशेष रूप 
से था और इसके अनुयायियों की संख्या नित्यप्रति बढ़ती जा रही थी। 
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इसके अतिरिक्त शुंगकाल से भवन-निर्माणकला में एक नवीन युग का सूत्रपात 
हुआ । मौर्य और पूर्व-मौयं युगों के वोद स्तूपों में लकड़ी की रेलिग के स्थान पर 
पापाण की रेलिंग बनायी गयी एवं भव्य पाषाण के प्रवेश-द्वारों का निर्माण किया 
गया। भरहुत स्तूपो की रेलिग (२2/१8), जिसका निर्माण शुंगकाल में हुआ था, 
इसका उदाहरण है। प्रवेश-द्वारों और रेलिग के स्तम्भों की तक्षणकला प्रकृति 
और जातक-प्रन्थों की कहानियों का सुन्दर चित्रण करती है। यह भी कहा जाता है 
कि विदिशा के गजदन्त.शिल्पियों ने ही सांची के असाधारण द्वार तोरण का निर्माण 
किया था। पूना के समीपवर्ती प्रसिद्ध बिहार और इसके पास ही का चैत्य-हॉल, 
चट्टानों में से कटे हुए स्तूपों के सूह, अजन्ता और नासिक के चैत्य-हॉल, अमरावती 
का स्तूप, बोद्ध-गया की सुन्दर रेलिग और मध्य भारत में वेसनगर का गरुड़-स्तम्भ 
तथा भरहुत स्तूप की सुन्दर रेलिग शुंग स्मारकों और भास्करकला के अनुपम उदा- 
हरण हैं । 

कण्व-कुल (75-30 ईसा पूर्व) 

शुंग राजवंश के अन्तिम नरेश का वध करके वासुदेव ने कण्व या काण्वकुल 
की स्थापना की । यह राजवंश अल्पकालीन था और इसमें वासुदेव के अतिरिक्त भूमि- 
मित्र, नारायण और सुशर्मन नाम के तीन और नरेश हुए । इनका राज्य पाटलिपुत्र 
की सीमा तक ही परिमित था। इस वंश के अन्तिम नरेश को आन्ध्र वंश ने अलग 
कर दिया था। काण्व-वंश केवल 45 वर्ष तक रहा और भारतीय सांस्कृतिक जीवन 
में उसकी कोई उल्लेखनीय देन नहीं है। 

सातवाहन या आ्प्रों का साम्राज्य--आन्ध्र द्रविड़ लोगों के वंश के थे और 
तेलगू भाषा बोलते थे। चन्द्रगुप्त मौर्य के समय ये गोदावरी-कृष्णा नदी के मध्य के 
प्रदेश पर शासन करते थे और मोयों से शक्ति में थोड़े कम ही थे, अशोक की मृत्यु 
के वाद अपने नरेश सिमुक के नेतृत्व में ये स्वतन्त्र हो गये | यद्यपि सिमुक इस 
राजवंश का संस्थापक था परन्तु इसे गौरव के शिखर पर पहुँचाने वाला शातकर्णी 
प्रथम था। वह बहुत शक्तिशाली सार्वभौम नरेश था जिसने विन्ध्या के आसपास के 
विस्तृत प्रदेशों पर शासन किया । इसकी मृत्यु के पश्चात्‌ सातवाहनों की शक्ति 
सिथियन आक्रमणों के कारण क्षीण हो गयी थी। परन्तु ईसा पूर्व 30 में, जव 
मगध के अन्तिम कण्व-नरेश सुशमंन का आन्ध्र नरेश ने वध कर दिया, हमें पुनः 
सातवाहनों का हाल मालूम होता है। गौतमीपुत्र शातकर्णी ने सातवाहनःकुल के 
गौरव की पुनःस्थापना की । इसने महाराष्ट्र के नहुपाए को पराजित किया, गुजरात 
और मालवा के प्रदेशों पर विजय प्राप्त की और एक विशाल साम्राज्य का निर्माण 
किया जो उत्तर में मालवा से लेकर दक्षिण में कन्नड़ प्रदेश तक विस्तृत था। यज्ञश्नी 


(ै66-96 ईसा पूर्व) सातवाहन वंश का अन्तिम शक्तिशाली नुपति था । उसके 


पश्चात्‌ आन्ध्रों का साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो गया और उनको प्रभुता 225 ई० में 
सवंथा लुप्त हो गयी । 

तामिल देश--बँकट पहाड़ियों के पार सुदूर-दक्षिण में तामिल या द्रविड़ देश 
है जो अनेक राज्यों में विभक्त था । इनमें से चेल, पांड्य और केरल राज्य प्रसिद्ध थे । 


वर्तमान तंजोर और त्रिचनापल्ली के और उनके समीपवर्ती प्रदेशों पर चोलों का. 
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प्रभुत्व था । ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी में इनक्री सामरिक शक्ति बढ़ी-चढ़ी थी। एक 
चोल नरेश ने लंका पर भी विजय प्राप्त की थी । पांड्य नरेशों ने जिन्होंने मदुरा 
जोर टिनोवेल्ली के जिले तथा दक्षिण ट्रावनकोर के भाग पर अपना अधिकार कर 
लिया था. ज्ञान, वाणिज्य और व्यापार में प्रभूत प्रगति की थी । ईसा पूर्व प्रथम 
सदी में एक पांड्य नरेश ने रोमन सम्राट आंगस्टस के पास अपना दूत भेजा था। 
केरल राज्य, जिसमें मलावार-कोचीन और उत्तरी ट्रावनकोर थे; पांड्य-राज्य के 
उत्तर व पश्चिम में था । 
इण्डो-द्रीक (॥4०-G९९) शासन (।90-50 ईसा पुर्व)--मौयं साम्राज्य 
के पतन के वाद भारत की राजनीतिक एकता विलुप्त हो गयी और लगभग दो सदियों 
तक उत्तर-पश्चिमी भारत इण्डो-ग्रीक-तरेशों के आधिपत्य में रहा । ईसा पूर्व 250 
में बैविटया स्वतन्त्र हो गया और उसके शासक डेमिट्रियस ने मगध साम्राज्य के उत्तर- 
पश्चिमी प्रान्त को जीत लिया और ]90 ईसा पूव में वहाँ अपना प्रभुत्व स्थापित कर 
दिया । जय वह भारत में अपने भाग्य-निर्माण में संलग्न था, बैक्ट्रिया में विद्रोह हुआ 
और युक्रेटाइडज ने एक नवीन राजवंश की स्थापना की और इसने काबुल तथा 
पंजाब में भी अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया। इस भ्रकार पंजाब दो भागों में 
विभाजित हो गया -झेलम नदी के पूर्व का प्रदेश डेमिटियस के राजकुल के अधिकार 
में था और उसके पश्चिम का हिन्दूकुश पर्वत तक का भाग युक्रेटाइड्ज के वंश 
के अधिकार में था। डेमिट्रियस के राजवंश का राजा मिनेण्डर इण्डो-ग्रीक नरेशों 
में सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण व शक्तिशाली था । पाटलिपुत्र तक उसका प्रभुत्व था । 
बह धर्मेपरायण वौद्ध धर्मावलम्बी था और बौद्ध अनुश्चूतियों में वह मिलिग्द नाम से 
प्रसिद्ध है । 
पाथियन ओर शाबय या सिथियन--बैविट्रयन विद्रोह के साथ ही पाथिया 
स्वतन्त्र हो गया | मिथिडेट्ज भारत पर आक्रमण कर झेलम और सिन्ध नदी के बीच 
के प्रदेश पर शासन करने वाला प्रथम पाथियन नरेश था । इण्डो-पाथियन शासन ईसा 
की प्रथम सदी में विलुप्त हो गया । 
शक या सिथियन घुमवकड़ जाति थी जिसे यूची जाति ने भारत की ओर 
खदेड़ दिया था और इन शकों ने इण्डो-ग्रीक राज्यों का नाश कर दिया और अपनी 
सत्ता स्थापित कर ली। ईसा पूवं दूसरी सदी के मध्य में शकों ने भारत में अपने 
शासन की नींव डाल दी--तक्षशिला और मथुरा उनके उत्तरी शासन के केन्द्र थे 
और गुजरात तथा मालवा उनके पश्चिमी सत्ता के केन्द्र थे पश्चिम के शकों का, 
जिन्हें पाश्चात्य क्षत्रप कहते हैं, दक्षिण के आध्र नरेशों से दीघं काल तक नियमित 
रूप से संघर्ष चलता रहा और बाद में गुप्त सञ्राटों के सशक्त आश्रमेण के आगे उनके 
घुटने टिक गये । गुजरात के पाश्चात्य क्षत्रपों के भूमक और नहपाण दो प्रसिद्ध शासक 
थे और रुद्रदमन मालवा में उज्जैन का शक्तिशाली क्षत्रप नुपति था। भारतीय कलां 
और संस्कृति को जो संरक्षण शकों ने दिया, वह वास्तव में वणंनीय है। 
भारत में कुषाण सातञ्राज्य--वैविट्रया, काबुल और पंजाब में जो यूनानी शासन 
और सत्ता थी, उसे शक्रों ने छिन्न-भिन्न कर दिया परन्तु शकों के राज्यों की कुषाणों 
ने, जो प्रसिद्ध घूमक्क्ड़ जाति यूची की एव शाखा थी, ग्रस लिया था। 40 ई० 
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में कुपाणों ने अन्य जातियों पर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया था और उनका प्रथम 
नुपति कडफिसीस प्रथम (ई० 25-78) था। उसके उत्तराधिकारी कडफिसीस 
तीय (78-20 ई०) ने अपना राज्य उत्तरी भारत के अधिकांश प्रदेशों तक 
बढ़ा लिया थः । उसके वाद कनिष्क (20-]62 ई०) सिह्दासनारूढ़ हुआ जो कुपाण 
नरेशों में सबसे अधिक महत्वशाली था। उसने पेशावर को अपनी राजधानी बनाया 
और पूर्व में बनारस तक, उत्तर में तुकिस्तान तक, दक्षिण-पश्चिम में मालवा और 
गुजरात के प्रदेशों तक दिग्विजय की। अशोक के समान ही वह वौद्ध घर्म का महान 
संरक्षक था और उसने काश्मीर में बोद़ धर्म को महान्‌ सभा आमन्त्रित की जिसने 
बौद्ध धामिक ग्रन्थों का पुनः अधिकृत प्रणयन किया । उसके शासनकाल में बौद्ध धर्म 
में महान परिवर्तन हुआ और महायान मत का प्रादुर्भाव हुआ । वह्‌ वास्तुकला 
भौर स्थापत्यकला का बड़ा प्रेमी था। फलतः कला के क्षेत्र में एक नवीन गान्धार-शैली 
का आविर्भाव हुआ । उसने पेशावर में एक स्मारक-स्तम्भ बनाया और कनिष्कपुर 
नाम का एक नगर बसाया । उसकी राजसभा में नागाजुंन, अश्वघोष, वसुमिन्न और 
चरक जैसे मेधावी पुरुप थे। कनिष्क का उत्तराधिकारी हुविष्क था जो ।62 ई० में 
सिंहासनारूढ़ हुआ । परन्तु हुबिष्क के उत्तराधिकारी वासुदेव के राज्यकाल में कुषाण 
साम्राज्य का पतन प्रारम्भ हो गया था। नात-राजवंश की दो लोकप्रिय प्रशाखाओं के 
उत्कर्ष के कारण कुपाण साम्राज्य विलुप्त हो गया । 
मौर्ये-युग में सभ्यता और संस्कृति 

सौर्य-युग की शासन-व्यवस्था--मोर्यों का शासन जनहितवादी निरंकुश शासन- 
सत्ता थी । मौये नरेश फारस के नृपति डेरियस के समान निरंकुश स्वेच्छाचारी शासक 
नहीं थे और न उनके कोई दैवी अधिकार ही थे । उनके कार्यं आर्यावतं के साधारण 
काननों तथा मन्त्रियों के परामर्श से सीमित थे। 

फेन्द्रीय शासन--राजा --केन्द्रीय शासन में राजा प्रधान था । वह समस्त सत्ता 
का स्रोत था। उसके कर्तव्य विविध प्रकार के थे और उसकी सत्ता विस्तृत थी | वह 
न्याय, कानून और सेना का प्रधान थां । इनमें उसका विधान और आदेश अन्तिम व 
अनिवार्य था । वह उच्चस्थ कमंचारियों की नियुक्ति करता, नीति निर्धारित करता और 
राज्याधिकारियों के लिए आदेश देता था। यद्यपि उसके हाथों में विस्तृत राजसत्ता 
थी परन्तु वह सदैव अपने को प्रजा का दास मानता था और प्रजा-कल्याण करने का 
कायं सतत्‌ करता रहता था । 

सन्त्रि-परिषद और शासन-सेवा के अधिकारी-राजा अपने शासन-संचालन 
और कर्तव्य-कार्यं में मन्त्रि-परिषद से सहायता लेता था। ये मन्त्री राज्य के 'आमात्य' 
नामक अधिकारियों में से चुने जाते थे | शासन-संचालन के लिए एक अत्युत्तम और 
सुव्यवस्थित सचिवालय था जिसमें अनेक विभाग थे । शासन के विविध विभाग उच्च 
पदस्थ कर्मचारियों के निरीक्षण में काये करते थे। 'आमात्य' नाम के विशेष अधिकारी 
शासन-सेवा में थे। सभी उच्च पदों पर इनकी ही नियुक्तियाँ होती थीं । इसके अतिरिक्त 
'अग्रतोमी' (जिला अधिकारी), 'अस्ट्यनोमी' (नगर के अधिवारी), देहात के हित के 
लिए 'राजुक' जिलों के लिए 'प्रादेशिक' एवं अन्य उच्च कार्यों के लिए 'महामात्र' 
या 'महामात्य' नामक अधिकारी होते थे। प्राचीन परम्परागत अठारह “तीथे' या 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


I42 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


£ विभागाध्यक्ष होते थे जिसमें मन्त्री, पुरोहित, सेनापति और युवराज प्रमुख होते थे । 
अशोक ने घर्मे-प्रचार के हेतु 'धमं मह्ामात्र' नामक अधिकारियों की एक नवीन श्रेणी 
निमित की थी 
प्रान्तीय शासन--सूविस्तृत होने के कारण शासन की सुविधा व दक्षता के 
लिए साम्राज्य अनेक प्रान्तों में विभक्त था। तक्षशिला उत्तरी प्रान्त, उज्जैन पश्चिमी 
प्रान्त, स्वर्णागिरि दक्षिण प्रान्त, और तोशाली पूर्वीय प्रान्त के केन्द्र थे | इन प्रान्तों 
का प्रवन्ध राजकुलीन व्यक्ति या सम्राट द्वारा नियुक्त अधिकारी करता था जिन्हें 
'कुमार' कहते थे । उसे राजा की ओर से शासन और नीति सम्बन्धी विस्तृत आदेश 
दिये जाते थे । शासन का कार्ये क्रमागत अध्यक्षों का वर्ग (नौकरशाही) करता था। 
प्रत्येक प्रान्त जिलों ' और ग्रामों में विभक्त था। जिले का अधिकार 'स्थानिक' और 
ग्राम का अधिकारी 'गोप' कहलाता था । 
चर-प्रथा--मोर्य साम्राज्य में चर-प्रथा या जासूस-प्रथा का विस्तृत और 
सुदृढ़ जाल विछा हुआ था। शासक के अधिकारियों पर कड़ी दृष्टि रखने के हेतु 
गुप्तच नियुक्त थे । इससे राजा को हर बात की ख़बर मिलती रहती थी और फलतः 
वह समीपस्थ और दूरस्थ अधिकारियों के शासन का व्यक्तिगत निरीक्षण करने में 
समर्थं था। इसके अतिरिक्त चर-कार्यं की व्यवस्था सुदूर प्रान्तों की प्रजा को 
कर्मचारियों की धाँधली से रक्षा करने में सहायक हुई होगी । 
न्याय-दान--यद्यपि मौर्ये नरेश न्याय-विभाग का प्रमुख था, परन्तु ग्रामीण 
क्षेत्रों ओर नगरों में विविध प्रकार के विशिष्ट न्यायालय को 'धमंष्ठेय' कहते थे । 
देहातों में छोटे मुकदमे ग्राम के वृद्ध पुरुषों की सहायता से ग्राम का प्रधान--ग्रामिक-- 
करता था। अशोक ने न्याय-विभाग में न्याय-दान के सम्बन्ध में अनेक सुधार किये 
थे । मृत्यु-दण्ड पाये हुए व्यक्ति को दया की याचना करने के लिए या आध्यात्मिक रूप 
से मृत्यु की तैयारी करने के लिए तीन दिवस की अधिक अवधि दी जाने लगी । निष्पक्ष 
न्याय के लिए ओर भ्रष्टाचार को रोकने के हेतु अशोक ने न्यायालय के निरीक्षक 
नियुक्त किये थे । तत्कालीन दण्ड-नीति अत्यन्त ही कठोर थी और उसे दृढ़तापूर्वक 
कार्याम्बित किया जाता था | साधारणतः अभियुक्त जुमनि से दण्डित होते थे, परन्तु 
भीषण दण्डों का अभाव न था । झूठी गवाही देने, सरकारी कर को टालने, शिल्पी की 
अंग-हानि करने, विशत्रासघात और व्यभिचार करने का दण्ड अंगच्छेद और प्राण-दण्ड 
था। अभियुक्तों और अपराधियों से अपराध स्वीकार कराने के लिए विविध यातनाओं 
का प्रयोग होता था । निस्सन्देह यह दण्ड-नीति कठोर थी पर इससे शान्ति और 
व्यवस्था बनी रही और इस नीति की कठोरता ही अपराधों के अवरोध में पर्याप्त 
सफल हुई | फलतः मेगस्थनीज के अनुसार लोग अपने गृहों में ताले नहीं लगाते थे । 
संनिक व्यवस्था--मौयें सेना अत्यन्त ही सुव्यवस्थित थी । यह पूर्ण रूप से 
` अस्त्र-शस्त्रों से सुसज्जित थी और अनुशासन का बहुत ध्यान रखा जाता था। नरेश 
स्वयं; सेना का नेतृत्व करता था और युद्ध-स्थल में उपस्थित रहता था परन्तु अन्तिम 
मौय नरेश के समय यह कार्य सेनापति करने लगा था। सेना में पैदल सिपाही, अश्वा- 
रोही, हाथी, माल ढोने वाला विभाग और जहाजी बेड़ा होता था | रथों को सशक्त 


i बेल चलाते थे और उनमें दो सेनानी और एक चालक होता था। हाथियों पर महावत 
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के अतिरिक्त तीन धनुर्धारी होते थे । यूनानी लेखकों के अनुसार मौर्य सेना में अश्वा- 
रोही और हाथियों की टुकड़ी विशेष रूप से सशक्त होती थो और रण-क्षेत्र में विजय 
इन पर ही निर्भर रहती थी। सेनानियों के प्रशिक्षण के हेतु विस्तृत नियम थे और 
सेना में रुण तथा घायलों का विशेष ध्यान रखा जाता था और इसके लिए सेना में 
डॉक्टरों और नसों की एक टुकड़ी होती थी। सेना का समस्त नियन्त्रण नरेश द्वारा 
नियुक्त सेनापति के हाथों में था। सेना की सुव्यवस्था के लिए सेना का दफ्तर था 
जिसके तीस सदस्य होते थे और जो पाँच सदस्यों के छह मण्डलों में विभाजित थे । 
जल-सेना, सेना का माल ढोने वाला विभाग और सेना को रसद पहुँचाने वाला दफ्तर 
सौर्यो के नवीन प्रवर्तन थे। राज्य सैन्य तथा व्यापार-वाणिज्य के लिए वन्दरगाहों, 
घाटों, पुलों और जहाजों की देखभाल करता था । - 

राज्य की आय--धान्य और मुुद्राएँ दोनों के रूप में ही कर लगाये जाते थे 
और स्थानीय अधिकारियों द्वारा संगृहीत किये जाते थे। राज्य की आय का प्रमुख 
साधन भूमि-कर था और यह भूमि की कुल उपज का चतुर्थांश होता था । इसके अति- 
रिक्त आय के अन्य साधन विक्रय-कर, मदिरा पर कर, वन सीमाओं पर कर, खानों 
पर कर, जल में से मोतियों के निकालने और. मछलियों के पकड़ने के लिए कर, 
सिंचाई का कर, दण्ड के जुर्माने, विशेषज्ञों से शुल्क (०९००९ F०९5) तथा घाटो और 
पुलों के कर होते थे। मौर्यो की करःप्रणाली आज की भारतीय करःप्रणाली से 
सँद्धान्तिक खूप से भिन्न नहीं है। चाणक्य की ही आयःप्रणाली अंग्रेजी शासन तक 
चली आयी और उन्होंने उसे समुचित रूप से परिपूर्णं कर दिया । 

[सिचाई-व्यवस्था- मौर्य शासन ने सिंचाई के लिए नियमित विभाग स्थापित 
किया था जो सिंचाई के साधनों की देखभाल करता, सिंचाई होने वाली भूमि को 
नापता, खेतों में सिंचाई के लिए पानी देने की मात्रा निर्धारित करता और नहुरों का 
निरीक्षण करता था । नहरों से पानी के लिए कृषकों को कर देना पड़ता था । नहरों, 
तालाबों का निर्माण और उनकी व्यवस्था करना राज्य का कर्तव्य माना जाता था । 
गिरनार में सुप्रसिद्ध सुदर्शन झील चन्द्रगुप्त के शासनकाल में प्रान्तपति पुष्यगुप्त के 
निरीक्षण में निमित की गयी थी और सम्राट अशोक के समय प्रान्तपति तुशाध्फ ने 
इसी झील में से नहरें निकाली थीं । 

आवागमन के साधन--मौरयं शासन के विविध विभागों में सड़कों का भी एक 
विभाग था जो जन-मागों की व्यवस्था करता, यात्रियों के लिए धर्मशालाओं की देख- 
भाल करता और नदियों पर पुल बनाने आदि का कायं करता था । सड़कें 32 
चौड़ी थीं और कुछ प्रमुख सड़कें तो दूनी चौड़ी होती थीं । दूरी प्रकट करने के लिए 
प्रति दो हजार गज पर मीलों के पत्थर (7/९ $००९४) लगे थे । अशोक ने सड़क के 
दोनों ओर छायादार वृक्ष लगवाये, कुएँ खुदवाये और मनुष्यों तथा पशुओं के लिए 
आओषधालय स्थापित किये । 

स्वायत्त-द्यासन--शासन में इतना अधिक केन्द्रीकरण होने पर भी स्वायत्त 
शासन के लिए क्षेत्र खुला था। मौर्यकालीन भारत में स्वायत्त-गणराज्य थे तथा 
देहातों और नगरों में न्याय ओर स्थानीय विषयों का प्रबन्ध स्वायत्त-शासन के आधार 
पर होता था। स्वयं पाटलिपुत्र नगर का प्रवन्ध तीस व्यक्तियों की एक सभा करती 
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थी । इनक्रे पाँच-पाँच सदस्य छह छोटे मण्डलों में विभक्त होकर शिल्पियों का. निरीक्षण, 
विदेशियों की गतिविधि देखना, जनगणना करना, वाणिज्य-व्यवसाय एवं वस्तु-निरी- 
क्षण तथा कर-वसूली के कार्य करते थे। इससे यह अनुमान है कि राज्य के तक्षशिला 
आर उज्जैन जैसे विशाल नगर ऐसी ही प्रणाली से शासित होते होंगे । 
नौ-चालन--चन्दरगुप्त सौय ने नौ-वाहिनी विभाग का निर्माण किया था। 
राज्य का यह बड़ा विभाग एक मन्त्री के अधिकार में था जो नौ-चालन (4४६40) 
और पोत सम्बन्धी विषयों का प्रवन्ध करता था। मौय सरकार पोतों का निर्माण 
करती और उन्हें वाणिज्य-व्यापार में यातायात के हेतु किराये पर देती थी । 


जनगणना--मेगस्थनीज और अथंशास्त्र से ऐसा प्रकट होता है कि वाषिक 
जनगणना के लिए मौर्य राज्य का एक स्थायी विभाग था । ग्राम के अधिकारी और 
जनगणना विभाग प्रत्येक ग्रामों में चारों वर्णो के निवासियों का लेखा-जोखा रखते थे 
और कृषकों, ग्वालों, व्यापारियों, शिल्पियों, दासों, प्रत्येक परिवार के युवकों और बूढ़े 
मनुष्यों की संख्या, उनके चरित्र, व्यवसाय, आय-व्यय आदि की गणना करते थे । 
इसी प्रकार नगरों में नगर के अधिकारी भी ये कार्य करते थे । विदेशों से आने और 
जाने वाले व्यक्तियों तथा संदिग्ध मनुष्यों का विवरण भी रखा जाता था | 


जन-स्यास्थ्य और स्वच्छता--जनता के सुख-स्वास्थ्य के लिए भी मौर्य सर- 
कार सतर्क थी। औषधि-उपचार के लिए पूणं व्यवस्था थी और विशाल ओषधालय 
थे। अर्थशास्त्रं में वैद्यो, शल्य-चिकित्सकों, शल्य-यन्‍्त्रों, नसों (५75९5) और विष के 
विशेषज्ञों का विवरण है । जनता के स्वास्थ्य की रक्षा के हेतु धान्य, तेल, नमक, सुवासित 
पदार्थ, ओषधि और क्षार वाले पदार्थो में किसी प्रकार का मिश्रण करना राजकीय 
कानून द्वारा दण्डनीय अपराध माना जाता था। नगरों और घनी बस्तियों बाले स्थानों 
में स्वच्छता के लिए भी कठोर कानून थे। सड़कों ओर जन-मार्गो में कूड़ा-कचरा 
फेंकना और गर्‍्दा पानी इकट्ठा करना दण्डनीय अपराध था। मन्दिरों, राजकीय 
भवनों, तीर्थेस्थानों, जलाशयों और तालाबों के समीप उत्पात करना या मल-मूत्रादि 
से उनको अपवित्र करना भयंकर अभियोग माना जाता था। मृत पशुओं को या 
मानव-शव को नगर में फेंक देने पर जुमनि होते थे। 


राज्य का बिस्तृत कार्यक्षेत्र--राज्य के कार्यक्षेत्र में मौरयेकाल में आश्चर्यं - 
जनक बिस्तार हुआ । पहले राज्य का उद्देश्य आन्तरिक उपद्रवों तथा वाह्य आक्रमणों 
से देश की रक्षा करना था; परन्तु अब उसका ध्येय राज्य की स्ेतोन्मुखी उन्नति 
समझा जाने लगा । आथिक प्रगति तथा भौतिक दृष्टि से देश को समृद्धशाली बनाने 
के लिए राज्य ने उद्योगों और व्यवसायों को चलाने, नवीन नगरों और बस्तियों को 
वसाने, नयी भूमि को क्ृषिकर्म योग्य बनाने, बाँध-निर्माण करने, खानें खुदवाने तथा 


शिल्पियों को संरक्षण देने की नीति अपनायी । साधारण जनता तथा उपभोक्ताओं के ` 


हितों का ध्यान रखते हुए स्वास्थ्य और स्वच्छता के कठोर नियम राज्य की ओर से 
बनाये गये । नाप और तौल को स्थिर करने, वस्तुओं के क्रय-वित्रयों को नियन्त 
करने एवं वस्तुओं के संचय ओर मुनाफाखोरी को रोकने के लिए राज्य की ओर से 
अधिकारी और निरीक्षक नियुक्तं किये जाने लगे | श्रम-कानूनों का प्रारम्भ मौर्य राज्य 
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से ही हुआ। शिल्पी का हाथ या आँख वेकार कर देने अथवा उसके शरीर को कष्ट 
हँचाने पर प्राणदण्ड दिया जाता था । वर्तमान युग में राज्य जिस आयोजित अर्थ- 
व्यवस्था को श्रेयस्कर समझकर कार्यान्वित करने का सतत्‌ प्रयत्न कर रहे. हैं, मौय 
राज्य में उसका प्रतिपादन किया जा चुका था । राज्य का कार्यक्षेत्र भौतिक समृद्धि 
तक ही सीमित नहीं था वरन्‌ जनता की धामिक, नैतिक एवं सांस्कृतिक प्रगति की 
ओर राज्य सदैव प्रयत्नशील रहता था; फलतः मद्यपान, घूस, वेश्यावृत्ति आदि दुष्ट 
प्रवृत्तियाँ राज्य द्वारा नियन्त्रित थीं। नैतिक वृद्धि एवं धामिक प्रगति के लिए राज्य 
ने धर्म महामात्र नामक अधिकारी नियुक्त किये थे तथा धर्म-प्रचारकों, कलाकारों एबं 
विद्वानों को राज्य प्रोत्साहित करता था। अनाथों, निस्सहायों एवं दरिद्रों के कष्ट- 
निवारणार्थं धमंशालाएँ, ऑपधालय और अन्य क्षेत्र स्थापित किये गये थे । 
मौर्य राज्य ने ऐसी शासन-व्यवस्था का निर्माण किग्रा जिसने विस्तृत प्रदेशों 
पर प्रत्यक्ष रूप से शासन करने और कृषि, व्यापार, व्यवसाय आदि से सम्बन्धित 
नियमों को कार्यान्वित करने का प्रयास किया । यह बात कि मौय शासन ने केवल 
करों की वसूली करने की ओर ही ध्यान नहीं दिया वरन्‌ उत्पादन एवं व्यापार सम्वन्धी 
कार्यों पर पूर्ण नियन्त्रण रखा, प्राचीन शासन-प्रणाली गें एक महत्त्वपूर्ण परिवर्तन 
था। मौयो की राज्य-व्यवस्था-प्रणाली युगों तक चलती रही । हिन्दू नरेशों ने अन्त 
तक मौर्य साम्राज्य की शासन-व्यवस्था के भूमि-कर, नौकरशाही और पुलिस -तीन 
महत्त्वपूर्ण अंगों का अनुकरण किया । जिस रूप में यह व्यवस्था मुस्लिम नरेशों को 
प्राप्त हुई, उन्होने इसे अपनाया और बाद में उनसे अंग्रेजों ने । यदि वर्तमान भारतीय 
शासक का उसके आधारों तक विश्लेषण किया जाय तों मौय राज्य की व्यवस्था के 
सिद्धान्त और प्रथाएँ आज भी कार्यान्वित रूप में दृष्टिगोचर होंगी । 
सामाजिक दशा 
जनता की समृद्धि-मेगस्थनीज के विवरण से हमें यह विदित होता है कि 
लोग मुखी और समृद्धशाली थे । वे पूर्णरूपेण आत्म-निर्भर थे । यूनानी लोग भारत 
में “भूमि की उवंरता, सरिताओं की विशालता, खनिज-पदार्थो की विविधता और 
सम्पन्नता तथा वनस्पति और पशु-वर्ग पर आश्चर्यं करते थे । जीवन की आवश्यकताएं 
ही नहीं अपितु सामाजिक जीवन को सुख-मुविधाएँ लोगों को प्राप्त थीं । 
समाज को उच्च नंतिकता और सामग्री -मेगस्थनोज के पर्यवेक्षण उसके समय 
के भारतीयों में व्यक्तिगत नैतिकता और समाज का उच्च स्तर प्रकट करते हैं । लोग 
मितव्ययितापूर्वंक रहते थे और अच्छी सामाजिक स्थिति को बनाये रखते थे । उनमें 
चरित्र की श्रेष्ठ सादगी ओर विशिष्ट बौद्धिक प्रतिभा थी। वे साहसी, वीर और 
सत्यप्रिय थे और असत्य भाषण के लिए वे शायद ही कभी दोषी हुए हों धरोहर 
और बचनों के लिए न तो वे मुकदमेबाजी करते थे और न गवाहों अथवा 
मुहरों (9९2।५) की उन्हें आवश्यकता होती थी; परन्तु वे परस्पर एक-दूसरे में अटूट 
विश्वास करते थे और अपनी धरोहर रखते थें। चारयां बहुत कम होती थीं और 
गृह तथा सम्पत्ति अरक्षित ही रहती थी। यज्ञ के अवसरों क अतिरिक्त लोग कभी 
मद्यपान नहीं करते थे । चावल उनका प्रमुख भोजन था। सुरापान के संयमन और 
भोजन की सास्विकता के फलस्वरूप लोग अधिकतर रोगों से मुक्त रहते थें । अशोक 
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के नतिक आदेशों का जनता के ऊपर स्वस्थ प्रभाव पड़ा। समकालीन साहित्य एवं 
अशोक की राज्य-्घोपणाएँ तथा अभिनेख यह प्रकट करते हैं कि उस समय पाप-पुण्य, 
परलोक और स्वगे में सभी विश्वास करते थे। इससे औसत मनुष्य घर्मपरायणता 
और सदाचार के पथ पर सदैव आरूढ़ रहता था । 
सामाजिक प्रथाएं और व्यावहारिक रीतियाँ-समाज में दासता की प्रथा 
थी । स्मृतियों और राजनीतिक साहित्य में ही इसे अ'गीकार नहीं किया गया अपितु 
अभिलेखों में भी इसका स्पष्ट उल्लेख है। अशोक ने एक दास और श्रमिक में भेद 
बताया है और सबके लिए दयापूणे व्यवहार का सुझाव दिया है। नारियों में सती- 
प्रथा विशिष्ट रूप से प्रचलित नहीं थी। यह तक्षशिला और पंजाव के कथाई तक 
ही सीमित थी। 
आमोदःप्रमोद--लोग अनेक उत्सवों और समारोहों को मानते थे और अत्यन्त 
ही आल्हादित होते थे । तरसन्तोत्सव, दीपावली, गिरिपूजा आदि समारोहों का अनेक 
स्थलों पर उल्लेख है। पुष्प-समारोहों के भी हवाले हैं। वस्तुतः ऋतु-परिवरतेन समुचित 
आमोद-प्रमोद सहित मनाया जाता था। चौपड़ के तो सभी आदी थे और द्यूत-क्रीड़ा- 
गृहों पर शुल्क था और वे शासन द्वारा नियन्त्रित थे । नारियाँ गेंद के खेलों में अधिक 
अभिरुचि रखती थीं । स्त्रियों की वाटिकाओं और उद्यानों में प्रायः कण्दुक-कीड़ा का 
उल्लेख है। आखेट भी लोकप्रिय था । नाव चलाना, तैरना और धनुिद्या अन्य साहसी 
खेल थे जिनमें युवक परस्पर एक-दूसरे की होइ करते थे। मनुष्यों, हाथियों और 
अन्य पशुओं में परस्पर युद्ध होता था और अश्वों तथा वृषभों को जोत कर रथों की 
दौड़ होती थी । मनुष्यों और पशुओं के मल-युद्ध से प्रायः रक्तपात होने के फलस्वरूप 
अशोक ने वाद में ऐसे युद्धों का निषेध कर दिया था और इनके स्थान पर धार्मिक 
दृश्यों के खेल-तमाशे प्रचलित किये जिनसे मनोरंजन और नैतिक उपदेश दोनों ही 
प्राप्त होते थे बौद्ध लेखकों ने वगो की आठ या दस पंक्तियों वाले लकड़ी के तस्ते 
पर खेले जाने वाले खेल का उल्लेख किया है और इसी खेल के अन्त में शतरंज के 
खेल का विकास हुआ । ब्रह्मा, पशुपति, शिव या सरस्वती जैसे देवी-देवताओं के उप- 
लक्ष में प्रायः आनन्दोत्सव होते थे जिन्हे 'समाज' कहा जाता था । इन उत्सवों में से 
कुछ को यह विलक्षणता थी कि उनमें अस्त्र-शस्त्रों की नकली लड़ाई होती थी, जिसमें 
दूर-दूर के प्रदेशों के पहलवान और मल्ल भाग लेते थे । 
इसके अतिरिक्त गायन, नृत्य और वाद्य-संगीत भी विस्तृत रूप से प्रचलित थे 
और वीणा पर अधिकांश लोग गाते और बजाते थे | जाति-भेद की दृष्टि से नृत्य के 
शिक्षकों का समाज में निम्न स्थान था, परन्तु नरेशों द्वारा नियुक्त शिक्षक राजसभा 
में महत्त्वपूर्ण ओर प्रभावशाली पदों पर थे। चौंसठ कलाओं में, जिनसे एक सुशिक्षित 
मनुष्य अवगत समझा जाता था, नृत्य और संगीत का स्थान उच्च था ओर सभी 
श्रेणियों के नर-नारियों को इनका अभ्यास करने का आदेश था। 
सामाजिक श्रेणियाँ या वर्ग--मौर्य-युग में हिन्द्र समाज की दो प्रमुख विशिष्ट 
प्रथाएँ--वर्ग और आश्रम निदिष्ट स्तर पर पहुँच चुकी ,थीं । यूनानी लेखक संकेत 
करते हैं कि किसी भी व्यक्ति को अपनी जाति के बाहर विवाह करने या अपने स्वयं 
के अतिरिक्त अन्य व्यवसाय को अपनाने की अनुमति नहीं थी। उदाहरणार्थं, एक 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


आस NSS I SS Tp SN 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 
साम्राज्यों का युग 47 


सैनिक न तो कृषक, न शिल्पी और न दाशेनिक हो हो सकता था। अशोक के अभि- 
लेख गृहस्थियों और परिग्राजकों का उल्लेख करते हैं। इस प्रकार चार आश्रमों की 
प्रथा मौये-युग में भली-भाँति प्रतिष्ठित थी । विभिन्न सम्प्रदायों के उत्कर्ष, विदेशियों 
का बहुसंख्या में आगमन और अन्य अनेक कारणों से जाति के नियमों की दृढ़ता और 
अपरिवतंनशीलता कुछ अंशों तक प्रभावित हुई थी । मेगस्थनीज संकेत करता है कि 
समाज सात वर्गो था श्रेणियों में विभक्त था अर्थात्‌ दार्शनिक, कृषक, शिकारी और 
गोपाल (पशुपालकों), व्यापारी, शिल्पी, सैनिक, गुप्तचर या निरीक्षक और मन्त्री ये 
सात चग थे। ग्रीक राजदूत का वर्णन प्रमाणतः अशुद्ध और दोषपूणं हवै । ऐसा प्रतीत 
होता है कि जातियों और विभिन्न व्यवसायों में संलग्न मनुष्यों की श्रेणियों को समझने 
में मेयस्थनीज को भ्रान्ति हो गयी थी । फिर भी अशोक के समय में जब देश में बौद्ध 
धर्म प्रभुत्वशाली था, जातियों की अपरिवर्तनशीलता बहुत कुछ ढीली हो गयी थी। 
स्त्रियाँ -यूनानी लेखक और समकालीन अभिलेख नारियों की दशा पर 
प्रकाश डालते हैं। कुछ दर्शनशास्त्र का अध्ययन करती थीं और सन्तोषप्रद जीवन 
व्यतीत करती थीं। परन्तु विवाहित स्त्रियों को अपने पतियों के साथ पवित्र ज्ञान 
प्राप्त करने का अधिकार नहीं था। वौद्ध और जैन दोनों ही धर्मों की भि्ुणियों को 
स्वतन्त्रतापूर्वंक दीक्षा दी जाती थी, वे समस्त देश में भ्रमण करती थीं और महलों 
तथा कुटियों में स्वच्छन्दता से आ-जा सकती थीं । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि 
स्त्रियों को पूर्ण स्वतन्त्रता. थी। नरेशों व सामन्तों में बहुविवाह-प्रथा प्रचलित थी । 
नारियाँ राजा की अंगरक्षक होती थीं। ऐसा उल्लेख है कि चन्द्रगुप्त मौर्य की शरीर- 
रक्षा का भार सशस्त्र महिलाओं पर था । अशोक ने अपना मत प्रकट किया है कि 
नारियाँ अनेक अनावश्यक और तुच्छ समारोहों और क्रिया-विधियों में अभिरुचि 
रखती थीं। अशोक की द्वितीय रानी करुवकी की दान-दक्षिणा के वृत्तान्त से विदित 
होता है कि पत्नी अपने स्वामी के.साथ बैठकर धामिक क्िया-विधियों में प्रमुख भाग 
लेती थी। महिलाओं के प्रति किये जाने वाले समस्त अभियोग दण्डनीय होते थे । 
कारागृहों और कारखानों के अधिकारी भी स्त्रियों के प्रति अपराध करने पर क्ूरता- 
पूर्वक दण्डित होते थे । किसी महिला का बघ करना एक ब्राह्मण की हत्या के बराबर 
माना जाता था । 
शिक्षा--शिक्षा का विस्तृत प्रसार था । जनता से दान और राज्य द्वारा 
पाठशालाएँ और उच्च शिक्षण-संस्थाएं चलायी जाती थों। शिक्षा देना ब्राह्मणों का 
कतंव्य था, परन्तु बुद्ध के युग के बाद जनता की शिक्षा-दीक्षा का बहुत कुछ भार बोद्ध 
संघ ने अपने ऊपर ले लिया था। योग्य शिक्षक के पास अभ्यास करने और कुलीन- 
वर्ग में घर पर योग्य शिक्षक को नियुक्त करने की प्राचीन रूढ़ि अभी भी विद्यमान 
थी । तक्षशिला, उज्जैन और वनारस के विश्वविद्यालय शिक्षा और ज्ञान के केन्द्र माने 
जाते थे परन्तु उनकी शिक्षा प्रमुखतया धामिक और साहित्यिक होती थी । धर्मेशाएत्र, 
व्याकरण, अलंकारशास्त्र, वते (राजनीति और अ्थंशास्त्र) का खूब अध्ययन किया 
जाता था और इनका उल्लेख अनिवार्य विषयों में है। पाणिनि के समय (ईसा पूर्व 
छठी सदी) से व्याकरण का विशेष महत्त्व माना जाने लगा था और यह अध्ययन का 
प्रमुख अंग बन गया था | अशोक के अभिलेख और शिलालेख यह संकेत करते हैं कि 
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जनसाधारण में साक्षरता का प्रचार था और मेगस्थनीज ने भी यह देखा था कि मौर्य- 
युग में+शिक्षा-का काफी प्रसार था । स्ट्रेबो का कयन है कि भारत निवासी सन के 
वस्त्र) के! टुकड़ों पर.लिखते थे और कटियस बतलाता है कि लिखने के लिए वृक्षों की 
छाल का उपयोग होता. था । यद्यपि स्त्रियों की शिक्षा के सम्बन्ध में हमारे पास प्रत्यक्ष 
प्रमाणःनहीं है,परन्तु भिक्षुणियों के द्वारा महिला समाज तक शिक्षा का प्रसार हुआ 
होगा ।व्यावसायिक शिक्षण शिल्पी-संघ द्वारा दिया जाता था। 

: ०) कृषकों की दशा--साधारण जनता निम्नलिखित तान वर्गो में विभक्त थी-- 
कृषक, +याप्राल. या “ग्वाले और शिकारी, व्यापारी और शिल्पी । जनसंख्या का अधि- 
कांशञभाग कृषक ही था । वे सुखी और समृद्ध थे तथा युद्ध एवं अन्य सार्वजनिक 
सेवाओं: से मुक्त थे ।. अपना समस्त समय कृषि-कमं में ही अपित करते थे। वे जनता 
के उपकारक और पवित्र वर्ग के माने जाते थे और युद्ध तथा संघर्ष के समय उन्हें 
क्षति,नहं पहुँचायी.जाती थी। वे भूमि-कर के अतिरिक्त भूमि की उपज का चतुर्थाश 
राज़्य:कोष मेःजमा करते थे । संकटकालीन व्यवस्था में परोपकारिता और दया के नाते 
कर; देने पड़ते:थे॥ परन्तु ऐसे कर कभी-कभी लगाये जाते थे । ग्राम्य क्षेत्र बाढ़, अग्नि 
और (टिड्डी-दल से भयभीत रहते थे। पर इसके लिए मौय राज्य ने निवारणात्गक 
उपायःऔर सहायता-कार्य को व्यवस्था की थी । अकाल के विरुद्ध पूर्वोपाय करने के 
लिए शासन ने संकटकालीन स्थिति के हेतु अन्नागार स्थापित किये थे । आपत्ति के समय 
राज्य कृषकों. को. बीज और अन्न देता था तथा सहायता के कार्य की व्यवस्था करता 
थाः। वर्षा ऋतु में: बाढ़ के विरुद पूर्वोपाय के लिए लोगों को नदियों के तटों से पहले 
हो. हटा दिया जाता था। फसलों को विनाश से बचाने के लिए शासन ने चूहों, 
टिड्डियों, हानिप्रद कीड़ों व जंगली पशु-पक्षियों को मारने का प्रवन्ध किया था । आग 
से:ज़]न्न-माल की रक्षा के लिए भी राज्य ने पूर्वोपाय निर्दिष्ट कर रखे थे | इन उपायों 
में#'सहायता के दस यन्त्र थे, जैसे अनेक बरतन, पानी के घड़े, सीढ़ी, कुल्हाड़ी, जलती 
हुई लकड़ी तथा रस्सी को नीचे खींचने के लिए हुक (००) आदि। कृषि-क्म के 
आजार शिल्पी बनाते थे जो करों से ही मुक्त नहीं थे वरन्‌ उन्हें राज्य-कोष से कुछ 
उपवेतनः भी प्राप्त होता था । 

व्यापार और उद्योग-पाटलिपुत्र की म्युनिसिर्पेलिटी की एक कमेटी का 
कर्तव्य: यह था क्रि राजधानी में निर्मित वस्तुओं का निरीक्षण करना । इससे मौर्यकाल 
में; +वस्तु-निर्माण करने वाले उद्योगों का अस्तित्व प्रकट होता है । यूनानी लेखक भी 
अस्त्रःशस्त्रों और कृषि-औजारों के बनाने और पोतों के निर्माण करने का उल्लेख 
करते; हैं ।: स्ट्रेबो का कथन है कि वेष-भूषा के वस्त्रों में स्वणिम तारों का काम होता 
था, े-बहुमूल्य रत्नों से अलंकृत हाते थे और सुन्दर मलमल के वसनों पर आकर्षक 
फूल होतेः थे । गगा की घाटी के निचले प्रदेश मे सर्वोत्कृष्ट मलमल उत्पन्न की जाती 
यी-मर!दक्षिण भारत को अनेक मण्डियों से विशाल मात्रा में मलमल निर्यात होती 


` यीः। । उत्तरपश्चिमी .भारत अपने सूती वस्त्र और रेशम के लिए प्रख्यात था । कपडा 


बुनने का उद्योग संमृद्धशाली/ था, और इससे सैकड़ों निस्सहाय स्त्रियों को रोजी प्राप्त 


हाती -थी। - जुलाहे -और (अन्य -शिल्पी संघों में, जिन्हें श्रेणी! कहते थे, संगठित थे । - 
श्री शक्तिशाली संस्थाएं थीं । उदाहरण के लिए, सांची-स्तूप का अभिलेख यह. उल्लेख. 
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करता है कि वहाँ की नत्रकाशी विदिशा के हाथीदाँत ' कें काम करने वाले शिल्पियों 
के संघों ने बनवायी थी । जुलाहों, ठठेरों, तेलियों, बनियों, बाँस का कॉम करने वाले 
वंसफोड़ों आदि के संघों के हवाले हैं ।.ये संघ प्रायः आधुनिक बैंकों का. कार्य करते थें 
उद्योगों के संघों में संगठित होने से शिल्पियों को महान्‌ राजनीतिक और आथिक 
शक्ति प्राप्त हो गयी थी । समृद्धिशाली उद्योगों से आन्तरिक और बाह्यं व्यापार कों 
प्रोत्साहन मिलता था । आन्तरिक व्यापार के लिए,' जो" सावधानी “व सतकंता से 
नियन्त्रित होता था, नावों की सुव्यवस्था थी और समस्त मौर्य साम्राज्य में सुर क्षित 
आवागमन के मार्गो का विकास हुआ था । गोदामों और माल लाने-ले' जाने के! लिएँ 
साधनों का प्रबन्ध और व्यापारिक मार्गो की सुरक्षा के लिए विशिष्ट व्यवस्था थी। उस 
समय अनेक दीर्घं राजपथ थे और वणिकपथ थे । वर्तमान ग्राण्ड ट्रंक रोड का अग्रगामी; 
उस समय तक सहस्र मील से भी अधिक लम्बा विशाल राजकीय दीघे पथ था; जो 
राजधानी पाटलिपुत्र को तक्षशिला और उत्तर-पश्चिमी सीमाप्राऱ्त से संयुक्त करतो था! 
महान्‌ व्यापारिक महत्त्व वाला अन्य दीघं पथ काशो और उज्जैन होता हुआ जाता''थां 
और राजधानी को पश्चिम भारत के विशाल बन्दरंगाहों से'जोड़ता'था । आन्तरिकं 
व्यापार के लिए अन्य अच्छा पथ निर्मित किया गया था जो साञ्रलिप्ति'के बन्दरगाहू 
को पाटलिपुत्र से जोड़ता था। इनके सामरिक महत्त्व के अतिरिक्त इस महान्‌ स्थल- 
मार्गो ने व्यापार और वाणिज्य की वृद्धि में महत्त्वपूर्ण योग दिया और फेलस्वरूंप 
तक्षशिला, उज्जैन, कौशाम्बी, काशी और पाटलिपुत्र जैसे विशाल नगर थे, जहाँ 
विविध मार्ग मिलते थे। आन्तरिक और वाह्य दोनों प्रकार के व्यापार के केन्द्र बन 
गये थे। 

सामुद्रिक व्यापार -मौर्यःयुग में सामुद्रिक व्यापार कीं अत्यधिक वृद्धि हुई । 
कलिंग-विजय के बाद कलिंग समुद्रतट के महान्‌ 'बन्दरगाहं मर्य शासन के नियन्त्रण 
में आ गये । परिणामस्वरूप, नौ-चालन कार्यो का अधिक महत्त्व हो गया जैसा 
अशोक की पुत्री संघमित्रा को सामुद्रिक यात्रा से लंका जाने'की अनुमति मिल जानें 
से प्रमाणित होता है। इसके अतिरिक्त मौर्ययुगीन भारत ने सीरिया, मिस्र और यूनानी' 
प्रभावक्षेत्र के अन्य पाश्चात्य देशों से सम्पर्क और सम्बन्ध स्थापित कंर लिये थे और 
ईसा से पूर्व की प्रथम सदी में भारत और रोम साम्राज्य के मध्य भी सम्पर्क स्थापित 
हो चुका था। पाटलिपुत्र में विदेशी निवासियों की संख्या भी बहुत थी । सम्भवतं 
उनमें से अनेक अपने व्यापार-विनिमय सम्बन्धी कार्यों के लिए राजधानी में आने वालें 
व्यापारी थे । प्राचीन ग्रन्थों में भारतीय नाविकों के “साहस ओर कार्यों के वृत्तान्त 
भारतीयों के प्रवल सामूहिक कार्यों और प्रबल बाह्य व्यापार की ओर संकेत करता 
है। सुमधुर स्वादिष्ट सुरा, बहुमूल्य चाँदी के बरतन, अन्तःपुरं के लिए गाने वाले 
बालक और लावण्यमयी सुन्दरियाँ, महीन वस्त्र और सर्वोत्कृष्ट' मलमल भारत के 
आयात की कुछ वस्तुएं थीं और भारत ऐश्वयं' 'एवं भोगःविलास की ` चस्तुएँ और 
सुन्दर महीन मलमल बाह्य देशों को भेजता था । TEPPER 

पूंजीवाद का उत्कषं -साधारण शान्ति, देश में व्यापार ओर वाणिज्य की 
वृद्धि, साहसी सामुद्रिक उद्योग और समुद्रपार के व्यापार में वृद्धि हुई और फल 
स्वरूप पूँजीवाद का उत्कर्षं हुआ | अभिलेखों में यह उल्लेख है कि मौर्येयुगीनं भारतं 
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में घन-द्रव्य का आधिक्य था। साँची-स्तूप के अभिलेख बहुत घनाढ्य व्यापारियों 
(श्रेष्ठिन) द्वारा दिये गये दान-उपहारों का वर्णन करते हैं। उन व्यापारियों के नामों 
क भी उल्लेख है जिन्होंने व्यवसाध्य जीर्णोद्धार किये। विहारों और मन्दिरों को 
प्रभूत दान देने की प्रथा प्रचलित थी। बौद्ध और जेन इतिहासवेत्ता इस वात के 
प्रमाण हैं कि व्यापारिक वर्गों के पास प्रचुर धन-द्रव्य था । 
नागरिक जीवन--नगर अनेक थे | सोन और गंगा के संगम पर बसा हुआ 
तथा साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र भव्य और शानदार नगर था । यह समुचतुर्भुज 
आकृति का था और लम्बाई में लगभग 9 मील व चौड़ाई में डेढ़ मील था । इसके 
चतुदिक ईटों की विशाल प्राचीर थी जिसमें 64 द्वार और 370 बुर्ज थे। इसकी 
सुरक्षा के हेतु 600 फुट चौड़ी गहरी खाई थी जिसमें सोन नदी का पानी भरा रहता 
था। राजा का महल केद्र में स्थित था और मेगस्थनीज के अनुसार आकर्षण, सौन्दर्य 
ओर भव्यता में यह सूसा और एकवताना (६८७३००३) के राजप्रसादों से भी वढ़ा- 
चढ़ा था। नगरों में नदी के तट का दृश्य, उसके उद्यानों का सौन्दर्य और उसके भवनों 
का भव्यता और शान लोकोक्ति हो गयी थी। 'कथा सरित्सागर' में वणित 
पाटलिपुत्र पुरुषों का नगर, ज्ञान, संस्कृति और ललितकलाओं का भण्डार तथा “विश्व 
के नगरों की रानी था। नगर में विश्व के समस्त देशों के निवासी विद्यमान थे । 
पाटलिपुत्र से कुछ कम महत्त्व के नगर, जैसा वैशालो, उज्जैन, बनारस और तक्षशिला 
की समृद्धि में समभागी थे । 
नगरों के विकास और शहरों में जीवन की सुख-सुविधाओं और रम्यता की 
वृद्धि से धनिक-वगों में नागरिक जीवन लोकप्रिय हो गया था । उस समय 'नागरिक 
से उस व्यक्ति का बोध होता था जिसकी सुविकसित रुचि और प्रवृत्तियाँ होती थीं, 
जिसके आचार-विचार और चरित्र के विशिष्ट नियम होते थे, जो भोग-निलास और 
ऐश्वयं का जीवन व्यतीत करता था और जिसे रसिक जीवन प्रिय था । वात्स्यायन 
का 'नागरिक' के जीवन का वर्णन उस युग के नागरिक जीवन की दशा का चित्रण 
करता है । सामान्यतः घरों के चारों ओर उद्यान होता था जिसमें बैठकें, कंज, पुष्प- 
युक्त पौधे ओर फल के वृक्ष होते थे। चाँदनी रात में समारोहों और प्रीतिभोजों का 
आनन्द उठाने के लिए मकानों के ऊपर खुली हुई चौरस छत होती थी सुख और 
आनन्द के हेतु कमरे सुन्दर और आकर्षक ढंग से सुसज्जित होते थे। चित्रकला की 
पेटियाँ, संगीत के वाद्य-यन्त्र आदि वस्तुएँ रखने के लिए हाथीदाँत की दीवारगीरों का 
प्रयोग होता था । शगार की वस्तुओं को रखने के लिए मेज होती थी और कु्ियों के 
स्थानों पर दरियों का प्रयोग होता था । कमरा पुष्पों से सुसज्जित होता था और वाहर 
बरामदे में पालतू पशु-पक्षी रखे जाते थे 'नागरिक' की वेश-भूषा सुन्दर और आकर्षक 
होती थी, उसके वसनों में धीमी मस्त सुगन्ध महकती थी, उसके नयनों में काजल 
लगा होता था, उसके ओष्ठों पर रंग की लाली छायी रहती थी, उसका ऊपरी वसन 
रंगीन रेशम का होता था, कभी यह कसीदेदार और कभी सादा होता था और 
साधारणतया सुन्दर महीन बनावट का होता था | विविध आङ्गति के कलापूर्ण आभुू- 
षण वेष-भूषा के सौन्दर्य में वृद्धि करते थे। वसनों की श्रेणी और प्रकार प्रायः 


` मनुष्य की संस्कृति और प्रतिष्ठा तथा स्तर की कसौटी होते थे । मेगस्थनीज का कथन 
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है कि नगर के लोग ललितकलाओं, वेश-भूपाओं, और रत्न जड़ित अलंकारों में निपुण 
थे। “बे सुन्दरता और अलंकारो से प्रेम करते हैं। उसी वेश-भूषा में स्वर्ण के तारों 
का कसीदा होता है और बह बहुमूल्य रत्नों से अलंकृत होता है और बे सबसे सुन्दर 
महीन मलमल के पुष्पित वसन पहनते हैं ।” 

शरीर की मालिश करने की प्रथा का सुविस्तृत प्रचलन था ओर व्यायाम 
की, जिससे शरीर की गठन और दृढ़ता बनी रहती थी, 'नागरिक' कभी उपेक्षा नहीं 
करता था। वह प्रतिदिन दो बार भोजन करता था। चावल, गेहूं, जौ, दूध जैसे 
प्रमुख भोजन के अतिरिक्त मांस-भोजन भी लोकप्रिय और महतत्वशाली वस्तु थी। 
बौद्ध साहित्य में भी आमिप भोजन के वार-बार हवाले दिये गये हैं। विविध प्रकार 
की सुरा--'मधु' (मीठी). और 'आसव' (शुष्क)--का अत्यधिक प्रचार था । वस्तुतः 
मद्यपान लोकप्रिय था परन्तु उसका विक्रय भली-भांति नियन्त्रित था। 

नागरिक जीवन का यह चित्र उन अवकाश-प्राप्त धनाढ्य वर्गो का था जिनमें 
जीवन के सुख-भोग की तीब्र लालसा थी, जो उत्सवों और समारोहों का आनन्द लेते 
थे, संगीत और अन्य आमोद-प्रमोद तथा विनोद में अपना मन बहलाते थे एबं मनो- 
रंजन के सार्वजनिक स्थानों का संरक्षण करते थे । मध्यम-वग के मनुष्य का जीवन भी 
सुसंस्कृत, सन्दुलित और भौतिक रूप से प्रगतिशील था । वह सुखप्रद गृहों और सुसंस्कृत 
संगीत में लिप्त रहता था। वह धार्मिक क्रिया-विधियाँ और दैनिक कमं करता था 
जिससे उसे आध्यात्मिक शान्ति और समाज में निदिष्ट गौरवमय स्थान प्राप्त होता 
था । उसका गृहस्थ और सामाजिक जीवन उन विधिवत्‌ नियमों से भलीभांति नियन्त्रित 
था जिसे सभी स्वीकार कर चुके थे। उसे उच्च समृद्धिशाली साम्राज्य के नागरिक 
की सुख सुविधाओं का लाभ हाता था। सभ्य जीवन की आवश्यक वस्तुएं हवी 
नहीं अपितु सुख, ऐश्वर्य और भोग-विलास की चस्तुएँ भी उसके लिए उपलब्ध थीं । 
यद्यपि गाँवों में साधारण औसत मनुष्य के जीवन और धन-सम्पन्न नागरिक जीवन में 
कोई परस्पर सम्बन्ध नहीं था, परन्तु यह उस मिथ्यावादी सभ्यता की दृष्टि से महत्त्व 
पूर्ण है जिसका विकास नगरों में सदियों की भौतिक समृद्धि और शान्त, स्थिर शासन 
के परिणामस्वरूप हुआ था । 
` धर्म--वैदिक देवताओं की उपासना अभी भी प्रचलित थी। इन्द्र और वरुण 
दोनों की स्तुति की जाती थी। इसके साथ ही साथ अन्य देवताओं का प्रादुर्भाव भी 
हुआ जो महाकाव्यकाल से लोकप्रिय हो चले थे उदाहरण के लिए, धर्म-ग्र्थों के 
लेखकों ने गंगा नदी को उपास्य बनाया है | पाणिनि ने वासुदेव का उल्लेख किया है 
और यद्यपि कृष्ण की. उपासना बाद में अधिक महत्त्वपूर्ण हो गयी थी तथापि उनके 
श्राता बलराम की उपासना ईसा की तीसरी शताब्दी में ही प्रचलित हो चली थी। 
मौयों द्वारा शिव, स्कन्द और विशाख की मूर्तियों के विक्रय और प्रदशन का उल्लेख 
पतंजलि ने किया है । 

इस युग में यज्ञों का खूब प्रचार था | ये व्यक्तिगत रूप से सम्पन्न होते थे और 
इनके लिए दार्शनिकों की सेवाओं का उपयोग होता था। ऐसे अवसरों पर प्राणियों के 
बध को अशोक ने निषिद्ध करने का प्रयत्न किया था। परऱ्तु वैष्णव धर्म के सुधारको 
ने यज्ञों को आध्यात्मिक रूप देने का प्रयत्न किया । मौयें राजवंश के पतन के पश्चात्‌ 
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ब्राह्मण धर्म में विशद्‌ पुनरुद्धार की लहर दौड़ पड़ी और अश्वमेध और वाजपेथ जैसी 
न्रिया-विधियाँ और अनुष्ठानं को भव्य रूप में राजा और रंक दोनों ही मानने 
रगे थे । 
प्रमुख धाभिक सम्प्रदाय व्राह्मण, बोद्ध और जैन थे। इनके अतिरिक्त योगी, 
साधु, वैरागी और आजीविक भी थे। अनुश्ुति के अनुसार चन्द्रगुप्त ने जैन धर्म 
ग्रहण कर लिया था! अन्य अनेक सम्भ्रदायों के अनुसार आजीबिकों के प्रतिस्पर्डा 
चाले सम्प्रदाय ने भी सम्राट अशोक और दशरथ की दानशीलता का आनन्द उठाया 
था और बौद्ध घमं अत्यधिक लोकप्रिय हो गधा था । बाद में मिनेण्डर का भी इस पर 
विशिष्ट अनुग्रह रहा और कनिष्क ने इसे ग्रहण कर लिया था । अन्य दूसरा सम्प्रदाय 
जिसका नियमित रूप से उत्कर्ष हो रहा था, भागवत धर्म था, जिसने भक्ति पर अधिक 
जोर दिया । इसमें साथ हो साथ ब्राह्माग धर्म की एक प्रशाखा शैव मत भी प्रगति 
वर रहो थी । 
साहित्यिक गतिविधि--मोर्य-युग में निश्चित रूप से भारतीय ग्रन्थों का 
विस्तार वताना दुष्कर है । तीन ग्रन्थ-कौटिल्य का 'अर्थशास्तर', भद्रबाहु का 'कल्प- 
सूत्र, और बौद्ध 'कथावत्थ्‌' अनुश्रृति के अनुमार उन व्यक्तियों की कतियाँ हैं जो मौयं- 
युग में समृद्ध हुए थे । संस्कृत की वृद्धि ने मौयं-युग को भारतीय सभ्यता के विषय में 


आधारभूत कर दिया । ईसा पूर्व छठी शताब्दी में पाणिनि की 'अप्टाध्यायी' संस्कृत में . 


युग-प्रवतंक है । संस्कृत इस काल में सुविकसित भाषा हो गयी और पाणिनि ने संस्कृत 
को ऐसा व्याकरण प्रदान किया जो. आज्‌ ॒ तक भी व्याकरणाचायों के लिए आदश 
रूप है। 5५0 से 750 ईधा पुं के युग में कात्यायन और पतंजलि के महान्‌ ग्रन्थों 
की रचना हुई और इनके मध्य में पाणिनि का प्रभूत्व स्थापित हो गया। परिणामः 
स्वरू, संस्कृत का वह रूप निर्मित हो गया जो आज विद्यमान है । 

८ मौर्य कला 

मौय कला भारतीय कला के इतिहास में यूग- प्रवंतक है । हमारे पास ऐसे 
कोई प्राचीन अवशिष्ट स्मारक नहीं हैं जिनका सम्बन्ध मौर्यों से पूर्व को भारतीय कला 
से हो । अशोक के राज्यकल में ही हमें उच्च श्रेणी के वहुसंख्यक स्मारक दृष्टिगोचर 
होते हैँ । इससे हम भारतीय कला की प्रवृत्ति के विषय में निश्चित मत निर्मित करने 
में समर्थ हुए हैं । वस्तुतः भारतीय कला का इतिहास मौयों के उत्कर्ष से ही प्रारम्भ 
होता है। मोयं सम्राट असाधारण निर्माता थे । उन्होंने भव्य भवनों और अन्य कला- 
पूर्ण स्मारकों का निर्माण किया था जिनमें से आज कुछ अवशिष्ट हैं । प्राचीन कला 
के सर्वोत्कृष्ट नमूनों में इनकी गणना होती है। 
चन्द्रगुप्त के भवन, राजप्रासाद और स्मारक लकड़ी के होने के कारण नष्ट 

हो गये । परन्तु अशोक के पापाण-स्मारक ही काल के क्रूर हाथों से वच पाये हैं और 
भारतीय सभ्यता की सबसे पूवं की कला के उन नमूनों में से हैं जिनकी अब तक 
खोज हो पायी है। अशोक के पूर्व के भवन प्रायः लकड़ी के ही बनाये जाते थे। 
साधारणतया पाषाण का प्रयोग अशोक के राज्यकाल से प्रारम्भ होता है। अशोक- 
युगीन भारतीय पाषाण कृतियों की विशिष्टता कला के सुविकसित रूप की ओर 


संकेत करती है जिसके लिए अनेक सदियों पूर्व से हो शिल्पियों का सतत्‌ प्रयास होता 
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रहा होगा । भास्क्रकल! ने जो पूर्णता इस युग में प्राप्त की, उससे प्रकट होता है, 
कि इस कला के निरन्तर और सत्त विश्ञास का सुदीर्घ युग रहा होगा । वस्तुतः 
कतिपय यूरोपीय विद्वानों की तो यह धारणा हो चली थी कि मौये-युग के बाद भार- 
तीय कला का इतिहास केवल उसके पतन का ही इतिहास है । 

अशोकयुगीन भास्करकला और चास्तुकला--अशोकयुगीन कला के स्मारक 
निम्नलिखित चार भागों में वर्णित हैं : 

(।) स्तूप, (2) स्तम्भ, (3) राजप्रासाद और (4) गुहाएँ । 

!. स्तुप-स्तूप गोल आक्ृति के आधार पर स्थित पाषाण या ईटों का 
ठोस गुम्बद के आकार का होता था। कभी-कभी इसके चतुदिक ईट या पाषाण की 
अलंकृत वाड़ (२4/0९) लगाते थे जिसमें एक या एक से अधिक तोरण-द्वार होते थे 
जो प्रायः विशाल और भव्य होते तथा भास्करकला-कृतियों से अलंकृत होते थे । स्तूप 
के चारों ओर के घेरे को प्रदक्षणा का रूप दे देते थे । बुद्ध या अन्य महान्‌ बौद्ध सन्त 
के अवशिष्ट स्मारकों पर समाधि बनाना अथवा किसी पवित्र स्थान को चिरस्मर- 
णीय करना स्तूप-निर्माण करने का प्रमुख उद्देश्य होता था। अतएव स्तूप को एक 
धाभिक पवित्रता प्राप्त हो गयी थी। अनुश्रुतियों के अनुसार अशोक ने अफगानिस्तान 
में 84000 स्तूपों का निर्माण कराया था। सातवीं सदी में जब ह्वानच्यांग भारत में 
आया तब उसने भ्रमण करते हुए अशोक के नौ वर्षो बाद भारत और अफगानिस्तान 
में अनेक स्तूप देखे थे परन्तु आज उनमें से बहुत-से नष्ट हो चुके हैं । इनमें से कुछ जो 
वाद में विस्तृत किये गये थे और जिनके चतुदिक वाइ लगायी गयी थी शायद आज भी 
विद्यमान हैं । इनमें से सबसे अधिक प्रसिद्ध मध्य भारत में भेलसा से कुछ दूर भोपाल 
के पास साँची का विशाल स्तूप है । इस वर्तमान स्तूप का व्यास ।2% फुट, ऊँचाई, 
77 फुट और विशाल पाषाण की चतुदिक बाड़ ]! फुट ऊँची है । सर जॉन मार्शल 
के अनुसार अशोक द्वारा ईटों का वनवाया हुआ मूल स्तूप वर्तमान स्तूप का सम्भवतः 
आधे से अधिक नहीं था। मूल स्तूप को वाद में विस्तृत किया गया और शुंग-युग में 
तोरणद्वार जोड़े गये। प्राचीन छोटी वाड़ के स्थान पर वर्तमान पाषाण की बाइ 
वनवायी गयी । अशोक के मूल्य स्तूपों की भी यही दशा हुई। 

2. स्तम्भ--पापाण के ठोस स्तम्भ या लाट जिन्हें अशोक ने निमित कराया 
था, सम्भवतः अशोकीय कला के अवशेषों के सर्वोत्कृष्ट और सबसे अधिक सुन्दर 
नमूने हैं। अशोकीय स्तम्भ इन्जीनियरिग, वास्तुकला और भास्करकला की विजय 
है । प्रत्येक स्तम्भ का वजन लगभग 50 टन था ओर लगभग 50 फुट ऊंचा था । 
ये खानों से सैकड़ों मील दूर ले जाये जाते थे और कभी-कभी पहाड़ियों के शिखर पर 
भी ले जाये जाते थे। वी० ए० स्मिथ का कथन है कि स्तम्भों का निर्माण, स्थानान्तर 
और उनकी स्थापना इस बात के प्रमाण हैं कि अशोक-युग के शिल्पी और 
इन्जीनियर किसी भी अन्य देश के शिल्पी और इन्जीनियरों से कलाचातुयं और 
साधनों में निम्न श्रेणी के नहीं थे । 

इस पाषाण-स्तम्भ के तीन भाग होते थे--भूमि के अन्दर का गड़ा हुआ भाग, 
मध्य का लम्बा दण्ड और ऊपर का शीषं । नीचे के भाग पर, जो भूमि में नींव के हेतु 
गाड़ा जाता था, मयूरों की आङ्कतियां उत्कीणं थीं। ऐसा कहा जाता है कि वे आकृ- 
तियाँ इस बात की ओर संकेत करती हैं कि चब्द्रगुप्त का पिता मोरों को रखता था। 
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स्तम्भ के बीच दण्डाकार भाग जो ऊंचाई में 50 फुट था, एक ही विशाल. 


लाल पत्थर का बनाया जाता था | इसके ऊपर एक ही पत्थर के टुकड़े में से तराशा 
हुआ शीषं स्थित है। गोल दण्ड जो धीरे-धीरे ऊपर गोलाई में कम होता जाता है, 
अपने अनुपात में बहुत ही रम्य है और इसके ऊपर बढ़िया पॉलिश है। दण्ड की 
दीघं ऊंचाई और भीमकायता उसके निर्माताओं के कलाचातुर्य को प्रकट करती है 
जिससे लोग अधिक प्रभावित हुए हैं । 

स्तम्भ का तीसरा भाग शीर्ष है जिसमें (अ) सिंह या गज जैसे अन्य पशुओं 
की सुन्दर आक्ृतियाँ उत्कीणे हैं, (ब) पवित्र धर्म चक्र का चिन्ह उत्कीणं है, और (स) 

उलटा किया हुआ कमल का फूल है। कुछ लेखकों ने इमे फारस के घण्टा-शीषं का 
रूप मान लिया है | परन्तु इसे घण्टा मानने की अपेक्षा परम्परागत भारतीय पुष्प 
कमल मानना अधिक न्यायसंगत है। हैवेल ने इसे निम्नाभिमुख कमल कहा है। 
जैसा ऊपर वणित है, एक ही भीमकाय पाषाण को एक समूची लाट में विलक्षण 
अचूकता से काटने और तराशने में तथा समस्त स्तम्भ पर चमकीली पॉलिश करने में 
असाधारण कलाचातुर्यं प्रकट होता है। परन्तु शीषं के सुन्दर व उच्च कलापूर्ण आक्क- 
तियों के सम्मुख जो यथार्थ सजीवता और उच्च श्रेणी की गतिविधि प्रदर्शित होती 
हैं, यह नगण्य है। सारनाथ स्तम्भ का शीषं निस्सन्देह सबसे अधिक भव्य और 
शानदार है । इसे कलाममंज्ञों ने भारत में अब तक खोजी गयी इस ढंग की वस्तुओं 
में सर्वोत्तम बताया है । महात्मा बुद्ध के धर्मचक्र-प्रवर्तन के स्थान पर अशोक ने इस 
स्तम्भ को खड़ा किया था । इसके शीषं पर चार सिंहों की मूर्तियाँ और उनके नीचे 
चारों दिशाओं में चार पहिये धर्मचक्रःप्रवर्तक के सूचक हैं। चार सिंहों की पीठ:से 
पीठ सटाये हुए आश्चर्यजनक सजीव मूतियाँ और इनके नीचे पशुओं की छोटी आकृ- 
तियाँ कला के उच्च विकसित रूप की ओर संकेत करती हैं। कला के सभी समा- 
लोचकों ने इसके सौन्दर्य की मृक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। इन किंहों की ओर पशुओं 
की आक्ृतियाँ भव्य, दर्शनीय और गौरवपूणं हैं, जिनमें कल्पना और वास्तविकता का 
सुन्दर सम्मिश्रण है । सिंहों के गठीले अंगःप्रत्यंग समविभक्त हैं और ये बड़े कलापूर्ण 
चातुर्य से गढ़े हुए हैं। उनकी लहराती हुई लहरदार क्रेशराशि का एक-एक केश बड़ी 
सूक्ष्मता और रम्यता से प्रदर्शित किया गया है। इनमें इतनी सजीवता, नवीनता और 
आकर्षण है कि ये आज ही के बने प्रतीत होते हैं। सर जॉन मार्शल के मतानुसार ये 
सिंह कला-शेली और 'टेकनिक' (९०१4०९) की दृष्टि से कला के सर्वोत्कृष्ट नमूने 
हैं । डॉ० वी० ए० स्मिथ सारनाथ स्तम्भ के शीषं के विषय में कहते हैं : 

“संसार के किसी भी देश में प्राचीन भास्करकला के ऐसे उत्कृष्ट उदाहरण 
अथवा कला के ऐसे सुन्दर नमूने जिनमें सजीव कला-कृतियों का और आदर्शवाद का 
सफलतापूर्वक समन्वय हुआ हो और जिनमें प्रत्येक बात का पृथक्‌-पृथक्‌ सविस्तृत 
प्रदर्शन हुआ हो, पाना दुष्कर है ।” 

3. राजप्रासाद-पार्टलिपुत्र में चन्द्रगुप्त का अत्यन्त विशाल एवं भव्य 
राजप्रासाद था । उसका सभा-भवन स्तम्भों पर आश्रित था जिन पर अति सुन्दर मूर्ति- 
कला और चित्रकला का प्रदर्शन किया गया था । मेगस्थनीज के मतानुसार ईरान की 


राजधानी सूसा के राजप्रासाद से मौयं प्रासाद अधिक सजा हुआ था। अशोक ने 
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राजप्रासाद निर्माण कराये । समकालीन यूनानी लेखकों ने पाटलिपुत्र में भव्य राज- 
महलों के हवाले दिये हैं और वे उन्हें विशव में सबसे सुन्दर और शानदार मानते थे । 
सात सौ वर्षो के पश्चात्‌ जब चीनी यात्री फाह्यान भारत में आया, मौर्य भवनों और 
राजप्रासादों ने उसके हृदय में श्रद्धा उत्पन्न कर दी ओर उसने उनके निर्माण-कौशल 
की प्रशंसा की । पाटलिपुत्र में अशोक के राजप्रासाद को देखकर वह इतना अधिक 
आश्चयंचकित हुआ था कि उसे ऐसा विशवास हो गया कि वह राजमहल मनुष्यों 
द्वारा नहीं बनाया गया था । परन्तु वे भव्य भवन सम्पूर्ण रूप से विध्वंस हो. गये । 
थोड़े समय पूवं करी गयी खुदाइयों के फलस्वरूप उनके भग्नावशेष प्रकट हुए हैं और 
इनमें सबसे असाधारण अवशेष सौ स्तम्मों वाले विशाल कमरे के हैं । 

4. गुफाए--गुफाएँ कठोर चट्टानों से काटी गयी थीं। उनकी आन्तरिक 
दीवारों पर ऐसी बढ़िया 'पॉलिश' की गयी थी कि वे दर्पण के समान चमकती थीं । 
ये अनन्त, अथक परिश्रम और कलाचातुर्य के आश्‍चर्यजनक स्मारक हैं। ये भिक्षुओं 
के रहने के लिए निवास-स्थान थे और सभा-भवन तथा उपासना-गृह के लिए भी 
इनका उपयोग होता था । अशोक और उसके पौत्र दशरथ ने ऐसी अनेक गृह-गुफाओं 
का निर्माण किया था। ऐसी अनेक गुफाएँ नागार्जुन पहाड़ियों और गया के समीप 
वारबर पहाड़ियों पर हैं । बारवर पहाड़ियों की एक गुफा जिसे सूदामा-गुहा कहते 
हैं, अशोक ने आजीविक सम्प्रदाय वालों को समर्पित कर दी थी । 

मूतिकला--इस कला में मूर्तिकला भी उन्नति के शिखर पर थी। मोर्ये-युग 
की मूर्तियों में मथुरा के पास परखम में प्राप्त हुई यक्ष मूत, झेलसा (ब्रेसतगर) में 
मिली एक स्त्री-मुत्ति और दीदारगंज में उपलब्ध हुई मूतियाँ उल्लेखनीय हैं । इसके 
अतिरिक्त जैन तीर्थांकरों की उच्च कोटि की सजीव मूतियाँ भी प्राप्त हुई हैं जो अशोक 
के पौत्र सम्प्रति के राज्यकाल की हैं । 

मौर्यकाल की विशिष्टताएंँ 

मौर्यकाल की अपनी विलक्षणताएँ हैं। ठोस पाषाण-स्तम्भों में उसके दण्ड 
की भव्य सादगी और उसके शीर्षों पर स्थित सुन्दर कलापूर्ण पशुओं की मूर्तियों का 
समन्वय है । ये समूचे स्तम्भ पापाण के एक ही विशाल टुकड़े से काटे जाते थे और 
इस प्रकार शिल्पियों की अचूकता, सूक्ष्मता तथा यथाथंता की भावना विदित होती है। 
स्तम्भ के शीषों में सौन्दयं, अनुपात और सूक्ष्म बातों के लिए जो ध्यान दिया गया है, 
विशेषकर सिंह वाले शीर्षों में, वह इस बात का प्रमाण है कि मौर्य-युग में भास्करकला 
उत्कृष्टता की पराकाष्ठा तक पहुँच चुकी थी । इस प्रकार-गूहा में उपासना-गृहों की 
भी अपनी विशिष्ट निर्माण-शैली थी । पाषाण के इन स्मारकों को चमकीला बनाने 
के हेतु जिस 'पॉलिश' और चातुरये का उपयोग किया जाता था, वह इस कला को अन्य 
विशिष्टता है। इसके अतिरिक्त इस युग की कला में भाव:प्रकाशन को शक्ति थी जो 
कला का सर्वोच्च गुण है। 

निष्कर्ष--यदि हम मौयंकाल को देदीप्यमान युग कहें जो भारतीय इतिहास में 
स्वर्ण युग से किसी भी प्रकार कम नहीं है तो कोई अत्युक्ति न होगी । इतिहास में यह 
सर्वप्रथम अवसर था जब समस्त उत्तरी भारत अत्यन्त दक्ष ओर केन्द्रीय शासन के अभ्त- 
गंत था जिसके मूलभूत सिद्धान्तों का अनुकरण भारत का वर्तमान शासन भी करता 
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है । उस समप्र समस्त देश में शान्ति, सुः्पवस्था और भौतिक समृद्धि थी । विदेशियों 
की दृष्टि में भारत की प्रतिष्ठा बढ़ गयी थी। मौय सम्राट अशोक का विश्व बहुत 
ही ऋणी है । विश्व के इतिहास में. वही एक ऐसा नरेश है जिसने विजय के पश्चात 
भी युद्ध को तिलांजलि दे दी और विश्व में थुद्ध का समूल विनाश करने का प्रयास 
क्रिया । वह वास्तव में आधुनिक संयुक्त राष्ट्रसंघ (United Nations Organisation) 
का अग्रगामी दूत था | उसने विश्व को धामिक सहिष्णुता का ही पाठ नहीं पढ़ाया 
अपितु विश्व के सम्मुख आदर्शं नरेशों का उदाहरण रखा। भारतीय संस्कृति को 
मौर्थों की देन विलक्षण रही है | मौर्य स्तूपों, स्तम्भों और अभिलेखों ने देश को 
सांस्कृतिक एकता प्रदान की | मौयं नरेशों ने ललितकलाओं और साहित्य का आश्रय 
दिया और फलस्वरूप वास्तुकला और भास्करकला सर्वोत्कृष्टता की पराकाष्ठा पर 
पहुँची । व्यापार और वाणिज्य भी भलीभांति सफल हो रहा था और जनता की 
भौतिक समृद्धि हो रही थी । संक्षेप में, यह कहा जा सकता है कि डेढ़ सौ वर्षों के 
मौर्य शासन में सभ्यता, संस्कृति और ललितकलाओं की खूब वृद्धि हुई जिससे भारत 
उस युग के सबसे महान्‌ देशों में प्रतिष्ठित होने के लिए समर्थ हो गया । 
कुषाण शासन में संस्कृति और जीवन 
साघारण समृद्धि-भारत में कुषाण साम्राज्य (25-227 ई०) का अर्थ 
है कि भारत के कुछ प्रदेश दूसरे राज्य द्वारा हड़प लिये गये थे । कुषाण साम्राज्य का 
यह्‌ अभिप्राय नहीं है कि विदेशियों ने भारत पर सम्पूर्णं विजय प्राप्त कर ली थी। 
अफगानिस्तान में स्थित कुपाण साम्राज्य ने पाटलिपुत्र की सार्वभौमिक सत्ता के पतन 
के पश्चात भारत में अपनी सीमाएँ विस्तृत कीं । कुषाण नरेश वासुदेव के रूढ़िवादी 
हिन्दू धमं को अंगीकार करने पर कुषाण राजतन्त्र की ओ कुछ भी मूलतः विदेशी प्रवृत्ति 
थी, वह विलुप्त हो गयी थी । अतएव कोई आश्चर्य नहीं यदि कुषाण-युग में भारतीय 
जीवन और संस्कृति में, कला के एक विभाग के अतिरिक्त, कोई सारभूत तात्त्विक 
परिवर्तन नहीं हुआ। फिर भी कुषाण साम्राज्य का सभ्यता के प्रसार में बड़ा हाथ 
रहा हैं । भारत और चीन, फारस, मेसोपोटामिया तथा रोमन साम्राज्य के मध्य 
व्यापार और वाणिज्य होता रहा। रोमन सम्राटों की राजसभा में कुषाण राजदूत 
भेजे गये थे । कुषाणों के शासनकाल में भारत का समुद्री व्यापार फारस की खाड़ी 
और लाल समुद्र से होता थां। इन दो जल-मागों से भारतीय वस्तुएँ मित्र और रोमन 
साम्राज्य को ले जायी जाती थीं । रोम के सामन्तों द्वारा भारतीय रेशम के वस्त्र, 
मोती और पूर्वीय भोग-विलास व ऐश्वयं की वस्तुओं की खूब माँग होती थी । इन 
वस्तुओं के मूल्य के भुगतान के लिए रोम की स्वर्ण मुद्राएं इतनी अधिक मात्रा में 
भारत में आती थीं कि प्लीनी नामक रोमन लेखक ने स्वदेश-प्रेम की भावना से प्रेरित 
होकर भारत में उसके देश से स्वर्ण आने पर खेद प्रकट किया था। 
साहित्य-कुषाण नरेश साहित्य और कला के संरक्षक थे। इस राजकीय 
संरक्षण से वातावरण में धामिक और ऐहिक दोनों प्रकार का उच्च स्तर का विस्तृत 


` संस्कृत साहित्य निमित हुआ था । कुषाण सम्राट कनिष्क का नाम अनेक प्रसिद्ध बौद्ध 
लेखकों, जैसे अश्वघोष, नागार्जुन, वसुमित्र और चरक के साथ जुड़ा हुआ है। मः 
विविध प्रतिभाशाली ब्यक्ति था जो संगीत, साहित्य, धरम, दर्शन और तकं-वितक-निपुण 
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था। उसके ग्रन्थों में 'बुद्ध-चरित्र, 'सारिपुत्र-प्रकरण” और 'वञ्जसूचि' प्रमुख हैं। 
नागार्जुन महान्‌ आचार्य एवं दार्शनिक था। प्रमुख बौड़ अध्यात्मवादी वसुमिन्र 
'महाविभाषाशास्त्र' का लेखक था। कनिष्क को राजसभा का सुप्रसिद्ध वैद्य चरक 
आयुर्वेद-विज्ञान का प्रख्यात लेखक था। इस प्रकार राज्य-संरक्षण के अन्तगंत उच्च 
कोटि के संस्कृत साहित्य का समुदय हुआ, साहित्य के विभिन्न विषयों का रूप विकसित 
हुआ और दशंन, साहित्य, नाटक, संगीत, काव्य, गल्प, आयुर्वेद आदि विषयों पर 
श्रेष्ठ ग्रन्थों की रचना हुई । 

धमं -कुषाण साम्राज्य की एक महत्त्वपूर्ण घटना यह है कि उसके युग में केवल 
बौद्ध धमं का विस्तार ही नहीं हुआ अपितु बौद्ध धमं मे गम्भीर मतभेद भी हो गये 
थे । कुछ धामिक क्रिया-विधियों, प्रथाओं और आचार-विचार के नियमों के मानने के 
विषय में भिक्षुओं में परस्पर वाद-विवाद और मतभेद अनेक पीढ़ियों से चला आ रहा 
था परन्तु कुषाण-युग ही में धर्म के मूलभूत सिद्धन्तों में परिवतंन हुआ । बौद्ध मत के 
इस परिवर्तन ने ही वौद्ध धमं को सदा के लिए दो सम्प्रदायों-'हीनयान' और 
'महायान'--में विभक्त कंर दिया । हीनयान मूल बौद्ध धर्म था और महायान बौद्ध 
धर्म का नवीन रूप था। कुपाण नरेशों ने महायान को राज्य-धमं स्वीकार कर लिया 
था । हीनयान मत के अनुसार प्रत्येक मनुष्य को अपने निर्वाण के लिए प्रयत्न करना 
चाहिए और अपने जीवन को पवित्र रखना चाहिए । अपने पापों से मुक्ति प्राप्त करने 
के हेतु उस्ते न न तो ईश्वर और न देवताओं से प्रार्थना ही करनी चाहिए और न वुद्ध 
की उपासना ही । व्यक्ति के स्वयं के प्रयास ही उसे आवागमन के बन्धन से मुक्त 
करेंगे। परन्तु नवीन सम्प्रदाय महायान ने बुद्ध को उनके धर्मोपदेशक के पद से 
देवताओं के नरेश अथवा ईश्वर के पद पर प्रतिष्ठित कर दिया । प्राचीन वौद्ध विचारों 
के अनुसार बुद्ध मानव-मात्र के लिए जीवनयात्रा के पथप्रदर्शकमात्र थे। पर अत्र 
उनका स्थान देवपरक हो चला था।वे देवता माने जाने लगे थे जो उपासको की 
उपासना द्वारा प्राप्त हो सकते थे । इस प्रकार कुषाण-युग में बौद्ध धमं ईशवरवादी और 
आस्तिक हो गया । बुद्ध की प्रतिमाएँ बनायी जाने लगीं, उन्हें प्रतिष्ठित किया जाने 
लगा और पापों से मुक्ति प्राप्त करने और क्षमा-्याचना के लिए उनसे प्रार्थनाएँ की 
जाने लगीं । बुद्धि के चतुदिक बोधिसत्वों और अन्य देवताओं का परिवार भी उठ खड़ा 
हुआ | बुद्ध के अतिरिक्त बोधिसत्वों की. भी उपासना और पूजा होने लगी । बोधिसत्व 
बे घर्मपरायण सन्त थे जो बुद्धत्व प्राप्त करने के लिए प्रयत्नशील थे। महान्‌ बुद्ध 
और पापाचारी मनुष्य के बीच ये मध्यस्थता का कायं करते थे । बुद्ध की मूर्तियों के 
साथ ही बोधिसत्वो की मूर्तियाँ भी प्रतिष्ठित होने लगीं और उनकी भी उपासना और 
पूजा होने लगी । मह्दायानियों ने बोधिसत्वों में विशवास कर उनकी मूर्तियों को पूजा 
से मुक्ति मानी । इसके विपरीत, हीनयानियों ने बुद्ध की प्रतिमा बनाने की अपेक्षा, 
रिक्त स्थान अथवा पदचिन्ह को उनका प्रतीक मान लिया । हीनयान और महायान में 
दूसरा विशिष्ट विभेद यह था कि बोधिसत्व सिद्धान्त ने एक नवीन विशवास का प्रति- 
पादना किया कि प्रत्येक मनुष्य अपना लक्ष्य बुद्धत्व-प्राप्ति रख सकता है और मनुष्यों 
को निर्वाण प्राप्त करने में सहायता देने के लिए वुद्धत्व-पद तक उन्नत हो सकता है। 
इन विचारों के अनुरूप ही अनन्त अनुष्टानों का भी उदय हुआ । इसके विपरीत, बौद्ध 
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धर्म के मूल सम्प्रदाय हीनयान का विश्वास था कि प्रत्येक को ईश्वर या सन्त की 
व्रिना सहायता के ही अपने निर्वाण के लिए प्रयत्नशील होना चाहिए । दोनों मतों में 
निर्वाण के अर्थ में भी मतभेद हो गया। बुद्ध के अनुसार निर्वाण वह अवस्था है, 
जिसमे समस्त इच्छाओं का शमन होता है परन्तु महायान सम्प्रदाय के अनुसार निर्वाण 
इच्छाओं की पूति का नाम है नरक शमन का। महायानी वुद्ध की दिव्यता और 
ईश्वरीयता, प्रार्थना की सतकंता ओर व्यक्तिगत उद्धार में विशवास करते थे। ज्ञान के 
स्थान पर श्रद्धा और भक्ति पर अधिक जोर दिया गया । बुद्ध में भक्ति रखने व स्तूप 
आदि बनवाने से निर्वाण प्राप्त हो सकता था। महायान मत हिन्दुओं के योग का 
अनुसरण करने लगा जिससे आध्यात्मिक परज्ञान को प्राप्ति मानी जाती थी । महायान 
ने अपनी भड़कीली धार्मिक क्रिया-विधियों और अपने सक्रिय मानववादी परोपकारी 
कार्यक्रम से, जो निर्जन-ध्यान, मनन और शारीरिक यातानाओं से भिन्न था, जनता 
को भावनाओं को अत्यधिक आकर्षित कर लिया । इसके विपरीत, हीनयान मत 
अनीश्वरवादी, अप्रगतिशील, नीरस, बुद्धिवादी, गतिहीन, मठ प्रधान और विरक्त था। 
संक्षेप में महायान अत्यन्त ही जीवित और सक्रिय धर्म था और इसने प्राचीन बौद्ध 
धर्म में नये प्राण फूंक दिये थे। कुपाण-युग में वौद्ध धर्म का यह नवीन रूप भारत 
की सीमा के पार तिब्वत, चीन, वर्मा और जापान आदि अनेक देशों में फैल गया । 
महायान को बौद्ध धमं का उत्तरी सम्प्रदाय कहते हैं और इसके साहित्य की भाषा 
संस्कृत है । हीनयान को बौद्ध धमं का दक्षिण सम्प्रदाय कहते हैं और इसके धामिक 
ग्रन्थ पाली भाषा में लिखे गये हैं। वौद्ध धमं के इस परिवर्तन में निम्नलिखित घट- 
नाएँ हुई : 

।. बौद्ध धमं के नवीन सम्प्रदाय महायान का उद्भव और विकास उत्तर- 
पश्चिमी भारत और पंजाब में हुआ था, जहाँ यूनानी, पार्थियन और सिथियन जैसे 
विदेशी आक्रमणक्रारियों ने आक्रमण करके ईसा पूर्व 250 से सैकड़ों वर्षों के लिए 
अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया था तो वे अपने साथ अपनी नवीन प्रथाएँ और 
मत लाये थे और इनमें से कुछ तो अपने धर्म को परित्याग कर बौद्ध धर्म को ग्रहण 
करने पर भी इन प्रथाओं और विश्वासों को मानते रहे। इनमें सबसे अधिक महत्त्व 
शाली प्रथा यह थी कि ये उन देवताओं की प्रतिमाएँ बनाते थे जिनकी ये पुजा और 
उपासना करते थे । जब इन्होंने और विशेषकर यूनानी लोगों ने वौद्ध धर्म को अंगीकार 
कर लिया, तव उन्होंने बुद्ध की प्रतिमाएँ बनाना एवं उनका पूजन आरम्भ किया । 

2. हिःदुओं के मक्ति-सिद्धाग्त के प्रतिपादन का बोद्ध धर्म पर विशेष प्रभाव 
पड़ा | भक्तिमागं, जो उस समय अधिक लोकप्रिय हो रहा था, अपने अनुयायियों को 
उसके उपास्य इष्टदेव के प्रति अनन्य भक्ति का आदेश देता था और भक्तों में अपार 
स्नेह और श्रद्धा की भावना प्रेरित करता था। रूढ़िवादी बोद्ध धर्म में इसका पूर्ण 
अभाव था| उसमें भक्ति की भावना को प्रज्वलित करने की सामर्थ्यं नहीं थी । भक्ति- 
मार्ग ने ईश्वर की भावना और उपासना के लिए व्यक्ति की कल्पना प्रस्तुत की । बुद्ध 
के साधारण अनुयायियों ने इसे स्वीकार कर लिया और वे बुद्ध की मूर्तियाँ निमित 
करने लगे तथा उनकी पुजा करने लगे । इसके अतिरिक्त अनेक हिन्दुओं ने बुद्ध को 
अपना देवता मान लिया और उसका पूजन करने लगे। देव-पूजक हिन्दू ऐसा सरलता 
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- से कर सकते थे | इससे हिन्दू धमं और बुद्ध धमं के समन्वय में सहयोग ओर सहायता 


प्राप्त हुई । 

3. अशोक के समय से ही बुद्ध के अस्थि-अवशेषों पर विहारों के निर्माण 
करने ओर स्तूपों को बनाने की प्रथा प्रचलित थी। ये अस्थि-अवगेष स्मारक वहाँ 
निवास करने वाले भिक्षुओं को उनके उपास्य-देव वुद्ध के गुण-गौरव का सदेव ध्यान 
दिलाते थे । अब देवताओं की प्रतिमाएँ प्रतिष्ठित करने की प्रथा के प्रचलित हो जाने 
से बौद्ध भिक्षागण भी स्वाभाविक रूप से इमे अपनाने लगे, क्योंकि प्रतिमा अधिक 
प्रत्यक्ष, प्रतीक और बुद्ध की ओर ध्यान आकर्षित करने में उनकी गढ़ी हुई अस्थियों 
की अपेक्षा अधिक उत्तम साधन थी । यह इतिहास की विडम्बना थी कि बुद्ध ने ईश्वर- 
पूजा के विरुद्ध अपनी आवाज बुलन्द की थी पर वे स्वयं हो ऐसे देवता बन गये जिसकी 
उपासना और पूजा होने लगी 

4. बिहारों में अपरिमित धन संचित हो गया था । फलतः भिक्षुओं को अत्यधिक 
अवकाश प्राप्त होने लगा था । अतएव उन्होंने विस्तृत धामिक क्रिया-विधियाँ प्रस्तुत 
कीं, जिनके अन्तर्गत बुद्ध का मत और उनके व्यावहारिक नियम विलुप्त हो गये । 

5. जिस क्षण में भारतीय वौद्ध धमं विदेशों में भ्रमण करने लगा, उसमें परि- 
बर्तन होना अनिवायं हो गया । यह स्वाभाविक था, क्योंकि इमे विदेशी प्रवृत्तियों और 
आवश्यकताओं के अनुकूल ही यथास्थान व्यवस्थित और संयोजित होना पड़ा | इस 
प्रकार इसने अनेक नवीन प्रथाओं और विशवासों को अपना लिया जो मूलभूत बौद्ध 
धमं की भावना के विरुद्ध थे । र 

| 6. साम्राज्यवादी मौय सत्ता के अध:पतन के साथ ही पाटलिपुत्र का राज 
नीतिक गौरव विलुप्त हो गया और इसी प्रकार केन्द्रीय बौद्ध बिहार की प्रतिष्ठा को 
भी आघात पहुँचा । देश के अन्य भागों में इसके अन्तर्गत रहने वाले विहार इसके आदेशों 
का पालन श्रद्धा और भय से अब नही करने लगे। अतएव गान्धार के विहारों ने 
इन अति मौलिक परिवतंनों को अबाध्य रूप से वौद्ध धमं में प्रविष्ट होने दिया। वस्तुत: 
अब वौद्ध धर्म का केन्द्र पाटलिपुत्र से गान्धार चला गया था। द 

7. भारतीय समाज में विदेशी जातियों के पुट तथा संस्कृतियों के पुट अन्तर- 

संघषं ने भी बौद्ध धमं के इस नवीन महायान सम्प्रदाय के समुदय में योग दिया । 

ऐसा प्रतीत होदा है कि कुषाण सम्राटू समय, दशा और आवश्यकताओं के 

अनुकूल ही अपने आपको संयोजित और व्यवस्थित कर लेते थे। जब कृषाण भारत 
में बस गये तो उन्होने यहाँ के नव वातावरण को ग्रहण कर लिया। उन्होंने अपने 
प्राचीन नाम त्याग दिये और वासुदेव जैसे हिन्दू नामों को अपना लिया । उन्होंने अपने 
प्रतिमापूजक सिद्धान्तों का परित्याग किया और हिन्दू धर्म या बौद्ध धम ग्रहण कर 
लिया ; यहाँ तक कि उनके सिक्कों पर भी हिन्दू देवताओं की और भारतीय वेश में 
बैठे या यूनानी वेश में खड़े बुद्ध की आक्ृतियाँ थीं । 

फला--गान्धार-शेली-- वौट्ों कें इस नवीन सम्प्रदाय ने कला के क्षेत्र में एक 
नयी शैली को जन्म दिया । वौद्ध धमं के महायान मत से भारतीय भास्करकला की 
गान्धार-शैली नामक नवीन प्रणाली का गठबन्धन है । यह कुषाण नरेशों की छत्रछाया 
में फली-फूली और विशेषकर कतिष्क के राज्यकाल में जव बहुसंख्यक बोद्ध विहार, 
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स्तूप और प्रतिमाएँ निमित हुई थीं । इन पर यूनानी कला का प्रभाव स्पष्ट दृष्टि- 
गोचर होता है। बौद्ध धमं के नवीन सम्प्रदाय महायान का केन्द्र गान्धार प्रान्त ऐसा 
श्थित था कि वहाँ भारतीय, चीनी, ईरानी और यूनानी तथा रोमन संस्क्रतियाँ मिलती 
थीं । अतएव इस प्रान्त के लिए विदेशी विचारों और प्रभावों को लवलीन कर लेना 
स्वाभाविक ही था | इसीलिए इस प्रदेश की कला पूर्व और पश्चिम की कलाओं के 
सम्मिश्रण के अतिरिक्त और कुछ नहीं हो सकती थी । इसके समुदय का श्रेय बैक्टरया 
और उत्तर-पश्चिमी भारत के यूनानी नरेशों को है। गान्धारकला निस्सन्देह्‌ युनानी 
कला या निश्चयात्मक यथार्थं रूप से रोमन साम्राज्य और एशिया माइनर की 
'हलेनिस्टिक' कला से उत्पन्न हुई। सरसरी तौर से देखने पर गान्धारकला का 
सम्बन्ध यूनानी कला से ही प्रतीत होता है। इसलिए यह कला “हिन्दू-यूनानी” 
(Indo-Greek) या 'ग्रीसो-रोमन कला' (Greeco-Roman Art) के नाम से 
प्रख्यात है । गान्धार देश में विकसित होने के कारण इस कला का नाम उस प्रदेश के 
अनुकूल 'गान्धार-शैली' पड़ा । कभी-कभी इसे 'ग्रीको बुद्धिस्ट? अथवा 'इण्डो-हैलेनिक' 
कला भी कहते हैं, क्योंकि इसका उपभोग भारतीय प्रतिभा ने वौद्ध धर्म के विषयों के 
लिए किया | इसमें घा्मिक्र विषयों और अभिप्रायों को मृत्तं करने के लिए यूनानी 
आकार और निर्माण-शैली (:९८।॥।१५९) का प्रयोग क्रिया गया। यद्यपि निर्माण- 
शेली यूनाच से ली गयी पर कला की आत्मा वस्तुतः भारतीय ही रही और वौद्धों, के 
विश्वासों और भ्रथाओं की अभिव्यक्ति के हेतु ही इमक्रा पूर्ण उपयोग हुआ । गार्धार- 
शैली के अनेक उदाहरणों में से कुछ को छोड़कर किसी में भी न तो यूनानी कहानी 
या गाथा और न यूनानी कला के उद्देश्य का ही पता लग सक्रा | । यथार्थ. में गान्धार- 
शिल्पी के पास एक यूनानो का हाथ और एक भारतीय का हृदय था । भारत के 
बाह्र यह शैली अत्यधिक महत्त्वशाली हो गयी, क्योंकि पूर्वी या चीनी तुकिस्तान, 
मंगोलिया, चीन, कोरिया और जापान की वौद्ध कला का यह उद्गम-स्थान हो गया । 
यूनान को सभ्यता का स्रोत मानने वाले यूरोपीय विद्वानों ने ग्रान्धार-शैली 
को असाधारण महत्त्व दिया था। भारत में किसी समय शैली को वास्तविक कलात्मक 
शैली समझा जाता था । अनेक कलाविदों की यह धारणा है क्रि भारतीय मूर्तिकला 
का मूल यही है। परन्तु नवीन अनुसन्धानों के सशक्त प्रमाणों से यह बात स्पष्ट 
हा गयी है कि गान्धार-शैली को अत्यधिक महत्त्व दिया गया था । वास्तव में गान्धार- 
शेली के मूल तत्त्व भारतीय हैं। “इसमें यूनानी मूर्तिकला की वास्तविकता और 
भारतीय कला की भावमय आध्यात्मिक अभिव्यंजना का समन्वय करने का प्रयत्न 
किया गया।” किन्तु दोनों के विजातीय होने से यह असफल हुआ और यह शैली 
स्वयमेव समाप्त हो गयी । 
गान्धार-शैली के नमूने तक्षशिला में और पाकिस्तान के उत्तर-पश्चिमी प्रान्त 
तथा अफगानिस्तान के अनेक प्राचीन स्थानों पर उपलब्ध हुए हैं । इनमें अधिकांश में 
बुद्ध की मूतियाँ हैं और बौद्ध धार्मिक ग्रन्थों की कहानियों के दृश्यों को पत्थर पर 
उत्कीर्ण ज्रिया गया है। ये मूर्तियाँ और दृश्य पाषाण, महीन पिसे हुए चूने और 
` पकायी हुई मिट्टी के बनाये जाते थे और इन्हें स्वणिम रंग से सुशोभित किया जाता 


32 ` था । पेशावर, लाहौर और अन्य अजायवघरों में इस शैली के जो नमूने सुरक्षित हैं, वे . 
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तो पाषाण के हैं, परन्तु तक्षशिला में उत्खनन-कार्यकर्ताओं, ने, पाषाण प्रतिमाओं के 
अतिरिक्त, चूने-मसाले की अनेक और पकायी हुई मिट्टी की कुछ मूतियां प्राप्त की हैं। 
इन खोजों ने गान्धार-शैली के शिल्पियों की निर्माण-शेली के चातुर्यं को समझने और 
हमारे ज्ञान की वृद्धि करने में महत्त्वपूर्ण योग दिया है । 

गान्धार-शैलो का प्रमुख विषय और प्रकरण वौद्ध धमं का: नवीन सम्प्रदाय 
था और इसकी सबसे अधिक महत्त्वशाली देन बुद्ध-प्रतिमा का विकास है। गान्धार- 
शैली के पूर्व के युग में जातक कथाओं में बुद्ध सम्वन्धी अन्य कहानियों को पाषाण पर 
उत्कीर्ण तो किया जाता था परन्तु स्वयं बुद्ध की प्रतिमा का प्रादुर्भाव अभी तक नहीं 
हुआ था। कला में बुद्ध की उपस्थिति पदचिन्हों, बोधिवृक्ष, रिक्त आसन अथवा छत्र 
आदि लक्षणों से सूचित की जाती थी। परन्तु अब तथागत बुद्ध की मूति शिल्पियों 
का प्रिय विषय बन गयी थी | बुद्ध और बोधिसत्वों की सुन्दर प्रतिमाएँ ध्यानमुद्रा, 
धर्मचक्र-मुद्रा, अभयमुद्रा, वरदमुद्रा. आदि में और बुद्ध की वर्तमान तथा पिछले जीवन 
की अनेक घटनाएँ एक ही प्रकार, के काले पाषाण में अलौकिक ढंग से उत्कीर्ण की 
गयीं । बुद्ध का जीवन इस शैली को प्रेरणा देने वाला उद्देश्य था । यथार्थ में गान्धार- 


. शैली तथागत जुद्ध के जीवन और कार्यों की सजीव व्याख्या है। 


गान्धार-शैली की कुछ ऐसी असाधारण विशेषताएँ हैं जिससे वह भारत की 
अन्य कला शैलियों से शीघ्र ही पहचानी जा सकती है। ये निम्नलिखित हैं : 

]. गान्धार-शैली की यह प्रवृत्ति थो कि मानव-शरीर का वास्तविक ढंग से 
अंकन किया जाय जिसमें अंग-प्रत्यंगों की ओर, विशेषकर मांसपेशियों, मूछों आदि 
की सूक्ष्मता की ओर विशेष ध्यान दिया यया । 

2. परिधान-शैली नितान्त निराली है। मोटे वसनों का प्रदर्शन करते समय 
चस्त्रों की सलवटें बड़ी सूक्ष्मता'से दिखायी गयी हैं यह शैली शरीर से बिलकुल सटे, 
अंगःप्रत्यंग दिखाने वाले झीने या अद्धे-पारदर्शक वस्त्र अंकित करती है । 

3. इस शैली में अनुपम नक्काशी है, विस्तृत अलंकरण है और जटिल 
प्रतीक है । 

` 4. बुद्ध की आक्ृति-निर्माण में कलाकारों ने इतनी स्वतन्त्रता ली कि बुद्ध 
की प्रतिमाएँ प्रायः यूनानी देवता अंपोलों की मूर्ति सी बन गयीं । तत्पश्चात्‌ बुद्ध की 
आकृति एक विशिष्ट प्रकार की मान ली गयी और उसी का नमूना सर्वदा और 
सवंत्र बुद्ध की मूर्ति के रूप में अंगीकृत हुआ । 

दीघं काल तक ऐसी धारणा बनी रही कि गान्धार-शैली द्वारा निमित बुद्ध 
और बोधिसत्वों की मूर्तियाँ मथुरा और अन्य कलाकेन्द्रों में निमित मूर्तियों के लिए 
आदर्श नमूने माने जाते थे और इस प्रकार गान्धार-शैली ने भारतीय कला की अन्य 
शैलियों को प्रभावित किया | परन्तु अब यह स्वीकार कर लिया गया है कि मथुरा 
ओर गान्धार में बुद्ध प्रतिमाओं की निर्माण-शैली का विकास स्वतन्त्र रूप से हुआ। 
गान्धार की बौद्ध प्रतिमाओं और भारत के आन्तरिक प्रदेशों की प्रतिमाओं में आश्चये- 
जनक अन्तर है। गान्धार-शैली ने अंग-सौष्ठव की सूक्ष्मता और भौतिक सौन्दर्य पर 
अधिक महत्त्व दिया, पर मथुरा-शैली ने मूर्तियों पर दिव्य, दीप्ति और आध्यात्मिक 
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अभिव्यंजना लाने का प्रयास किया । प्रथम शेली यथार्थवादी थी और द्वितीय आदशे- 
वादी । यही पाश्चात्य और भारतीय कला में मामिक अन्तर है। यूनानी कला का 
उद्देश्य प्राकृतिक सजीव अनुकरण और बाह्य सौन्दर्य का चित्रण था जिस पर गान्धार- 
शेली आश्रित थी । पर भारतीय कला का आदश प्रतीकवाद व भावनावाद था। 
कालान्तर में गान्धार-शेली मध्य एशिया होती हुई चीन और जापान तक पहुँची और 
वहाँ उसने इन देशों की कला को प्रभावित किया । 
गान्धार-शेली के अतिरिक्त मथुरा और अमरावती में अन्य दो शैलियाँ और 
प्रचलित थीं । मथुरा-शेली दो भागों में विभक्त की गयी है-_पूर्वाद्धे और उत्तराद्धे । 
पूर्वाद्धे की प्रतिमाएं भरहुत की मूर्तियों जैसी और काफी अनगढ़ हैं। उत्तराद्धे की 
प्रतिमाएं अधिक परिष्कृत हैं। उनमें सादगी और सजीवता है। दक्षिण भारत में 
कृष्णा नदी के निचले भाग जिला गुन्टूर में अमरावती-शैली का विकास हुआ। 
अमरावती में स्तूप की बाढ़ (2/१९) ही संगमरमर की नहीं थी अपितु उसका 
समस्त गुम्बद संगमरमर के शिलाफलकों से आच्छादित था । इसकी सारी बाढ़ मूर्तियों 
से अलंकृत थी । अमरावती कें स्तूप से छह फुट से ऊँची खड़ी मूर्तियां बहुत ही गम्भीर, 


उदासीन एवं वैराग्यभाव से परिपूर्ण हैं। यहाँ बड़े कठिन आसनों व मुद्राओं में : 


सुन्दर, पतली ओर प्रसिद्ध आक्कतियाँ अंकित की गयी हैं ओर दृश्यों में सविस्तृत विव- 
रण किया गया है । वनस्पतियों एवं कुसुमों के, प्रधानतया कमलों के अलंकरण बहुत 
सुन्दर हैं। यहाँ की समस्त कला सजीव और भक्ति भाव से ओतःप्रोत है । बुद्ध के 
चरण-चिन्ह के सम्मुख नत उपासिकाओं का दृश्य अत्यन्त ही भव्य एवं चित्ताकर्षक 
है। हास्यरस का भी यहाँ अभाव नहीं है। 
निष्कर्ष--ईसा पूवं 322, चन्द्रगुप्त मौयं से लेकर 227 ई० अन्तिम 
कुषाण नरेश वासुदेव तक के युग में भारतीय संस्कृति का महान विकास हुआ। 
सर्वप्रथम, देश में राजनीतिक ओर सांस्कृतिक एकता स्थापित हो गयी। 
साम्राज्यवादी शासन परिपूर्ण कर दिया गया, भास्करकला कला की सफलता और 
सिद्धि के उच्चतम शिखर पर पहुँच गयी और गौतम बुद्ध का छोटा स्थानीय धर्म 
विश्व-धर्म के पद पर प्रतिष्ठित हो गया। सदियों के शान्तिपूणं और व्यवस्थित 
शासन ने नागरिक जीवन की वृद्धि और विकास को प्रेरणा दी | वाणिज्य-व्यवसाय, 
विज्ञान, साहित्य और कला सभी की प्रभूत प्रगति हुई। इस युद्ध में विदेशी शासकों, 
विशेषतः पश्चिम के यूनानी नरेशों के साथ सम्पर्क और रोमन सञ्नाटों के साथ कूट- 
नीतिक सम्बन्ध स्थापित किये गये। इससे भारतीय संस्कृति और जीवन बिशेषतः 
कला प्रभावित हुए । फलस्वरूप, कला की एक नवीन शैली --गान्धार-शैली--का 
क्रमशः विकास हुआ । विदेशी प्रभाव की दूसरी लहर घाभिक क्षेत्र में प्रवाहित हुई 
और इसने प्राचीन रूढ़वादी बोद्ध धर्म को नवीन, सक्रिय और सजीव सम्प्रदाय 
महायान मत--में परिवर्तित कर दिया । परन्तु इस युग के अन्तिम वर्षों में अन्य 
आन्तरिक धामिक लहर (ब्राह्मण धमं का पुनरुद्वार) भी देखी गयी । 


` ` प्रश्नावली * 
!. मोयों के अन्तर्गत सभ्यता व संस्कृति का संक्षिप्त इतिहास लिखिये । 
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2. 


3. 


4. 


“भारतीय संस्कृति के इतिहास में मौयं शासन एक दिव्य युग था ।” विवेचन 
कीजिये । 
सेगस्थनीज और चाणक्य के ग्रन्थों का विशेष रूप से हवाला देते हुए मोर्य-युग 
की संस्कृति का वर्णन कोजिये । 
“भारतीय कला के इतिहास में मौर्ये-युग एक सीमा-चिन्ह है।” इस कयन का 
विवेचन कीजिये । 

अथवा 
मौयं कला के प्रमुख तत्वों का विवेचन कीजिये और अपने कथन की पुष्टि 
के लिए उदाहरण दीजिये । 

अथवा 
“मौर्य कला ने अपनी समस्त प्रेरणा वौद्ध धमं से ली है।” इस कथन को पूर्ण 
रूप से समझाइये । 


. वोद्ध क्षमं में किन कारणों से परिवर्तन हुआ ? 


अथवा 
हीनयान और महायान की विभिन्नताओं को स्पष्टतया बतलाइये । महायान के 
प्रादुर्भाव और विकास के क्या कारण थे ? 


. “मौर्य-युग वौद्ध धर्मे का स्वर्णकाल था ।” समझाइये । 
, बौद्ध धमं के इतिहास में कनिष्क का शासन विशिष्ट रूप से क्यों महत्वशाली है? 


; अथवा 
भारतीय कला भौर धमं के इतिहास में कुषाण-युग के महत्व को समझाइये । 


, गान्धार-तक्षण-क़्ला के विषय में आप क्या जानते हैं ? इसके प्रमुख तत्वों का 


वर्णन कीजिये ओर भारत की अन्य कला-शैलियों से इसकी तुलना कीजिये । 


« “इसा पूर्व 32! चद्रगुप्त मौर्य से लेकर अन्तिम कुषाण नरेश वासुदेव 


227 ई० तक के युग ने भारतीय सांस्कृतिक जीवन के महान्‌ विकास को 
देखा है।” विवेचन कीजिये । 

टिप्पणियाँ लिखिये : 

अर्थशास्त्र, मेगस्थनीज, साँची का स्तूप, गान्धार की तक्षणकला-शेली, अशोक 
के स्तम्भ, हीनयान, महायान, तक्षशिला, सारनाथ और अश्वघोष । 
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नाग और वाकाटक नरेश--उत्तर-पश्चिम में कुषाण साम्राज्य और दक्षिण- 
पूर्व में आन्ध्र साम्राज्य के पतन होने पर दो राजवंश--नागवंश लगभग 250-350 
ई० तक ओर वाकाटक लगभग 250-435 ई० तक--का उत्कषं हुआ । नाग 
राजाओं ने, विशेषकर नवनाग और वीरसेन नाग ने, पचास वर्षों से भी अधिक 
दीर्घकालीन संघर्ष के पश्चात्‌ गंगा की घाटी और मथुरा से विदेशी कुषाण और क्षत्रपों 
के राज्यों का सदा के लिए अन्त कर दिया । नाग नरेश हिन्दू देवी-देवताओं के पूजक 
और संस्कृत विद्वानों के आश्रयदाता थे | 


वाकाटकों ने बुन्देलखण्ड प्रान्त में प्रवरसेन प्रथम के समय अपनी शक्ति की 
खूब वृद्धि की। उसके पौत्र रुद्रसेन प्रथम के समय नाग साम्राज्य ओर वाकाटक 
साम्राज्य लगभग 344-48 ई० के समय एक हो गये थे | उसके पुत्र पृथ्वीसेन 
प्रथम ने जो समुद्रगुप्त का समकालीन था, गुप्त साम्राज्य से लोहा लिया था। यद्यपि 
थोड़ी अवधि के लिए गुप्त सञ्राटों ने वाकाटकों के उत्कर्षं को क्षीण कर दिया था, 
फिर भी वाकाटकों ने 468 ई० में स्कन्दगुप्त के अवसान के पश्चात्‌ अपनी शक्ति 
और प्रतिष्ठा पुनः प्राप्त कर ली और गुप्त साम्राज्य ने पतन के पश्चात्‌ भी अपने 
साम्राज्य को दीघं काल तक बनाये रखा। भारतीय संस्कृति की अभिव्यक्ति में वाकाटकों 
का भी वड़ा हाथ है। वे हिन्दू देवताओं की पूजा और उपासना करते थे। प्राचीन 
वैदिक विधियों और धार्मिक कृत्यों को उ्होनि पुनर्जीवित किया और वे संस्कृत साहित्य 
के विद्वानों के उदार संरक्षक रहे। वाकाटकों के आश्रय में चित्रकला एवं तक्षण- 
कला का भी विकास हुआ था। अजन्ता की कुछ गुफाएँ इस कला के सर्वोत्कृष्ट 
नमूने हैं । 
गुप्त साम्राज्य (लगभग 300 से 500 ई० तक)--चतुर्थ शताब्दी के 
प्रारम्भ में राजनीतिक शक्ति ओर प्रखरता पुनः मगध के पाटलिपुत्र नगर में केनद्रीभूत 
हो गयी । यहाँ ही गुप्तों के नवीन राजवंश का प्रादुर्भाव हुआ । गुप्त साम्राज्य को 
चन्द्रगुप्त-प्रथम ने स्थापित किया जो एक स्थानीय सामन्त घटोत्कच गुप्त का पुत्र था । 
लिच्छवी वंश की राजकुमारी कुमारदेवी से उसने विवाह किया । यह वैवाहिक मत्री 
गुप्त साम्राज्य के सोभाग्य की विधाता प्रमाणित हुई और इससे चन्द्रगुप्त ने अपनी 
राज्य-स्थिति को अधिक दृढ़ कर गुप्तों के उत्कषं की नोंव डाली और गंगा की घाटी 
से प्रयाग तक अपने राज्य का विस्तार कर लिया । 


समुद्रगुप्त--चन्द्रगुप्त प्रथम के बाद उसका पुत्र समुद्रगुप्त मगध के सिंहासन 
पर्‌ बैठा | उसने सम्पूर्ण भारत को विजय कर उसे अपने साम्राज्य में अनुयोजित कर 
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लिया था | दक्षिण में भी उसने बहुत दुर तक विजय प्राप्त की थी । परन्तु दक्षिण के 
विजित प्रदेशों को अपने साम्राज्य में मिलाने की अपेक्षा उसने वहाँ के नरेशों से अपरिमित 
धन-द्रव्य कर के रूप में स्वीकृति करा लिया | उसकी प्रभुसत्ता की सीमाओं के बाहर 
अनेक राजाओं ने उसके आधिपत्य को अंगीकार कर लिया था। अपनी दिग्विजय के 
उपलक्ष्य में समुद्रगुप्त ने एक विशाल अश्वमेध-यज्ञ किया । परराष्ट्रों से उसका सम्बन्ध 
मैत्रीपूर्ण था । लंका के राजा मेघवणं ने अनेक बहुमूल्य उपहारों के साथ सिहल-यात्रियों 
के निवासार्थ समुद्रगुप्त के पास अपने दूत भेजकर उससे विहार-निर्माण की अनुमति 
माँगी थी। यह अनुमति प्राप्त हो जाने पर उसने बोद्ध-गया में एक विहार बनवाया 
जो महावोधि संघाराम के नाम से प्रख्यात था। समुद्रगुप्त की प्रतिभा सर्वेतोन्मुखी 
थी। वह एक उच्च कोटि का कवि, परम निपुण संगीतज्ञ, सुसंस्कृत विद्वात और . 
अद्वितीय योद्धा था । 

चन्द्रगुप्त द्वितीय (375-43 ई०)--समुद्रगुप्त के बाद उसका पुत्र रामगुप्त 
गद्दी पर बैठा ; पर उसकी हत्या करके चन्द्रगुप्त द्वितीय सिहासनाख्ढ़ हुआ । कुछ 
इतिहासवेत्ता इस वृत्तान्त को असत्य मानते हैं। चन्द्रगुप्त युद्धकुशल शक्तिशाली सम्राट 
था जिसने मालवा, गुजरात और सौराष्ट्र को विजय किया और इस प्रकार क्षत्रपों 
के अवशेष भागों को सदा के लिए पूर्णतया नष्ट कर दिया एवं विक्रमादित्य की 
उपाधि घारण की । उसके शासनकाल में एक चीनी धामिक यात्री भारत में बौद्ध धर्म 
की पाण्डुलिपियों तथा अन्य प्राचीन अवशेषों को संग्रह करने के हेतु आया था। उसने 
भारत के विषय में जो विवरण लिखा है, वह गुप्त सम्राटों के शासनकाल के सामाजिक 
और राजनीतिक जीवन पर यथेष्ट प्रकाश डालता है| चन्द्रगुप्त साहित्य व कला का 
संरक्षक था और उसका शासन गुप्तकालीन संस्कृति और साम्राज्य के उत्कर्षं की 
चरम सीमा है। . 

कुमारगृप्त प्रथम (43-455 ई०)--चन्द्रगुप्त के पश्चात उसका पुत्र कुमार- 
गुप्त प्रथम उत्तराधिकारी हुआ । उसने अपने पूर्वजों की प्रभुता व साम्राज्य को प्रायः 
अन्त तक बनाये रखा । उसके अश्वमेधानुष्ठान से प्रमाणित होता है कि उसने अन्य 
प्रदेशों पर विजयश्री प्राप्त की होगी और वह भारत का चक्रवर्ती सम्राट्‌ रहा होगा। 
उसके शासनकाल के अन्तिम वर्षों में गुप्त साम्राज्य हूणों के अनवरत आक्रमणों से 
आक्रान्त हो गया था । 

स्कन्दगुप्त (455-467 ई०)--कुमारगुप्त की मृत्यु के पश्चात्‌ उसका चीर 
योद्धा पुत्र स्कन्दगुप्त सिंहासनारूढ़ हुआ। जब हृणों ने पुनः आक्रमण किया तब उसने 
साम्राज्य की रक्षा के लिए सफल प्रयत्न किये और अपनी समर-दक्षता से हुणों को 
पीछे धकेल दिया। परन्तु अन्त में इन्हीं हुणों से युद्ध करते हुए वह वीरगति को 

आ । 
भत ह प्त के उत्तराधिकारी--विदेशियों के अनवरत आक्रमणों और युद्धों ने 
गुप्त साम्राज्य को तार-तार कर डाला और स्कन्दगुप्त की मृत्यु के पश्चात्‌ गुप्त 
साम्राज्य का गौरव नष्टप्राय हो चला था एवं उसके अस्तित्व को उत्तराधिकारियों 
की गह-कलह से घोर आघात पहुँचा । स्कत्दगुप्त के दुबेल उत्तराधिकारी हूणों के कूर 
आक्रमणों को रोकने में सवंथा असमर्थ रहे और पाँचवीं शताब्दी के मध्य में हूण 
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उत्तरी भारत में अगणित संख्या में घुस आये एवं उनके नेता तोरमाण ने मालवा में 
अपनी प्रभुता स्थापित कर ली। फलतः गुप्त साम्राज्य की जड़ हिल उठी, उसकी 
रीढ़ टूट गयी और वह छिन्न-भिन्न हो गया । 
गुप्तकाल का महत्त्व और हिन्टू संस्कृति का पुनरुद्धार 
कुषाण सम्राटों के पतन के पश्चात्‌ और गुप्त सञ्राटों के उत्कर्षं के पूर्व 
भारतीय इतिहास की सबसे प्रमुख घटना राष्ट्रीयता की भावना का उदय, वृद्धि और 
विकास था | यह भावना राष्ट्र के जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में प्रस्फुटित हो उठी थी। 
कुछ तो यूनानी, पार्थियन, कुषाण और क्षत्रपों जैसे विदेशियों के दीघंकालीन राज- 
नीतिक आधिपत्य की प्रतिक्रियास्वरूप और कुछ धामिक क्षेत्र में वौद्ध धमं के प्रतिरोध 
के लिए इस भावना का प्रादुर्भाव हुआ । नाग राजाओं ने इसका प्रारम्भ किया, 
वाकाटकों ने इसका स्रोत अविरल गति से बहने दिया और गुप्त सम्राटों ने इसे अपनो 
चरम सीमा तंक पहुँचा दिया | इस आन्दोलन की विशेषता यह थी कि इसमें विदेशी 
वस्तुओं के प्रति क्रान्ति तथा बहिष्कार की भावना और भारतीय वस्तुओं का पुनरुद्धार 
करने की दृढ़ जालसा थी। आये संस्कृति का पुनरुद्धार करने का यह राष्ट्रव्यापी 
प्रयास था । परिणामस्वरूप, क्रमशः उत्तरी, मध्य और पश्चिम भारत में भारतीय 
सत्ता ने विदेशी सत्ता को प्रतिस्थापित कर दिया और विदेशी कला के प्रभाव को जो 
गान्धार-शैली के रूप में अपनी पराकाष्ठा को पहुँच गया था, समूल नष्ट कर दिया। 
बौद्ध धर्म भी अपने उच्च सिंहासन पर से नीचे ढकेल दिया गया और ब्राह्मण धमं 
में उसे विलीन कर समीकरण कर दिया गया एवं पाली तथा प्राकृत भाषाओं की 
संस्कृत भाषा के पक्ष में उपेक्षा की गयी । 
तीसरी शताब्दी के आरम्भ में नाग राजा इस राष्ट्रीय आन्दोलन के प्रथम नेता 


हुए । विदेशियों के विरोध में उन्होंने दीर्घकालीन युद्ध छेड़ा और गंगा की घाटी तथा - 


मथुरा से उन्होंने विदेशी कुषाण सत्ता को नष्ट-भ्रष्ट कर दिया एवं हिन्दू सत्ता तथा 
साम्राज्यवादी परम्पराएँ पुनः स्थापित कीं। संस्कृत भाषा और साहित्य के अध्ययन 
तथा वेदिक विधियों के पुनरुद्धार से देश के सांस्कृतिक इतिहास में उनका विशिष्ट 
महत्त्व रहा है । नाग राजाओं के उदार संरक्षण का ही परिणाम है कि देवनागरी लिपि 
का जिसमें आज संस्कृत और हिन्दी भाषा लिखी जाती है, आविर्भाव और प्रचार हुआ । 
ताग राजाओं के पश्चात पनर्जीवन का आन्दोलन नवीन वाकाटक राजकुल 
के शासकों ने जारी रखा । नाग राजाओं के समान ही वाकाटकों का भी उद्देश्य था 
कि हिन्दू प्रभृता प्रतिष्ठित की जाय और हिन्दू धमं का पुनरुत्थान किया जाय क्योंकि 
अशोक के युग से ही इसकी भारी क्षति हुई थी वाकाटकों की छत्रछाया में राज- 
नीतिक प्रभुता स्थापित हो जाने से साधारण जनता को प्रबल प्रोत्साहन मिला और समस्त 
देश में नवीन जीवन का संचार हुआ । वाकाटकों के आश्रय में धामिक, सामाजिक 
और साहित्यिक पुनरुत्थान के लिए स्वतन्त्र और विस्तीणं रूप से बीजारोपण हुआ 
जिसकी साधारण फसल उदार गुप्त सम्राटों के समय काटी गयी । इन्हीं वाकाटकों 
के संरक्षण में उत्तरी भारत की संस्कृति दक्षिण में प्रवेश करने लगी थी । 
पुनरुद्धार का यह पवित्र आन्दोलन वाकाटकों ने वसीयत के रूप में गुप्त 
सम्राटों को प्रदान किया। चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य ने मालवा और सोराष्ट्र के अन्तिम 
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क्षत्रपों को पराजित कर भारत में अवशिष्ट विदेशी सत्ता को समूल नप्ट कर दिदा $ 
इससे हिन्दू साञ्राज्यवाद का पुनजँन्म हुआ और विभिन्लीकरण तथा अराजकदा के 
स्थान पर एकता स्थापित हो गयी । प्राचीन वैदिक देवताओं की उस पुजा-उपायवां 
और अश्वमेध-यज्ञों का, जिन्हें नाग और वाकाटक नरेशों ने प्रारम्भ किया या, गुप्त 
सम्राटों ने समर्थन किया । ब्राह्मण धर्म पुनः अपना मस्तक उन्नत कर सका और बोद्ध 
घर्मं का अपना राजसंरक्षण और राजधर्म होने का गौरव लुप्त हो गया। जिस 
साहित्यिक और सांस्कृतिक पुनर्जागरण का प्रारम्भ वाकाटक नरेशों की छत्रछाया में 
हुआ था, वह गुप्त सम्राटों के राजसंरक्षण में प्रचुरता से प्रगति कर सका । वास्तुः 
कला, तक्षणकला और चित्रकला ने, जिन्हें वाकाटकों ने प्रोत्साहित किया था, गुप्तः 
काल में जब देश में शान्ति और समृद्धि का राज्य था, असाधारण उन्नति की । कला- 
विशेषज्ञों ने उस युग की भावना की सफल अभिव्यक्ति की और कला के विभिन्न क्षेत्रों 
में गान्धार-शैली के प्रभाव को समूल नष्ट कर दिया । चित्रकार व संगतराशों ने कला 
के विषय के हेतु वौ साहित्य की कहानियों और दृश्यों की अपेक्षा हिन्दू देवताओं 
और अवतारों की कहानियाँ और दृश्यों का प्रयोग किया । संक्षेप में, भारतीय विवेक 
और बुद्धि, ज्ञान एवं चरित्र, कला तथा साहित्य गुप्त सञ्नाटों के समय पूर्णरूपेण 
प्रस्फुटित हो सकी और युग की अन्तरातंमा स्वयं हो संगीत, साहित्य, चित्रकला, 
वास्तुकला तथा भास्करकला में स्पष्ट रूप से प्रत्यक्ष अभिव्यक्त हो उठी ।इतिहास- 
वेत्ता गुप्तकाल को, जिसमें नवाभ्युत्यान का आन्दोलन (R९०issance Movement) 
साहित्य एवं कला के क्षेत्र में अनेक सफल सिद्धियो को प्राप्त करता हुआ अपने विकास 
की चरम पराकाष्ठा तक पहुँच गया था, हिन्दू घर्मं का स्वर्ण-युग और हिन्दू नवाभ्युत्यान 
का काल कहते हैं |]. 

गुप्तकाल का स्वर्ण-युग, हिन्दू नवाश्युत्यान या पुनर्जागरण का काल नहीं 
परन्तु हिन्दुओं का पूर्ण विकसित परिप्लाबित देदीप्यमान युग था--भारतीय इतिहास 
में जैसा ऊपर वणित है, गुप्तकाल को स्वण-युग कहा गया है । यह काल नवाश्युत्यान 
या पुनर्जागरण-युग के नाम से भी प्रख्यात है और यूरोपीय लेखकों ने भ्रूतान देश के 
इतिहास में पेरीक्लीज के युग से इसकी तुलना की है, क्योंकि इस युग में ही राष्ट्रीय 
अन्तरात्मा को, जिनकी स्पष्ट अभिव्यक्ति राष्ट्र-जीवन के रासनीतिक, सामाजिक, 
साहित्यिक, आर्थिक, कला आदि प्रत्येक क्षेत्र में हुई, अत्यधिक प्रोत्साहन प्राप्त हुआ । 
जैसा ऊपर कहा गया है, राजनीतिक क्षेत्र में राष्ट्रीय अन्तरात्मा हिन्दू शासन का 
पुनर्जागरण कर प्रस्फुटित हुई थी। क्षत्रप, कुषाण और यूनानी जैसे विदेशी शासकों 
की राजनीतिक प्रभुता और प्रधानता नष्ट कर शुत सञ्जाटों की छत्रछाया में राष्ट्रीय 
स्वतन्त्रता दृढ़तापूर्वेक स्थापित कर दी गयी व हिन्दू साम्राज्यवाद की नींव डाली गयी। 
राष्ट्रीय प्रवृत्ति का यह एक अंग था। इसका दूसरा महत्त्वशाली स्वरूप हिन्दू संस्कृति 
आर धर्म का पुनरुट्वार था। 

गुप्तकाल में धामिक क्षेत्र में राष्ट्रीय प्रवृत्ति उस रूप से प्रकट हुई जिसे 
मैक्समूलर जैसे विद्वाल ने हिन्दू नवाभ्युत्यान कहा है और फलतः गुप्तकाल ब्राह्मणों 
के पुनरुद्वार का युग माना गया है। परन्तु इस युग के धामिक उत्साह के अचु 
सूक्ष्म परीक्षण यह्‌ प्रमाणित करता है कि इस युग में हिन्दू घमं के नवाभ्युत्यान जैसी 
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घटना नतो थी और न होने का कोई कारण ही हो सकता था; क्योंकि मौयों के 
पतन और गुप्त सञ्राटों के अम्युदय के मध्यकाल में हिन्दू धर्म मरणासन्न नहीं था। 
अनेक विदेशी, जैसे यवनदूत हेलीओडोरस उज्जैन के क्षत्रप और कुछ कुषाण नरेश 
हिन्दू धर्म के प्रभाव से अप्रसन्न हो गये थे। हिन्दू धमं में उस समय भी ऐसी जीवन- 
शक्ति और चेतनत्व था कि विदेशी लोग उससे अत्यधिक आकर्षित और प्रभावित होते 
थे । इनके अतिरिक्त मो्य-युग के पश्चात गौतमी पुत्र शातकर्णी जैसे भारतीय नरेश ने 
अपने सुधार के कार्यों द्वारा हिन्दू धमं की परम्परा और अनुश्चुति को बनाये रखा था। 
वस्तुतः हिन्दू धमं या रूमुचित रूप से ब्राह्मण धमं का पुनरुद्वार गंगा की घाटी में 
शुंग राजवंश के प्रतिष्ठाता पुष्यमित्र के समय से ही चल रहा था और दक्षिण में तो 
अनेक राजवंशों का उत्कपं होता रहा जो वाजपेय और अश्वमेध-यज्ञों के समान वैदिक 
विधियों और क्रियाओं को वारम्वार करने में अपना महान्‌ गौरव समझते थे । अतएव 
गुप्तकाल में तो हिन्दू नवाभ्युत्थान का प्रश्‍न उठता ही नहीं । इसके अतिरिक्त धामिक 
जागृति और पुनरुद्वार के युग में धर्मोन्माद के कारण सदैव आतंक, संपीडन और 
हत्याएँ होती रहती हैं। परन्तु गुप्तकाल किसी भी प्रकार की घामिक असहिष्णुता, 
धर्मोन्माद तथा आतंक से मुक्त रहा है। वौद्ध धमं के लेखकों ने पुष्यमित्र को उनके 
धर्म का घोर शत्रु बताया है परन्तु ऐसा आरोप गुप्त सभ्राटों पर नहीं है । चन्द्रगुप्त 
का प्रसिद्ध सेनापति अञ्रकाद्रेव बौद्ध धर्मानुयायी था और बोद्ध धर्मावलम्बी प्रख्यात 
वसुबन्धु समुद्रगुप्त का घनिष्ठ मित्र था। फाह्यान के मतानुसार गुप्त सम्राट बौद्धों 
को भी राज्याश्रय देते थे। उपरोक्त प्रमाणों के प्रकाश में कुमारस्वामी का यह निष्कर्ष 
स्वीकार कर लेना अनुचित न होगा कि गुप्तकाल में हिन्दू धर्म का पुनरुद्वार नहीं 
हुआ था, अपितु वह अपने उत्कषं की पराकाष्ठा को पहुंच चुका था । अतएव यह युग 
नतरभ्युत्थान का नहीं परन्तु देदीप्यमान विकास और प्रस्फुरण का है। इस युग में ही 
हिन्दू प्रतिभा अत्यधिक प्रस्फुठित हुई और हिन्दु संस्कृति अपने उत्थान के शिखर पर 
पहुँच गयी थी । यह हिन्दुत्व की अद्वितीय विजय थी । 
गुप्तकाल की विशेषताएँ 
के कप भारतीय इतिहास में अपनी निम्नलिखित विशेषताओं के कारण 
प्रसिद्ध है 
]. एकक्षत्र शासन ओर शाम्ति-लगभग चार सौ वर्षों के विदेशी शासन 
के बाद जब देश स्वतन्त्र हुआ, तब वह अनेक छोटे-छोटे राज्यों में विभक्त था । गुप्त 
नरेशों ने विदेशीं सत्ता को नष्ट-भ्रष्ट कर देश के बड़े भाग में एकक्षत्र शासन और 
शान्ति स्थापित की । देश एक से शासन के अन्तर्गत संगठित हो गया । गुप्त सम्राटों 
ने विशाल साम्राज्य स्थापित कर केन्द्रीय शक्ति को दृढ़ किया और श्रेष्ठ शासन- 
प्रवन्ध के द्वारा सकंत्र शान्ति व सुव्यवस्था कर दी । 
2. व्यापार व समृद्धि--इस युग में अभूतपूर्व समृद्धि रही। इस युग में 


भारत का विदेशी व्यापार बहुत उन्नत था। उत्खनन में प्राप्त स्वणं-मुद्राओं से यह ` 


प्रमाणित होता है कि अन्य देशों का स्वणं इस देश में अविरल गति से बहा चला आ 
रहा था। पश्चिम रोमन साम्राज्य और पूवं में पूर्वी द्वीपसमूह के अन्य देशों से 
व्यापार होने के परिणामस्वरूप देश धन-धान्य से परिपूर्ण हो गया । 
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3. भारतीय संस्कृति व सभ्यता का प्रसार-गुप्तकाल में ही भारतीय 
संस्कृति का विदेशों में प्रसार हुआ और भारत ने इस युग में ही अपने विस्तार और 
उपनिवेश के जीवन में प्रवेश किया | चीन, मध्य एशिया, जावा, सुमात्रा, इण्डोचीन, 
अनाम, बोनियो आदि देशों में भारतीय धमं और संस्कृति का विश्वव्यापी प्रसार 
हुआ । भारत के वैदेशिक सम्बन्ध, जिन्हें थोड़े समय के लिए क्षति उठानी पड़ी थी, 
पुनः अपनी प्राचीनतम प्रतिष्ठा और गौरव सहित स्थापित हो गये। 

4. संस्कृत भाषा और साहित्य की प्रगति--इस युग में भारतीय प्रतिभा 
की सवंतोन्मुखी अभिव्यक्ति तथा अभूतपूर्व वौद्धिक उत्कषं हुआ । संस्कृत साहित्य में 
कालिदास जैसे महाकवि, वीरसेन शाब जैसा व्याकरणाचायं और राजनीतिक हुए। 
'ृच्छकटिक' और ममुद्राराक्षस' जैसे नाटकों की रचना हुई एवं पौराणिक साहित्य नने 
अपना बहुत कुछ वर्तमान रूप धारण कर लिया । दर्शन में वौद्ों के प्रसिद्ध लेखक 
और दार्शनिक आसंग, वसुबन्धु, दिगनाग और आयंदेव ने तथा जैन दार्शनिक सिद्धः 
सेन, दिवाकर, समन्तभद्र आदि ने अपने नवीनतम मौलिक विचार प्रदान किये । 

5. ललितकलाएं तथा विज्ञान--इस काल में भारतीय ललितकलाएं अपने 
उत्कपं की चरम सीमा पर पहुँच चुकी थीं। अजन्ता के जगतप्रसिद्ध भित्तिचित्र, 
देवताओं और अवतारों की सजीव प्रतिमाएं एवं भव्य विशाल मन्दिर कला के 
सर्वोत्कृष्ट नमूने हैँ। गुप्तकाल की ललितकलाओं में आध्यात्मिक अभिव्यंजना के 
साथ-साथ सौन्दर्य, बुद्धि और अलंकारों का सुन्दर समानुपातिक समन्वय है। इसके 
अतिरिक्त गान्धार-शैली पर जो विदेशी प्रभाव था, वह विलीन हो गया। कला के 
साथ-साथ विज्ञान में भी प्रगति हुई । गणित, ज्योतिप, रसायनशास्त्र, धातु-विज्ञान, 
पदार्थ-विज्ञान, वैद्यक, खगोल-विद्या आदि पर मौलिक ग्रन्थों की रचना हुई । विज्ञान 
के क्षेत्र में दशांश गणनाःपद्धति और दिल्ली का लौहस्तम्भ गुप्तकाल की देन हैं । 

6. हिन्दू साम्राज्य को स्थापना--गुप्त सञ्जाटों ने शक; कुषाण आदि विदेशी 
राज्यों का अन्त कर हिन्दू राज्य और हिन्दू संस्कृति की पुनस्थापना की एवं देश को 
उन्नत बनाया । * 

7. हिन्दू धर्म का उत्कर्ष--गुप्तकाल में हिन्दू धमं का पुन्ररत्थान व परि- 
वरद्धंन हुआ | ब्राह्मण धमं की प्राचीन काल की क्रिया-विधियाँ व यज्ञ पुनः प्रारम्भ हो 
गये । इस युग ने हिन्दू धर्म को वर्तमान रूप प्रदान किया। गुप्त सञ्राटों के उदार 
संरक्षण और प्रबल प्रोत्साहन से वैष्णव धमं का उत्कर्ष हुआ । 

इस प्रकार सर्वांगीण सांस्कृतिक समुन्नति की दृष्टि से भारतीय इतिहास का 
कोई अन्य युग गुप्तकाल की समता नहीं कर सकता । 

गुप्तयुगीन वौद्धिक और कलात्मक अभिसृष्टि के कारण 

. गुप्तकाल की सवंतोन्मुखी उन्नति के कारण गुप्त सञ्जाटों की उदार सांस्कृ 
तिक नीति से प्रोत्साहन मिला । कला और विद्या सम्बन्धी उनको उदार संरक्षकता 
और प्रबल विद्यानुराग से ही ओजस्वी और देदीप्यमान परिणाम सम्भव हो सके। 

2. इस काल को शान्ति और समृद्धि से साहित्य और कलाओं में विशिष्ट 
उन्नति हुई । 

3. बिदेशी सम्बन्ध और सम्पकं से सांस्कृतिक अभिसूष्टि को अत्यधिक प्रोत्सा- 
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हन मिला । चीन, रोम तथा अन्य पश्चिमी देशों के सम्पर्क में भारत निरन्तर रहा। 
गुप्त साम्राज्य की सीमा सौराष्ट्र तथा गुजरात तक पहुँच जाने से भारत का व्यापार 
पाइचात्य देशों के साथ प्रभूत मात्रा में बढ़ा । पश्चिम जगत के विभिन्न विचारों के 
सम्पकं में भारत निरन्तर आता रहा एवं भारतीय मेधा पर उसकी विभिन्न प्रकार 
की प्रतिक्रिया होती रही। संस्कृतियों के पारस्परिक संघर्ष से सांस्कृतिक अभिसृष्ट 
होती है एवं बौ।द्धक तथा कलात्मक कियाशीलता को प्रोत्साहन मिलता है। 

4. भारतीयों के दृष्टिकोण की विशालता, आत्माभिमान के अभाव, ज्ञान 
के असाधारण अनुराग और नम्रता ने स्वंतोन्मुखी उन्नति में पूर्णे योग दिया। गुप्त 
काल में भारतीय प्रत्येक जाति से ज्ञान और सचाई लेने के लिए सदा उत्सुक रहते 
थे । उस काल के वराहमिहिर ने लिखा है, “यवन (यूनानी) म्लेच्छ हैं; पर उनमें 
(ज्योतिष) शास्त्र का ज्ञान है, इस कारण वे ऋषियों की तरह पूजे जाते हैं।” 

5. भारतीयों में उस समय स्वतन्त्रतापू्वंक ज्ञान और विज्ञान में अन्वेषण 
करने की प्रवृत्ति थो। वौद्धों ने बिना शास्त्रीय प्रतिबन्ध के दर्शनकषेत्र में ऊंची से 
ऊंची उड़ानें भरी । पूर्ववर्ती भारतीय ओर यूनानियों के दार्शनिक ग्रन्थ पढ़ लेने पर 
भी आर्यभट्ट ने उनका प्रमाण नहीं माना और उनका अन्धानुसरण नहीं किया । उसका 
कथन था, “ज्योतिष के सच्चे-झूठे सिद्धान्तों के समुद्र में मैंने गहरी डुबकी लगायी है, 
अपनी बुद्धि की नौका से मैं सत्य-ज्ञान के बहुमूल्य मोती निकाल लाया हूँ ।” अन्वेषण 
की इस प्रवृत्ति ने ही ग्ुप्तकाल की कला और विज्ञान की प्रगति में महत्त्वपूर्ण एवं 
अत्यधिक योग दिया । 

गुप्तकालीन सभ्यता और संस्कृति 


राजनीतिक दशा--गप्तकाल में राजतन्त्र और प्रजातन्त्र दोनों ही प्रकार 


के शासन थे। प्रजातन्त्र की शासन-व्यवस्था के हेतु एक केन्द्रीय सभा होती थी जो 
शासन के विभिन्न भागों में शान्ति-व्यवस्था की देख-भाल करती थी। परन्तु 
अधिकांश में पैतृक राजतन्त्र का ही सवंत्र प्रचार था। यद्यपि राजा के दैवी अधिकारों 
कें प्रति जनता का विश्वास दृढ़ होता जा रहा था परन्तु किसी भी नरेश ने निरंकुशता 
या स्वेच्छाचारिता का आश्रय नहीं लिया । राज्य सम्बन्धी अनेक उदात्त आदर्श और 
उच्च धारणाएँ थीं। प्रजावत्सलता और धर्म-पालन राजा का विशिष्ट गुण माना 
जाता था । इस युग के नरेश निपुण योद्धा और कुशल सेनानी ही नहीं थे अपितु कला 
और साहित्य के महान्‌ प्रेमी और संरक्षक भी थे | उनमें कतिपय तो उच्च कोटि के 
विद्वान्‌ और कवि थे । नरेश के अधिकार में ही सैनिक, राजनीतिक, शासकीय और 
च्याय सम्बन्धी सभी शक्तियाँ केन्द्रित रहती थीं। यद्यपि वह एक मन्त्रिमण्डल की 
सहायता और परामर्शं से शासन करता था तो भी अन्तिम निर्णय का उत्तरदायित्व 
उस पर ही था। साम्राज्य के नेता और शासन के सभी अधिकारियों को वह नियुक्त 
करता था और सभी उसके प्रति उत्तरदायी थे। प्रत्यक्ष रूप से राजा निरंकुश और 
स्वेच्छाचारी प्रतीत होता था, पर वस्तुतः वह मन्त्रियों और सचिवों के नियन्त्रण में 
रहता था और उसे प्राचीन परम्परागत नियमों का पालन कर प्रजा-हित के कार्य 
करने पड़ते थे। यद्यपि वर्तमान युग के समान उस युग में केन्द्रीय प्रतिनिधि-संसदों 
का अभाव था परन्तु ग्रामों में पंचायतों और नगरों में सभाओं का प्रचार था जिन्हे 
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स्वायत्त-शासन के प्रचुर अधिकार प्राप्त थे । गुप्तकालीन शासन-प्रणाली में उल्लेखनीय 
परिवर्तन स्थानीय स्वशासन-संस्थाओं--ग्राम-पंचायतों और नगरसभाओं--के कार्यों - 
और अधिकारों में आश्चर्यजनक वृद्धि है। 

साम्राज्य की राजधानी से केन्द्रीय शासन 'सर्वाध्यक्ष' नाम के प्रमुख अधि- 
कारो तथा अन्य सचिवों द्वारा होता था। इसके लिए एक विशाल सचिवालय भी 
था। 'कुमारमात्य' नाम के विशिष्ट अधिकारी होते थे जिनके शासन-संचालन के 
लिए सैनिक व प्रशासन सम्बन्धी विविध कतव्य थे। ये अर्वाचीन युग के इण्डियन 
एडिमिनिस्ट्रेटिव सविस (Indian Administrative 9९7४६०९) के अधिकारियों के 
समान ही थे। सारा साम्राज्य सुव्यवस्थित शासन क्रे हेतु विभिन्न प्रान्तों में विभक्त 
था । प्रान्त को 'भुक्ति' कहते थे और प्रत्येक भुक्ति छोटे-छोटे जिलों में विभाजित था 
जिसे 'विषय' कहते थे । प्रत्येक विषय” पुनः ग्रामों में बेटा हुआ था । प्रत्येक के 
अलग-अलग अधिकारीगण थे । सामान्यतः उच्च अधिकारी वंश परम्परागत होते थे । 
प्रान्तीय तथा स्थानीय शासन सुव्यवस्थित उच्चावच पदाधिकारियों द्वारा सम्पन्न 
होता था । 

केन्द्र में न्यायदान या तो राजा स्वयं करता था या उच्च अधिकारी द्वारा 
होता था। जिलों और नगरों में शासन की ओर से विविध न्यायालय थे परन्तु 
स्वायत्त-शासित शिल्प-संघों के भी लोकप्रिय न्यायालय थे जिनमें वे अपने सदस्यों के 
विवादों का निर्णय करते थे। गुप्त सञ्राटों का दण्ड-विधान विनम्र था । अधिकांश 
अभियुक्त केवल जुर्माने द्वारा ही दण्डित किये आते थे । यह जुर्माना अपराधों के अनु- 
पात के अनुसार भारी या हल्का होता था। प्राणदण्ड का सवंथा अभाव था । बार- 
म्बार विद्रोह करने पर अंगच्छेद का दण्ड दिया जाता था जो सबसे अधिक क्रूर दण्ड 
माना जाता था । राजकीय आमदनी का प्रमुख आधार भूमि-कर था जो उपज के 
एक भाग या उसकी कीमत के सिक्कों में दिया जाता था। सारांश में, प्रजा समृद्ध 
थी और कर तथा अनियन्त्रित शासन के प्रतिबन्धों से मुक्त थी एवं गुप्तकालीन शासन 
सुव्यवस्थित और सुसंगठित था । प्रजा शान्ति और समृद्धि के वातावरण में सुखी और 


सन्तुष्ट थी। 
सामाजिक दशा 
साधारण जनता की समृद्धि--चीनी यात्री फाह्यान के विबरण ओर गुप्त- 

युग के शिला और मुद्रा-लेखों से उस काल में देश की स्थिति और जनता की अवस्था 
की झलक मिलती है.। चीनी यात्री लिखता है कि लोग सद्गुण-सम्पन्न, धनाढ्य और 
समद्ध थे एवं नगरों में अपार जनसमूह हिलोरें लेता था । बहुसंख्यक लोग शाकाहारी 
थे और अहिसा के सिद्धान्त पर आचरण करते थे । वे अपने बाजारों में मद्य की दुकानें 
नहीं रखते थे, या घरों में सूअर और मुर्गे नहीं पालते थे। वे मांस, लहसुन और प्याज 
नहीं खाते थे और न सुरापान ही करते थे। चाण्डाल ही, जो समाज से बहिष्कृत थे, 
आखेट करते और मांस खाते थे । | सम्भवतः वह्‌ बोद्ध घमं के नैतिक सिद्धान्त अहिसा 
का, जो मौयकाल और उसके बाद के युग में व्यवहृत था, परिणाम है और इसने समाज 
के भावों को ही परिवर्तित कर दिया था। फाह्मान का यह कथन है कि वह्‌ बिना किसी 
उपद्रव के मागों में स्वच्छन्दता से भ्रमण कर सका, यह्‌ प्रमाणित करता है कि जनता 
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में सामान्यतः किसी बात का अभाव न था और न उसमें अपराध करने की भावना 
ही थी । राजमागों पर बनी घर्मशालाएँ यात्रियों को प्रचुर मात्रा में सुखप्रद सुवि- 
घाएं प्रदान करती थीं। दक्षिण बिहार का प्रदेश अपने विशाल नगरों की समृद्धि और 
धन-धान्य के कारण और वहाँ के निवासियों की, जिन्होंने अनेक स्थलों पर अन्नक्षेत्र 
और औषधालय स्थापित किये थे, उदारता, परायणता एवं दानशीलता के कारण 
विशेष प्रसिद्ध था । 
सामाजिक संस्थाएं और प्रथाएँ--इस काल की सामाजिक परिस्थितियों में 
तेजी से परिवर्तन हुए । कुछ अभिलेख यह प्रकट करते हैं कि इस युग के कतिपय लब्ध- 
प्रतिष्ठत विख्यात नरेशों ने जाति-व्यवस्था को निर्दिष्ट करने और जातियों को उनके 
कतंव्यक्षेत्रों के अन्तर्गत रखने के प्रयत्न किये, पर इस दिशा में किये गये प्रयास सदेव 
सफल नहीं हो सके । ब्राह्मण और शिल्पी जातियों के सदस्य सेनानी का कार्य करते 
थे और क्षत्रिय जाति के लोग व्यापारी वनकर प्रतिष्ठा पा रहे थे | इस युग में शूद्रों 
का काम तीनों वर्णो की सेवा नहीं था। वे व्यापारी, शिल्पी और कृषक का काम कर 
सकते थे । घन्धे व व्यवसाय जाति द्वारा ही कठोरता से निर्दिष्ट नहीं होते थे । जाति- 
प्रथा ने अभी वह दृढ़ता और अपरिवतंनशीलता धारण नहीं की थी जो वतमान युग 
में अन्तर्जातीय विवाह, खान-पान और घन्धों तथा व्यवसाय के लिए है। वैवाहिक 
नियम अभी भी परिवर्तनशील थे और विभिन्न जातियों, सम्भ्रदायों और वंशों के लोगों 
में अन्तर्जातीय विवाह अज्ञात नहीं थे । समाज में प्राय: सवर्ण विवाह होने लगे थे 
किस्तु असवर्ण विवाहों को शी वैध माना जाता था। अनुलोम (उच्च वर्ण के पुरुष के 
साथ निम्न वर्ण की स्त्री का सम्बन्ध) और प्रतिलोम (निम्न वर्ण के वर के साथ उच्च 
वर्ण की कन्या का सम्बन्ध) दोनों प्रकार के विवाह प्रचलित थे। विभिन्न वर्णो के 
अतिरिक्त विभिन्न जातियों में भी विवाह होता था ! बहुसंख्यक विदेशियों के आने से, 
जिनमें से कतिपय जाति-व्यवस्था के ढाँचे में प्रविष्ट कर लिये गये थे, जाति-प्रथा में 
जटिलत। आ गयी थी। इस समय तक वतमान काल का यह विचार दृढमूल नहीं हुआ 
या कि हिन्दू समाज में प्रवेश केवल जन्म द्वारा ही हो सकता है। हिन्दू ध्म से जो 
भी प्रभावित होता, वह हिन्दू आचार-विचार और संस्कार ग्रहण करके एक पीढ़ी में 
विवाह द्वारा हिन्दू समाज का अभिन्न अंग बन जाता था । रूढ़िवादी कट्टर ब्राह्मण भी 
विदेशियों से विवाह-सम्बन्ध करना अपवाद नहीं समझते थे । इस प्रकार हिन्दू समाज 
में दूसरी जातियों को अपने में विलीन करने की सामर्थ्यं गुप्त-युग तक प्रचुर मात्रा में 
विद्यमान थी । परन्तु यह शक्ति मध्य-युग में विलुप्त हो गयी । 
प्रागैतिहासिक काल का यह मत कि शूद्रों को वाह्मण के दास और नौकर 
रहने में सन्तोष करना चाहिए न तो सैद्धान्तिक रूप में अंगीकार किया गया था और 
त व्यवहार में ही अनुकरणीय था। इस युग में शूद्र लोगों को व्यापारी, व्यवसायी, 
शिल्पी भौर कृषक बनने की अनुमति थी। इनमें से असंख्य सेना में भरती होते थे 
और कप्तान, नायक, जनरल आदि जैसे उच्च पदों तक प्रगति करते थे । इतने पर 
भी समाज में अस्पृश्यता थी ही। चाण्डाल या अछूत नगरों और बस्तियों से बाहर 
रहते थे और उनमें जब प्रवेश करते तब उन्हें लकड़ियाँ वजाकर चलना पड़ता था 
ताकि उसके शब्द से सवर्णे हिन्दुओं को उनके आगमन का ज्ञान हो जाता और वे 
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उनके सम्पर्क से दूषित होने से बचे रहते । ये अछूत॑ आखेंट करते, मछंलियाँ पकड़ते, 
मेहतर का कार्य करते या इनके समान ही अन्य घृणित धन्धे करते थे । दासता का 
प्रचार था परन्तु उस कठोर रूप में नहीं जैसा रोम या .यूनान में था। अधिकतर 
युद्ध-बन्दी और अपना ऋण चुकाने में असमर्थ ऋणी दास बना लिये जाते थे । परन्तु 
जुआरी, ऋणी और दासी अपने-अपने ऋण को देकर दासत्व से मुक्त हो सकते 
थे । अपने स्थान पर किसी अन्य व्यक्ति को रखकर युद्ध-बन्दी भी मुक्त हो सकते थे । 
जैसा प्राचीन सदियों में था, इस युग में भी संयुक्त परिवार-प्रथा हिन्द्र समाज की 
विशेषता बनी रही । 
स्त्रियाँ--गुप्तकाल में बाल-विवाह का प्रचलन खूब हो गया था। पूर्ण 
यौवनावस्था प्राप्त होने और रजस्वला होने के पूवं ही स्मृतियों के अनुसार कन्याओं 
के विवाह करने की प्रथा हो चली थी । फलतः कन्याओं को अपने वैवाहिक सम्बन्ध में 
अपना मत प्रकट करने का कोई अवसर ही नहीं था । इतने पर भी स्वयंवर की प्रथा 
विलीन न होने पायी थी । सम्भवतः विधवा-विवाह की प्रथा प्रचलित थी । चन्द्रगुप्त 
द्वितीय ने ध्रुबदेवी से इसी प्रकार का विवाह किया था। यद्यपि बहुविवाह-प्रथा का 
खूब प्रचार था, परन्तु साधारणतया यह कुलीन परिवारों और राजबंशों तक ही सीमित 
थी । अपने पति को चिता पर जलकर प्राण देने की सती-प्रथा शनैः शनैः व्यवहार 
में आ रही थी परन्तु इसका व्यापक प्रचार और विशिष्ट धार्मिक महत्त्व न था। यह 
प्रथा विशेषकर शासन करने वाले राजवंशों में ही थी । भास, कालिदास और शूद्रक 
ने इस प्रथा का वर्णन अपने ग्रन्थों में किया है। सुखी और समृद्धिशाली परिवारों में 
कन्याओं को साहित्यक और सांस्कृतिक शिक्षा दी जाती थी और इस युग में शील, 
भट्टारिका आदि नामक महिलाएँ कवियों और लेखकों के रूप में प्रख्यात हैं सांस्कृतिक 
कार्यों में उच्च जाति और श्रेणियों की स्त्रियाँ रुचिपूर्वेक हाथ बेटाती थीं और युग के 
शासन-संचालन में सक्रिय प्रमुख भाग लेती थीं । कुछ प्रान्तों में विशेषकर कन्नड़ प्रदेश 
में स्त्रियाँ प्रान्तीय शासन और गाँवों के मुखिया का भी कार्य करती थीं । दक्षिण में 
वहाँ के राज-परिवारों की स्त्रियाँ अभिलेखों में न केवल संगीत और नृत्य में प्रवीण 
बतायी गयी हैं अपितु वे सार्वजनिक रूप से इन कलाओं में अपनी निपुणता का भी 
प्रदर्शन करती थीं । गुप्तकाल में सम्राट की महारानी अपना एक विशिष्ट महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखती थी। कभी-कभी गृहस्थ जीवन से तंग आकर नारियाँ भी तपस्विनी हों 
जाती थीं यद्यपि परदे की प्रथा का प्रचार न था और नारियाँ स्वच्छन्दता से भ्रमण 
करती थीं पर उच्चकुलीन महिलाएँ. अपने वसनों पर एक भ्रकार का आवरण 
पहनती थीं। 
भोजन, वेश-भूषा और आभूषण--इस युग में शाकाहार तथा मांसाहार दोनों 
प्रचलित थे । यद्यपि बौद्ध धमं की प्रधानता के कारण मांस व मद्य का प्रचार कम हो 
गया था, तथापि विशिष्ट अवसरों पर मांसाहार का उपयोग होता था । किन्तु ब्राह्मण 
व बौद्धों ने इसे त्याग दिया था । भोजन के पश्चात्‌ प्रायः लोग पान खाते थे । निम्न 
श्रेणी के लोग मद्यपान करते थे । दक्षिण भारत में राजवंशों के लिए पाश्चात्य देशों 
से सुरा मेंगायी जाती थी, पर निर्धन लोग देशी मदिरा का व्यवहार करते थे । प्राचीन 
भारतीय वेश-भूषा जिसमें एक ऊपरी वस्त्र तथा एक नीचे का वस्त्र धोती होती थी, 
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इस युग के पुरुष-वर्ग की वेश-भूषा बनी रही । परन्तु सिथियन लोगों ने कोट, ओवर- 
कोट और पाजामे प्रचलित किये और भारतीय नरेश इन्हें अधिकतर धारण करने 
लगे । राजसभा और शासकीय वेश-भूषा प्राचीन राष्ट्रीय वेश-भूषा ही बनी रही । शुभ 
मंगलमय अवसरों पर शिरस्त्राण या मुकुट धारण किये जाते थे । पदस्त्राण का उपयोग 
अधिक न था और अधिकांश लोग उनके बिना ही आते-जाते थे। देश के कुछ भागों 
में महिलाएँ छोटा घाषरा (?९६।००३४) पहनती थीं और उसके ऊपर एक साड़ी। 
दूसरे प्रदेशों में एक लम्बी साड़ी का उपयोग दोनों कार्यों के लिए होता था। यद्यपि 
जैकेट, ब्लाउज और फ्रॉक का उपयोग सिथियन महिलाओं द्वारा होता था परन्तु ये 
नृत्य करने वाली कन्याओं में ही अधिक प्रचलित थे । ये हिन्दू समाज में लोकप्रिय न 
थे | साधारण जनता सूती वस्त्र पहनती थी, पर धनाढूय लोग उत्सवों के अवसर पर 
रेशमी वसन धारण करते थे। समकालीन भास्करकला और चित्रकला महिलाओं 
के विविध प्रकार के आभूषणों की सुन्दरता और विलक्षणता का पूर्ण परिचय देती है। 
गुप्त-युग में सुन्दरतापूर्वक बनायी हुई कानों को आकर्षक बालियाँ, विविध प्रकार के 
मोतियों की मालाएँ, लगभग एक दर्जन प्रकार की मेखलाएँ (कंदौरे), वक्षस्थल और 
जंघाओं के मोतियों के जालीदार आभूषण और रत्नजडित चूड़ियाँ व्यवहार में थीं। 
अंगूठियों का प्रयोग अधिक था परन्तु नथ सर्वथा अज्ञात थी । अजन्ता के भित्ति-चित्र 
थह प्रकट करते हैं कि केश संवारने की कलाएं उतनी ही आकर्षक, सुन्दर और 
विविध थीं जितने केश। मुख और ओवठों की सौन्दरय-वृद्धि के लिए रंग तथा लेप 
अज्ञात नहीं थे । 

आमोद-प्रमोद--चौपड़ और शतरंज घर के भीतर लोकप्रिय आमोद-प्रमोद 
के साधन थे और आखेट तथा गैंडे और मुर्गों की लड़ाई बाहर के मनोरंजन के प्रमुख 
साधन थे । वालफों और महिलाओं में कन्दुक-क्रीड़ा लोकप्रिय थी । उत्सव के अवसर 
पर महिलाएं एकत्रित होकर, अनेक प्रकार के शारीरिक खेल खेलती थीं.। नाटक, 
प्रहसन, तमाशे, मेले आदि सांस्कृतिक कार्यक्रम की सामग्री उपस्थित करते थे । 

आथिक स्थिति 

शिल्पौ-संघ--निम्न और दोनों प्रकार के व्यापार, व।णिज्य और उद्योग- 
व्यवसाय शिल्पी-संघों में संगठित थे । समकालीन शिलालेख और मुद्राएँ व्यापारियों 
और महाजनों के ही संघों का नहीं, अपितु जुलाहे, तेली, कारीगर आदि के शिल्पी- 
संघों का हवाला देते हैं। ये संघ अपने सदस्यों के लिए धनागार (बैंक) का कायं 
करते थे । ये स्वायत्त-संस्थाएं थीं । इनके अपने नियम, उपनियम, विधियां आदि 
थीं जिन्हें सामान्यतः शासन सम्मान की दृष्टि से देखता ओर मान्यता देता था। इन 
संघों के कार्य चार या पाँच सदस्यों की एक छोटी कार्यकारणी एवं सभापति द्वार 
संचालित होते थे। इनके सदस्यों के पारस्परिक वाद-विवादों के निर्णय संघ की 
कार्यकारिणी करती थी । संघों का अपना कोष व स्थावर सम्पत्ति होती थी। इनमें 
से कई तो इतने धनाढ्य और वैभवशाली होते थे कि वे कई मन्दिर, देवालय और 
विहार निर्माण करवाते थे । निदिष्ट चिन्ह के हेतु प्रत्येक संघ की अपनी अलग मुद्रा 
या मुहर होती थी। . 

व्यवसाय--गुप्तकाल में कृषि तथा उद्योग-धनधों में प्रभूत प्रगति हुई । कृषक 
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गेहूँ, चावल, जूट, तिलहन, बाजरा, ज्वार, कपास, मसाले, सुपारी, नील आदि उत्पन्न 
करते थे । भूमि बड़ी मूल्यवान सम्पत्ति समझी जाती थी। वनों में भी सागौन, संदल, 
आबनूस आदि बहुमूल्य लकड़ी होती थी । कपड़ा बुनना देश का प्रमुख व्यवसाय था। 
इसके प्रधान केन्द्र दक्षिण बंगाल, गुजरात तथा तामिल देश के नगरों में थे । हाथीदाँत 
की वस्तुएँ बनाना, शिल्प के विभिन्न कार्य करना, चित्रकला, जलपोत बनाना आदिं 
अन्य व्यवसाय थे । लेन-देन में मुद्रा का विशिष्ट प्रचार न था। प्रायः वस्तु-विनिमय- 


_ प्रथा हो प्रचलित थी। 


चाणिज्प-व्यापार--गुप्तकाल अत्यधिक व्यापार और वाणिज्य का युग था। 
देशी और विदेशी व्यापार गुप्त राजवंश के संरक्षण में खूब फला-फूला और देश की 
सम्पत्ति में अपार वृद्धि हुई। अन्न, मसाले, नमक, सोना-चाँदी ओर बहुमूल्य रत्न 
आन्तरिक व्यापार की प्रमुख वस्तुएँ थीं ओर वह व्यापार सड़कों और नदियों दोनों 
मार्गों से होता था। उत्तरी व दक्षिणी भारत के परस्पर व्यापार में भी वृद्धि हुई। 
दो थल-म्ागं इस समय सबसे अधिक लोकप्रिय थे। इनमें से एक पूर्वी समुद्रतट पर 
होता हुआ जबलपुर के दक्षिण की ओर जाता था और दूसरा पश्चिमी समुद्रतट पर 
उज्जैन, नासिक, खरबार होता हुआ दक्षिण को जाता था। चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य 
द्वारा सौराष्ट्र का समुद्रतटीय प्रदेश विजय कर लेने से पाश्‍चात्य व्यापार का मार्ग खुल 
गया था और रोमन साम्राज्य का धन-द्रव्य पश्चिमी घाट के कल्याण, चोल, भड़ौंच 
और खम्भात के बन्दरगाहों से भारत में अविरल गति से आने लगा। रोमन निवा- 
सियों की विकास-प्रवृत्ति एवं श्यृंगार प्रियता से भारत ने यथेष्ट लाभ उठाया, यहाँ 
तक कि रोमन सञ्राटों को इस प्रकार नष्ट होती हुई सम्पत्ति की रक्षा के हेतु विविध 
उपाय निकालने पड़े | बंगाल में ताम्रलिप्ति (अर्वाचीन तामलुक) प्रमुख बन्दरगाह 
था, जो चीन, लंका, जावा और सुमात्रा जैसे पूर्वी देशों से खूब व्यापार करता था । 
आर्ध्र देश में कृष्णा और गोदावरी नदी के मुहानों पर अनेक बन्दरगाह स्थित थे । 
इनमें से कदूरा और घण्टशाल का उल्लेख टाल्मी ने किया है। कावेरीपट्टम (आधुनिक 
पुहूर) और टोंडाई चील प्रदेश के, कोरकई और सलियूर पांडच देश के और कोट्टायम 
तथा मुजिरिस (वर्तमान क्रेगनोर) मलाबार समुद्रतट के प्रधान बन्दरगाह थे। ये 
रबी द्वीपसमूह और चीन देश से निरन्तर प्रगतिशील आयात-निर्यात करते थे। 
निर्यात की प्रमुख वस्तुएँ मोती, रत्न, नारियल, हाथीदाँत की वस्तुएं और आयात 
में स्वर्ण और स्वर्ण-मुद्राएं, चाँदी, तांबा, टीन, सीसा, रेशम, कपूर, खजूर के फल, 
प्रवाल और अश्व थे । मौर्यकाल में मुख्यतः कलिंग देश के वन्दरगाहों द्वारा पूर्वी देशों 
से व्यापार होता था। गुप्तकाल में पूर्वी व्यापार में ही सफलतापूर्वक वृद्धि नहीं हुई, 
अपितु पश्चिमी समुद्रतट से होने वाले वाणिज्य-व्यापार की अभिवृद्धि भी हुई और 
इससे अद्वितीय आथिक समृद्धि और वैभव का अभ्युदय हुआ । 


धम 
शक्ति की प्रधानता --गुप्तकाल. में घमं सम्पन्नता, ओज और विविधता से 
ओतप्रोत था। इस युग के लोगों के धामिक जीवन का सबसे अधिक महत्त्वशाली 
लक्षण भक्ति की विशिष्टता थी । भक्ति का अथं है अपने इष्टदेव के प्रति अभिन्न श्रद्धा 
और अनुराग रखना एवं मनुष्यमात्र के प्रति प्रेम व स्नेह की भावना बनायें रखना । 
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यहे भावना दानशीलता और उदारता के कार्यों में तंथा अन्यं व्यक्तियों के मेंतों और 
धर्मों के प्रति सहिष्णुता प्रदर्शित करने में अभिव्यक्त होती थी। विष्णु और शिव के 
अनुयायियों में भक्ति एक विशेष अंग हो गया था । इस सिद्धान्त का प्रतिपादन होने 
लगा था कि “वह जो भक्ति-योग द्वारा ईश्वर की सेवा करता है, भवसागर के पार 
हो जाता है और मोक्ष के सवंथा योग्य है ।” शिव के प्रति भक्ति की प्रेरणा से ही 
चन्द्रगुप्त द्वितीय के एक मन्त्री ने उदयगिरि की पहाड़ियों में एक गुफा को अलंकृत किया 
था। विष्णु तथा अन्य देवताओं के प्रति अगाध भक्ति की अभिक्यंजना उच्च स्तम्भो, 
सुन्दर कलापूर्ण प्रवेश-द्वारों, श्रद्धा व अनुराग की प्रेरणा देने वाली मूर्तियों, विष्णु, 
कार्तिकेय, सूर्य, जैन तीर्थंकर तथा बुद्ध के अनेक भव्य मन्दिरों के निर्माण करने में हुईं । 
धामिक स्वतन्त्रता, सहिष्णुता ब दानशीलता--इस युग का दूसरा महत्त्वपूर्ण 
लक्षण धामिक सहिष्णुता एवं अनुरूपता की भावना का पूर्ण प्रसार था। तत्कालीन 
अभिलेखों और साहित्य में इस आशय के निदिष्ट संकेत हैं कि वैष्णव मतावलम्बी राजा 
शैव तथा बौद्धों को राज्य-सेवा और शासन में उच्च पदाधिकारियों के स्थानों पर विना 
किसी धामिक भेद-भाव के नियुक्त करते थे तथा जैनियों और ब्राह्मणों में परस्पर धामिक 
अनुराग, सहिष्णुता और असाधारण सदभावना थी। ये बातें इस कथन की पुष्टि 
करती हैं कि गुप्तकाल में धामिक सहिष्णुता व अनुरूपता की भावना पूर्णूपेण प्रसारित 
थी। गुप्त सम्राट तो वौद्ध, जैन तथा अन्य धर्मों के प्रति अत्यधिक उदार तथा सहिष्णु 
थे | जनसाधारण में भी सहिष्णुता, उदारता और दानशीलता की भावना थी । जनता 
द्वारा व्यक्तिगत रूप से तथा शासन की ओर से बौद्ध मठों, विहारों और जैन मन्दिरों 
को धामिक दान दिया जाता था एवं वौद्ध तथा जैन तीर्थकर की मूतियों की जो 
प्रतिष्ठा हुआ करती थी, उनका तत्कालीन अभिलेखों में उल्लेख है। इस लोक और 
परलोक में सुख और पुण्य अजित करने के हेतु लोग अनेक साधुओं और उपासकों को 
प्रभूत दान करते और ब्राह्मणों को स्वर्णे तथा अग्रहार (ग्रामदान) करते थे । मूर्तियों तथा 
मन्दिरों के निर्माण और उनके व्यय के चिरकालिक प्रबन्ध (अक्षय-नीवी) में भी वे 
दत्तचित्त रहते थे। अक्षय-नीवी के ब्याज से वर्ष भर मन्दिरों में द्वीप जलाने की 
सुव्यवस्था थी | बौद्ध एवं जैन सम्प्रदाय के दान का भी अभाव न था। प्राय: ये बुद्ध 
तथा जैन तीर्थंकरों की मूर्तियों की स्थापना के रूप में होते थे। बौद्ध मतावलम्बी 
सम्पन्न व्यक्ति भिक्षुओं के निवासार्थ बिहार बनवाते एवं उनके आहार तथा वस्त्र की 
ब्यवस्था करते थे । गुंप्तकाल में बुद्ध और बोधिसत्व की जो अनेक मूर्तियाँ भारत के 
विभिन्न प्रदेशों में; विशेषकर सारनाथ, मथुरा और नालन्दा में प्राप्त हुई हैं, वे यह 
प्रमाणित करती हैं कि गुप्त शासन में बौद्ध धर्मावलम्बियों ने पूर्ण धामिक स्वतन्त्रता 
और सहिष्णुता का आनन्द उठाया था। 'कुमारगुप्त भ्रथम ने नालन्दा के प्रसिद्ध 
विहार का निर्माण कराया था और अन्य गुप्त सञ्राटों ने उसमें दूसरे भवनों को बन” 
वाया और अनुदान दिये । फाह्यान ने गंगा की घाटी के निवासियों की धामिक भावना, 
दानशीलता और सहिष्णुता का उल्लेख किया है। ये लोग धामिक संस्कारों तथा 
क्रिया-अनुष्ठानों में ही दत्तचित्त नहीं रहते थे, अपितु दानशीलता और अहिसाब्त में 
संलग्न रहते थे। - 
धामिक शास्त्रों का व्यवस्थित रृप--धामिक दृष्टि से इस युग का तीसरा 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


गुप्त साम्राज्य और हिन्दू सांस्कृतिक नवाभ्युथान I77 


महत्वशाली लक्षण यह है कि ब्राह्मणों ने अपने धमं एवं दर्शन सम्बन्धी विचारों को 
स्मृतियों, रामायण, महाभारत तथा विभिन्न दार्शनिक सम्प्रदायों के व्यवस्थित रूप से 
उपनिषद्बद्ध किया | दर्शनों के भूलभूत प्राचीन विचारों को सूत्रबद्ध करके शास्त्र का 
रूप इस युग में दिया गया वौद्ध और जैन धमं जिन तत्त्वों के कारण लोकप्रिय हो 
रहे थे, उन्हें ब्राह्मणों ने अपने धर्म में समाविष्ट कर हिन्दू धमं को सुदृढ़ कर दिया । 
गुप्त सम्राट भागवत धमं के अनुयायी और पक्षपोषक थे, उन्हीं के शक्तिशाली समर्थन 
और उदार संरक्षण में वैष्णव धमं का विशेष उत्कषं हुआ । गृप्तकाल में निम्नलिखित 
प्रमुख धर्म उन्नत दशा में थे 

बौद्ध धर्म--गुप्तकाल में भी बौद्ध धमं उन्नत था। प्रसिद्ध विद्वान्‌, महात्मा 
मौर दार्शनिक आसंग, वसुबन्धु, कुमारजीव, परमार्थं और दिगनाग वौद्ध ध्म के शक्ति- 
शाली प्रतिभावान्‌ व्यक्ति थे । ब्राह्मण धमं के साथ ही साथ बौद्ध धर्म भी अपने दोनों 
सम्प्रदाय हीनयान और महायान सहित प्रचलित था, पर गुप्तकाल की वाद की 
शताब्दियों में शनेः-शनै: उसकी अवनति होने लगी थी । राज्याश्रय के अभाव ने बुद्ध 
धर्म की लोकप्रियता पर कोई विशेष प्रभाव नहीं डाला | गंगा की घाटी के उत्तर में 
बिहार एवं बंगाल में वौद्ध धर्म और हिन्दू धर्म दोनों ही समान रूप से लोकप्रिय थे 
परन्तु फाह्यान के कथनानुसार गुप्तकाल में काश्मीर, अफगानिस्तान और पंजाब वौद्ध 
धमं के मूलस्थान थे। सारनाथ, पहाडपुर, अजन्ता और नागार्जुनीकोंडा के कला के 
नमूने इस कथन की पुष्टि करते हैं कि गुप्तकाल वौद्धकाल का स्वर्णयुग था | बोध-गया 
में भी, जहाँ सिंहली यात्रियों के लिए गुप्तकाल में एक विशेष धर्मशाला का निर्माण 
किया गया था, वौद्ध कला की उन्नतावस्था के प्रमाण मिलते हैं | बंगाल में मृगशिखा- 
वन वौद्ध धमं व संस्कृति का प्रसिद्ध केन्द्र था । पश्चिमी महाराष्ट्र में भज, कुड महार, 
वेडसा, जुनार, कान्हेरी आदि स्थानों के वोद्ध मन्दिरों, गुफाओं ओर विहारों का संरक्षण 
घन-सम्पन्न कुलीन शिष्ट जनों द्वारा ही नहीं होता था, अपितु अनेक शिल्पी-संघों और 
लब्धप्रतिष्ठ व्यापारियों तथा व्यवसाथियों द्वारा भी होता था | अजन्ता और एलोरा 
की गुफाएँ इस वात का प्रमाण हैं कि वे पूर्वी महाराष्ट्र में बोद्ध धमे के प्रसिद्ध केन्द्र 
थे जिन्हें राज्य और समाज दोनों ही अग्रहारदान देते थे। आन्ध्र देश बौद्ध स्तूपों 
और बिहारों से भरा पड़ा था और दक्षिण में तामिल देश में कांची बोद्ध धमं कां 
दूसरा प्रसिद्ध केन्द्र था, जिसने महान्‌ प्रख्यात बोद्ध तर्कशास्त्री दिगनाग को उत्पन्न 
किया था और नालन्दा विश्वविद्यालय को धमंपाल जैसा महान्‌ महन्त प्रदान किया 
था। काठियावाड़ में वलभी, जहाँ के विविध विहारों को म॑त्रक नरेशों ने उदारता से 
दान दिया था, बौद्ध धमं का प्रख्यात केन्द्र था । ये सब इस कथन के हेतु यथेष्ट प्रमाण 
हैं कि बौद्ध धर्म गुप्तकाल में उन्नत था, उसकी शक्ति क्षोण नहीं हुई थी और न ब्राह्मण 
धर्म ने उसका स्थान ही लिया था। यद्यपि बौद्ध धमं ने गुप्त सम्राटों का उदार 
संरक्षण खो दिया था परन्तु फिर भी उसे उनकी पूर्ण सहिष्णुता प्राप्त थी । बौद्ध धम 
का महायान. सम्प्रदाय क्रमशः अधिक लोकप्रिय होता जा रहा था और समस्त देश में 
लोग बुद्ध मूर्तियों से अवगत थे । अनेक स्थलों पर बौद्ध स्तूप और चैत्यों का निर्माण 
किया गया था एवं बौद्ध ध्म के इन भव्य स्थानों को सुन्दर कलाकृतियों से अलंकृत 
किया गया था । इनमें बुद्ध के जीवन के अनेक दृश्य अंकित थे । यद्यपि गुप्तकाल में 
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बौद्ध ध्म तन्त्र-मन्त्रों की क्रियाओं और अनुष्ठानों से मुक्त था परन्तु इस डुग के अन्तिम 
वर्षों में जनतन्त्रवाद इस धमे में घर करने लग गया था । फिर भी महायान सम्प्रदाय 
के लिए यह युग सृजनात्मक और गौरवशील रहा । इस सम्प्रदाय की सर्वेत्क्रिष्ट 
मौलिक एवं सुदूर तक प्रभावित करने वाली देन दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में है जिसकी 
उन्नति में इस सम्प्रदाय के विचारकों ने गुप्तकाल में अपना पूर्ण सहयोग दिया । 

जैन घर्म--गुप्तकाल में. उत्तर प्रदेश में मथुरा, सौराष्ट्र में वलभी, उत्तरी 
बंगाल में पुण्ड्वर्धन, मध्य भारत में उदयगिरि, दक्षिण में कर्नाटक तथा मैसूर और 
तामिल देश में काँची जैन धर्म के प्रमुख केन्द्र थे । दक्षिण के कदम्ब, गंग, पल्लव और 
पांड्य नरेश जैन धमं के प्रति अत्यन्त ही सहिष्णु थे। वलभी में 453 ई० में जेन 
धर्म के ग्रन्थों का संशोधन करने के लिए एक विशाल सभा हुई थी। गुप्तकाल में बुद्धि, 
विवेक और ज्ञान की जो प्रबल लहर प्रवाहित हुई थी, उससे जैन धर्मावलम्बी भी 
प्रभावित हुए । फलतः उन्होंने अपने धमंशास्त्रों पर अनेक भाष्य और टीकाएँ लिख 
डालीं । इस युग में संस्कृत के अत्यधिक प्रगतिशील होने से जैनियों ने भी अपने धर्म 


. ग्रन्थ प्राकृत की अपेक्षा संस्कृत में लिखे। यद्यपि जैन धर्मावलम्बवियों और शैव मता- 


बलम्बियों में परस्पर संघर्ष और प्रतिस्पर्धा थी, परन्तु इससे किसी प्रकार का संपीड़न, 
आतंक या हत्याएँ नहीं हुई थीं। 

हिन्दू ध्म-पुष्यमित्र के समय से ही मध्य देश में ब्राह्मण धर्म या हिन्दू धर्म 
उन्नति के राजपथ पर आरूढ़ हो चला था और इसे गुप्त सञ्राटों का राजकीय आश्रय 
प्राप्त करने का सौभाग्य प्राप्त हो गया था। वस्तुतः गुप्तकाल में ही इसने नवीन 
जीवन पाया था। तत्कालीन अभिलेखों से प्रमाणित होता है कि नरेश, मन्त्री और 
धन-सम्पत्न व्यक्ति ब्राह्मणों को मन्दिरों और भूमि का दान किया करते थे। इन मन्दिरों 
में हिल्दू धमं के अनेक देवताओं, विशेषकर विष्णु, शिव और सूर्ये की प्रतिमाएं प्रति- 
ष्ठित होती थीं । ऐसी भास होता है कि इसी युग में विस्तृत क्रिया-विधियों सहित 
मूति-पूजा का सूत्रपात हुआ | देवताओं के सुनहरे तथा भव्य मन्दिर निर्मित होने लगे 
आर उनका साज-श्ृंगार व उनकी पूजा एक प्रपंच बनने लगी। जहाँ कहीं भी पूजा- 
भाव किसी भी रूप में पाया गया, उसमें किसी न किसी देवता का 'संकेत' रख दिया 
गया । प्रत्येक पूज्य पदार्थ को किसी न किसी देव-भक्ति का प्रतीक बना दिया गया | 
'देवज्योति' को मानो उसने ऊंचे वर्ग और वैदिक कवियों के कल्पनाजगत से 
उतारकर भारत के कोने-कोने में पहुँचा दिया, जिससे जनसाधारण की सव पूजाएँ 
आर्यःप्राण हो उठीं और उनके जड़-देवता भी वैदिक देवताओं की भावमय आत्माओं 
से अनुप्राणित हो उठे । 

ब्राह्मण धर्म के देदीप्यमान उत्कर्षं का दूसरा उदाहरण यह है कि कतिपय 
गुप्त सञ्राटों ने विम्शपूर्वक वेदिक विधियों को अपनाया तथा अश्वमेध और वाजपेय, 
अग्निसोम, अतिरात्र जैसे यज्ञ और अनुष्ठान किये। सम्राट स्वयं ब्राह्मण धमं के 
अनुयायी हो गये । समुद्रगुप्त ने अश्वमेध-यज्ञ किया और इस घटना को चिरस्मरणीय 
करने के लिए स्वर्णे-मुद्राएँ प्रसारित कीं तथा अपनी उपाधियों में "अश्वमेधं पराक्रम 


. को एक ओर उपाधि लगा दी। उसके प्रपौत्र कुमारगृप्त प्रथम ने भी यही उपाधि 
_ धारण की | 
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बराह्मण धमं के ज्वलन्त समुदय का अन्य उदाहरण यह है कि उस काल के 
नरेशों ने इसे अंगीकार कर लिया था एवं चन्द्रगृप्त द्वितीय, कुमारगुप्त प्रथम और 
स्कन्दगृप्त ने 'परम भागवत' की उपाधि धारण की। परन्तु यह ध्यान देने योग्य बात 
है कि जनसाधारण में वैदिक क्रिया-विधियाँ उतनी अधिक लोकप्रिय न हो पायी थीं 
जितना भक्ति-मागे में, जिसकी अभिव्यक्ति शिव, विष्णु एवं अन्य देवताओं के प्रति 
अनुराग व स्नेह में हुई थी । 

ब्राह्मण धमं के इस समुदय में स्वयं उस धर्म की आन्तरिक शक्ति तथा प्रभूत 
उदारता एवं अंगीकरण की शक्ति भी एक कारण थी। प्राचीन अदार्शनिक साधारण 

अन्धत्रिशवासों, क्रिया-विधियों तथा पौराणिक कथाओं को अपनी स्वीकृति का पुट देकर 

ब्राह्मण धर्म लोकप्रिय हो गया । निवंणं विदेशियों को इसने अपने समाज में अंगीकार 
कर अपनी शक्ति बढ़ायी । नयी मान्यताओं के कारण ब्राह्मण धर्म ने जो अपना नवीन 
रूप धारण किया, वही आधुनिक युग का हिन्दू धमं है। 

ब्राह्मण धमं के ऐसे उत्कर्ष के फलस्वरूप गुप्त-युग का वैष्णव सम्प्रदाय या 
भागवत सम्प्रदाय अधिक लोकप्रिय हो रहा था। वेदिक देवताओं की प्रतिष्ठा घट 
चुकी थी और उनके स्थान पर विष्णु, शिव आदि पौराणिक देवताओं के प्रति अधिक 
श्रद्धा बढ़ रही थी । अवतार के सिद्धान्त के आधार पर विष्णु आशा और विश्वास 
का संचार करने वाले, मानव-कल्याण, परिरक्षण एवं पालन करने वाले देवता माने 
जाने लगे । राक्षसों के आक्रमणों और अधर्म के आतंक में विश्व की रक्षा करने के 
हेतु विष्णु ने समय-समय पर अवतार'लिये। विष्णु की उपासना अब चक्रमृत, गदाधर, 
जनादेन, नारायण, वासुदेव, गोविन्द आदि नामों से होने लगी थी । दस अवतार का 
सिद्धान्त तो ईसा से पूर्व ही प्रचलित था, परन्तु अवतार का पूजन-अचंन ईसा के 
पश्चात्‌ ही लोकप्रिय हुआ और गुप्तकाल में अवतार के सिद्धान्त का पूर्ण विकास हो 
गया । इस प्रकार गुप्त-युग के धमे का एक प्रमुख भाग यह है कि अवतार का सिद्धान्त 
पूर्णरूपेण अंगीकृत हो चुका था। इस युग में महाभारत के क्ष्ण विष्णु का अवतार 
माने जाने लगे और ईसा की प्रथम सदियों में कृष्ण को मानव का उद्धारक 
और सर्वोपरि ईश्वर का अन्तिम रूप दिया गया। परन्तु इस सिद्धान्त का किं कृष्ण 
अनन्त, अनादि और निर्गुण हैं, जैसा गीता में कहा है, अन्तिम निश्चयात्मक रूप 
गप्तकाल में ही बन गया । यहाँ यह बात जानना रुचिकर प्रतीत होगी कि गृप्तकाल 
में राम और सीता की उपासना का उल्लेख नहीं होता है। राम मत अभी सरवेप्रिय 
नहीं हो पाया था। 

वैष्णव धर्म के समान ही शैव मत भी लोकप्रिय था, यदि गुप्त, पल्लव और 
गंग नरेश वैष्णव थे, तो भारसिव, वाकाटक, नाग, मैत्रक व कदम्ब राजवंश शैव 
थे । वैष्णव मतावलम्बी गुप्त सञ्राटों के 'शाम्व ओर पृथ्वीसेन जैन उच्च पदाधिकारी 
स्वयं शैव थे । इस युग में शिव मन्दिरों का निर्माण करना लगभग लोकप्रिय हो चुका 
था । शिव वह देवता थे जिनकी पूजा की जाती थी, पर जिनसे अनुराग नहीं था । वे 
कृष्ण के समान जनप्रिय व्यक्ति, इष्ट देवता नहीं थे, पर सृष्टि के संहारक थे । विभिन्न 
रूपों में शिव की पूजा होती थी। गुप्तकाल की बहुसंख्यक शिव मूर्तियों में मानव 
आकृति और लिग-आङ्कति दोनों का समन्वय है। ये या तो एकमुखी लिग हैं अथवा 
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चतुर्मुखी लिंग हैं अर्थात्‌ शिवलिंग पर शिव के चार मुखों,की आकृतियाँ उत्कीणं की 
हुई हैं। इसके अतिरिक्त शिव की.प्रलयंकारी मूति'भी निमित की गयी है जिसका 
ताण्डव-नृत्य के समय का स्वरूप अत्यन्त ही भयंकर है। इस देवता के अन्य लक्षण 
या चिन्ह त्रिशूल और नन्दी हैं। 

. इस युग के ध्म का दूसरा महत्त्वशाली अंग देवी की उपासना थी । शैव और 
वैष्णव सम्प्रदायो में देवी-उपासना का खूब प्रचार व प्रसार था। देवियों में मुख्य 


स्थान लक्ष्मी, दुर्गा अथवा भगवती, पार्वती आदि का. था | शिव-शक्ति का सिद्धान्त : 


लक्ष्मी और नारायण के.-मत से परिवर्तित, हो गया 'था। कतिपय विद्वानों का मत 
है कि इस . देवी-उपासना के फलस्वरूप तान्त्रिक धर्म का उत्कर्ष इस युग में हो 
चला था। 
इसके अतिरिक्त सूर्य के भी.कतिपय,मन्दिर थे ओर सूर्य-प्रतिमाएं भी उपलब्ध 
हुई हैं। तात्कालिक अभिलेखों से हवाला मिलता है कि विशिष्ट रूप से रूप्ण को 
स्वस्थ करने के लिए सूर्यं की आराधना;और उपासना की जाती थी । साधारण जनता 
की निम्न श्रेणियों में. नाग और यक्ष-पूजा का प्रचार था । ग्वालियर के पास पद्मावती में 
एक यक्ष मर्दिर और राजगृह में मणिनाग का देवालय था । इसके अतिरिक्त कार्तिकेय 
का एक मन्दिर और गणेश की प्रतिमाएँ भी उपलब्ध हुई हैं । मन्दिरों में पूजन-अर्चन 
गुप्तकाल में ही यथेष्ट रूप से प्रचलित. हो चला था और अनेक मन्दिरों, देवालयों 
और आराधना-गृहों के भग्नावशेष उपलब्ध हुए हैं। धीरे-धीरे ये मन्दिर हिन्दू धर्म 
और संस्कृति के केन्द्र हो गये थे। उसके निर्माण,व अलंकृत करने के कार्यों ने शिल्पी, 
संगतराश भौर चित्रकारो को प्रेरणा दी, उनके पूजन-अचंन में संगीत और नर्तेकियों 
की आवश्यकता हुई एवं उनके सभा-मण्डपों में दिये जाने वाले धर्मोपदेश ने पौराणिक 
पुरोहितों और दार्शनिकों की ईश्वर-प्रदत्त प्रतिभा को . अभिव्यक्त होने के सुअवसर 
प्रदान किये । मन्दिरों में पूजन-अर्चन के अतिरिक्त तीर्थयात्रा, सन्ध्या-पाठ, पूजा-पाठ, 
पितृ-पुजा, दान-पुण्य; व्रत-उपवास, संस्कार आदि का भी महत्त्व बढ़ रहा था । इस 
युग का पवित्रतम्‌ स्थान प्रयाग माना जाता था। 
, - साहित्य का विकास 
संस्कृत साहित्य--अशोक के शासनकाल में और उसके बाद प्राकृत उप- 
भाषाओं ने इतना अधिक घर कर लिया था कि उनमें शिलालेख, मुद्राएं, कहानियाँ 
और शासकीय अभिलेख ही नहीं लिखे जाते थे अपितु अनेक साहित्यिक ग्रन्थ भी लिखे 
गये । फलतः इस मत का प्रतिपादन हुआ । अशोक के पश्चात और गृप्तकाल के पूव के 
युग में संस्कत भाषा सुषुप्त अवस्था में थी, पर इस मत का पुणं खण्डन कर दिया गया 
है । ज्यों-उयों प्राकृत भाषाओं का विकास होता रहा, उनमें परस्पर अधिक अन्तर होने 
लगा । परिणामस्वरूप, संस्कृत ने राष्ट्रभाषा का. पद ग्रहण कर लिया और गुप्तकाल 
के एक शताब्दी पूर्व ही महायान वोौद्ों ने अपने पवित्र धामिक सिद्धान्तों को व्यक्त 
करने के लिए इसका उपयोग करना आरम्भ कर दिया। उन्होंने अपनी रचनाएं इसी 
भाषा में कीं । गुप्त साम्राज्य के अभ्युदय होने पर संस्क्रुत के विकास में एक नवीन 
गतिशीलता आ गयी | गुप्त सम्नाट संस्कृत के इतने अधिक उत्साही प्रशंसक थे कि 


'ऐसा कहा जाता है कि उन्होंने अपने रंगमहलों और अन्तःपुर में भी संस्कृत के प्रयोग 
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करने के आदेश दिये थे ; उन्होंने संस्कृत राज्यभाषा घोषित कर दी और उनके सभी 
शिलालेखों और शासकीय अभिलेखों में निरन्तर संस्कृत का ही प्रयोग होने लगा। 
मुद्राओं, उपाख्यानों और धर्म-शास्त्रों में संस्कृत ने प्राकृत का स्थान छीन लिया । सारे 
देश के दार्शनिकों, कवियों ओर शासकों की भाषा होने से संस्कृत भारत की राष्ट्रभाषा 
के पद पर आसीन हुई। परिणामस्वरूप, संस्कृत साहित्यं की महान्‌ बहिर्मुली उन्नति 
हुई । इस सजग प्रगति से उसका योग और प्रभाव बढ़ चला और संस्कृत साहित्य के 
सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थों की रचना इसी गृप्तकाल में हुई। इसी कारण गुप्तकाल संस्कृत 
साहित्य का स्वर्ण-युग और अत्युत्तम उच्च कोटि के साहित्य का जनक कहा जाता है। 
गुप्त सम्राट स्वयं सुसंस्कृत थे, अतः उन्होंने साहित्य को उदारता से आश्रय 
दिया । वे विद्या और साहित्य के प्रचार में सदेव प्रयत्नशील रहे। ये उन अनेक 
मेधावी और प्रतिभाशाली व्यक्तियों के सम्पर्क में रहे जो उस युग के उपयुक्त वातावरण 
में फले-फूले । समुद्र गुप्त जो स्वयं प्रतिभाशाली कवि और कुशल संगीतज्ञ था, विद्वानों 
के सत्संग में रहा और राजसभा के कवियों को उसने प्रेरणा दी । अनेक कवियों ने 
उसका आश्रय पाया था । उसकी राजसभा का सबसे अधिक प्रख्यात कवि हरिसेन 
था जो इलाहाबाद के स्तम्भ की प्रशस्ति का लेखक था । चन्द्रगुप्त द्वितीय ने अपने पिता 
का अनुकरण किया और उसके उच्च मन्त्रियों में वीरसेन शाव नाम का एक कवि 
था । विविध किवदन्तियों के अनुसार संस्कृत का सबसे प्रसिद्ध कवि कालिदास चन्द्रगुप्त 
की राजसभा का मेधावी साहित्यिक था । (परन्तु विद्वान्‌ इसिहासकारों में कालिदास 
की तिथि के वारे में मतभेद है । उसकी तिथि अभी विवादास्पद है ।) उसने “शकुन्तला,' 
'मालविकारिनिमित्र+' विक्रमोवंशी' जैसे नाटक, 'रघुवंश' जैसे महाकाव्य और “ऋतु- 
संहार' जैसे गीतकाव्य की रचना की। कालिदास की प्रखर मेधा की ऊँचाई तक अन्य 
कवि न पहुँच सके । ऊँचे कवित्वमय भावों से ओतप्रोत शैली को सरलता एवं शब्द- 
चयन के माधुर्य के कारण कालिदास संस्कृत साहित्य में अद्वितीय हैं। इसके अतिरिक्त 
अन्य कवियों का भी बाहुल्य गुप्तकाल में था। वत्सभट्टि नामक कवि कुमारगुप्त प्रथम 
और द्वितीय का समकालीन था। पाटलिपुत्र का उक्त कवि वीरसेन शाब चन्द्रगुप्त 
द्वितीय का एक उच्च अधिकारी एवं राजसभा का सदस्य, महान्‌ व्याकरणाचा, राज- 
नीतिज्ञ और कवि था। इस युग का अन्य प्रसिद्ध कवि भैरवी 'किरातार्जुनीय' का 
लेखक था। 'वासवदत्ता' का प्रख्यता लेखक सबन्धु गृप्तकाल में ही हुआ। बोढ़ों 
का प्रसिद्ध लेखक आसंग जो 'योगाचार भूमिशास्त्र,' 'महायान सम्परीगृह' और इसके 
समान ही अन्य ग्रन्थों का रचयिता था तथा उसका भ्राता आचार्य वसुबन्धु जिसने 
बौद्ध धमं के हीनयान और महायान पर अनेक ग्रन्थ लिखे हैं एवं “प्रमाण समुच्चय' 
का लेखक दिगनाग इस युग के सर्वोत्कृष्ट लब्धप्रतिष्ठ बोद्ध लेखकों में से थे। बोद्ध 
दर्शन के अधिकांश श्रेष्ठ आचार्य गुप्त-युग में ही हुए । “मुद्राराक्षस' का रचयिता 
विशाखदत्त और 'अमर कोष” का लेखक अमरसिंह गृप्तकाल के ही थे। 'मूच्छकटिक' 
नाटक का रचयिता शूद्रक, 'काव्यादर्शश ओर 'दशकुमार चरित्र' का लेखक दण्डन इस 
युग में प्रसिद्ध थे रसिक, ललित एवं चपल भतृ हरि जो क्रमशः दरबारी, वैरागी, 
दार्शनिक, व्याकरणाचार्यं और कवि था, इस युग की विविध संस्कृति का नमूना था । 
हिन्दुओं में पाणिनि, कात्यायन और पंतजलि के व्याकरण-प्रन्थों का बड़ा आदर था 
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किन्तु बौद्धों में चन्द्रगोमी नामक बंगाली बौद्ध भिक्षु द्वारा विरचित'चन्द्र व्याकरण' 
इस युग में बड़ा.लोक प्रिय हो गया। छन्दशास्त्र का विवेचन इस समय श्रृतवोध तथा 
वराहमिहिर की “बृहद्‌ संहिता' एवं ‘अरिनिपुराण' में हुआ । वात्स्यायन का 'कामशास्त्र' 
भी इसी युग की रचना है। संस्कृत गल्प-साहित्य की प्रसिद्ध पुस्तकें 'पंचतन्त्र' और 
“हितोपदेश' की रचना सम्भवतः इसी युग में हुई थी । विशव की पचास से अधिक भाषाओं 
सें इनके अनुवाद हुए हैं। इनकी कहानियाँ बगदाद, वैझनटाइन और काहिरा को 
राजसभाओं तक और अन्त में अन्य पाश्‍चात्य देशों में पहुंचीं, जहाँ इन्होंने मध्यकालीन 
यूरोप के साहित्य पर गहरा प्रभाव डाला। दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में ऐसा विश्वास 
किया जाता है कि सांख्य-पद्धति ने, जो कई सदियों से प्रचलित थी, वषैगुगण्य और 
ईश्वरक्ृष्ण के माष्यों और टीकाओं में एक नवीन जीवन का अनुभव किया । ऐसा 
हमें बौद्ध ग्रन्थों से विदित होता है। सांख्यदर्शन का सवसे सुन्दर और प्रामाणिक 
ग्रत्थ 'सांख्यकारिकाः ईश्वरक्ृषण की कृति है। 'न्यायभाष्य' के लेखक वात्स्यायन और 


« इस भाष्य पर न्यायवातिक नामक विद्वतापूर्णे टीका लिखने वाले उद्योतकर इसी काल 


की विभूति हैं। इसी युग में एक सचिव द्वारा 'कामन्दकीय नीतिसार' की रचना हुई 
जो अर्थशास्त्र का एक अनुपम ग्रन्थ है । तामिल साहित्य का भी विकास हुआ और 
सम्भवतः रामायण और महाभारत का अनुवाद तामिल भाषा में इसी युग में हुआ । 

हिन्दू धमं के साहित्य को नवीन रूप देने और अधिक लोकप्रिय बनाने के हेतु 

समाज के ब्राह्मण नेताओं ने उनके धाभिक ग्रन्थों को संशोधित करके उनकी पुनः 
रचना की । नवीन दृष्टिकोण के साहित्य का यह नया संस्करण था। अनेक पुराणों 
और महाकाव्यों का अन्तिम सम्पादान इसी युग में किया गया एवं कई स्मृति और सूत्रों 
पर भाष्य लिखे गये तथा संस्कृत के अन्य अनेक धामिक ग्रन्थों की रचना इसी काल 
में हुई। पुराणों में ब्रह्मा, विष्णु, महेश के महात्म्य का वर्णन किया गया, पर ब्रह्म 
और अनुष्ठानों को महत्त्व देने वाला भाग अभी तक इनमें नहीं जुड़ा था। याज्ञवर्क्य, 
नारद, कात्यायन, पाराशर और वृहस्पति की स्मृतियाँ इसी युग में बनीं । इनमें याज्ञ- 
वल्कय की स्मृति बड़ी सुव्यवस्थित और क्रमबद्ध है। इस प्रकार साहित्य की अनेक 
शाखाओं के विकास और प्रगति के कारण ही गुप्तकाल को हिन्दुस्तान का 'आंगस्टन 
युग” (4४५७३० 886) कहा जाता है। , 


विज्ञान 


गुप्तकाल में विज्ञान के क्षेत्र में भी अभूतपूर्व उन्नति हुई। शून्य के सिद्धान्त का 
प्रारम्भ और फलतः दशमलवःप्रणाली का विकास करने का श्रेय इस युग के मेधावी 
वैज्ञानिकों को ही है। आर्यभट्ट, वराहमिहिर और ब्रह्मगृप्त अपने समय में “विश्व के 
सर्वश्रेष्ठ ज्योतिषी और गणितज्ञ थे।' “सूये सिद्धान्त’ नाम के अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ में 
आर्यभट सूर्य-प्रहण और चन्द्र-प्रहण के कारणों का सूक्ष्म दृष्टि से विवेचन करता है। 
पृथ्वी के आकार के विषय में उसकी जो गणना थी, वह वर्तमान ज्योतिषियों की 
गणना और निख्पण से बहुत कुछ साम्य रखती है। आर्यभट्ट यह जानने वाला प्रथम 


` भारतीय था कि पृथ्वी अपने कक्ष के चारों ओर घूमती है। उसने सर्वप्रथम ज्योतिष 


में जीवा का उपयोग ज्ञात किया व ग्रहों एवं ग्रहणों सम्बन्धी अनेक गणनाएं कीं। 
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उसने जो वर्षमान निकाला, वह यूनानी ज्योतिषी टाल्मी द्वारा रचित गणना से अधिक 
शुद्ध है । इस काल के दूसरे प्रसिद्ध ज्योतिष और धातु-विज्ञान के प्रकाण्ड पण्डित व 
गणितज्ञ वराहमिहिर का 'वृहद्‌ संहिता’ ज्योतिप, भौतिक, भूगोल, वनस्पति-विज्ञान 
और पशुजीवन-शास्त्र का विवेचन करता है। इस युग में हिन्दू ज्योतिषियों ने इस 
बात की खोज कर ली थी कि आकाश-मण्डल के ग्रह प्रतिविम्बित प्रकाश से चमकते 
हैं, वे अपनी धुरो पर पृथ्वी की दैनिक चाल से परिचित थे और उसके व्यास की भी _ 
गणना उन्होंने की थी । इस युग के अन्य ज्योतिषी और गणितत्ञ ब्रह्मगुप्त ने न्यूटन 
के सिद्धान्त को पहले ही घोषित कर निरूपण कर दिया था कि “प्रकृति के नियम के 
अनुसार ही समस्त वस्तुएँ पृथ्वी पर गिरती हैं क्योंकि पृथ्वी का स्वभाव वस्तुओं को 
आकर्धित करना और रखना है ।” भौतिक वैज्ञानिकों की वेशेषिक प्रशाखा ने अणुः 
सिद्धान्त का प्रतिपादन और प्रचार किया था। वौद्ध दार्शनिक नागार्जुन रसायन तथा 
धातु-विज्ञान का बहुत बड़ा विद्यार्थी था । चरक और सुश्षुत का 'चिकित्साशास्त्र' गुप्त- 
काल में ही उन्नत रहा। इस युग का. दूसरा प्रसिद्ध ग्रन्थ 'नवनीतकम्‌' है जो 
]890 ई में पूर्वी तुकिस्तान में कूचा में प्राप्त हुआ था। इसमें भेल, चरक, सुश्रुत 
संहिताओं के उपयोगी और लाभप्रद नुस्खों और योगों का संग्रह है । आयुर्वेद में भी 
प्रधान रूप से चिकित्सा के लिए वानस्पतिक औषधियों का प्रयोग होता था किन्तु 
पारे तथा अन्य धातुओं के योग का प्रयोग प्रचलित हो रहा था। पशु-चिकित्सा पर 
इस युग में पालकाप्य का 'हस्तभयुर्वेद' ग्रन्थ लिखा गया था। सारांश में, “चिकित्सा- 
शास्त्र” का अध्ययन विस्तृत रूप से किया जाता था और संस्कृत में लिखे हुए “चिकित्सा- 
शास्त्र? के निबन्ध ही अरब देश के ज्ञान के, जो मध्य-युग में युरोप में प्रविष्ट हुआ, 
आधारःस्तम्भ थे । चीर-फाड़ का सूक्ष्म परीक्षण करना प्रचलित था और विद्यार्थियों 
को नश्तर या चीर-फाइ की छुरी के पकड़ने, उससे काटने, चिन्हित करने और छेदने, 
घावों को स्वच्छ कर उन्हें भरने, मरहमों को लगाने और वमन कराने, जुलाब और 
एनिमा (६०2) लगाने की औषधियों को काम में लाने को शिक्षा दी जाती थी। 
{शक्षा-साहित्य और विज्ञान के साथ-साथ गुप्तकाल में शिक्षा की भी प्रचुर 
प्रगति हुई । शिक्षा प्रदान करने के लिए राज्य की ओर से वर्तमान काल को भाँति 
सुसंगठित 'शक्षण-संस्थाएँ नहीं थीं । गुरु वैयक्तिक रूप से स्वयं शिष्यों को शिक्षा दिया 
करते थे । प्रसिद्ध आचार्य अपने-अपने आश्रमों में विद्यार्थियों को शिक्षा देते थे । प्रायः 
ये आचार्य पवित्र तीर्थस्थानों, राजधानियों और विशाल नगरों में निवास करते थे। 
इस युग में वेदों का अध्ययन कम होता था। इसके स्थान पर पुराण, स्मृति, तर्क, 
दर्शन, न्याय, व्याकरण आदि का अध्ययन किया जाता था | इसके अतिरिक्त विभिन्न 


, लौकिक विषय भी पढ़ाये जाते थे। व्यावसायिक शिक्षा केबल परिवारों तक ही सीमित 


थी । शिक्षा प्रश्न तथा वार्तालाप की दृष्टि से दी जाती थी। आवश्यक विषयों पर 
वाद-विवाद भी होते थे । शिक्षा-समाप्ति पर किसी भी प्रकार की परीक्षा व उपाधिः 
बितरण की प्रणाली न थी । यद्यपि ब्राह्मणों में शिक्षा का प्रसार अधिक था परन्तु 
कषत्रियों और वेश्यों में शिक्षा कम होती जा रही थी। शूद्र तो प्रायः अशिक्षित ही 
रहते थे। स्त्री-शिक्षा का प्रचार दिन-प्रतिदिन कम होता जा रहा था। 

इस युग में प्राचीन और प्रसिद्ध शिक्षाकेन्द्र तक्षशिला महत्त्वपूर्ण नहीं रहा 
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था। परन्तु गुप्त सम्राटों के उदार संरक्षण के परिणामस्वरूप नालन्दा विश्व- 
विद्यालय का उत्कषं हो रहा था। गुप्त सञ्राटों ने इसमें विहार भी बनवाये थे। 
नालन्दा के समान ही प्रसिद्ध विद्यालय सोराष्ट्र में वलभी में भी था । इसे भी नरेशों 
द्वारा सहायता प्राप्त होती थी। इसके अतिरिक्त उज्जैन पद्मावती, वत्सगुल्म, मथुरा, 
बनारस, नासिक आदि भी शिक्षा के प्रमुख केन्द्र थे। दक्षिण में काँची हिन्दू तथा वौद्ध 
दोनों प्रकार की शिक्षाओं का केन्द्र था। गुप्तकाल में धीरे-धीरे बौद्ध मठों ने भी शिक्षा 
प्रदान करने का कार्ये प्रारम्भ किया । 
कला 
कलाओं के क्षेत्र में गृप्तकाल अपनी सर्वोत्कृष्टता की चरम पराकाष्ठा तक 
पहुँच गया था । गृप्तकाल का गौरव और वैभव विविध दर्शनीय कलाकृतियों के द्वारा 
ही स्थायी और चिरस्मरणीय हो गया। इस युग में समस्त भारत में कलाओं में 
अतुलनीय गतिविधि रही । कला के विविध अंग, जैसे तक्षज (भास्कर) कला, वास्तु- 
कला, चित्रकला और पकी हुई मिट्ठी की मूर्तिकला ने वह परिपक्वता, सन्तुलन और 
अभिव्यक्ति की स्वाभाविकता प्राप्त की थी जिसकी श्रेष्ठता को आज भी कोई प्राप्त 
नहीं कर सका है। कला में गान्धार-शेली पर जो यूनानी प्रभाव आच्छादित था, वह्‌ 
तक्षशिला से मथुरा, सारनाथ और पाटलिपुत्र पहुँचते-पहुँचते गृप्तकाल में सर्वथा लुप्त- 
प्राय हो गया था और कला ने विशुद्ध भारतीय खूप ग्रहण कर लिया था । गुप्तकाल में 
कला के प्राविधान निपुण कर दिये गये, उनके निश्चित भेदों का विकास हुआ और 
सौन्दर्यं के आदेशों का निर्माण हुआ। वास्तविक सच्चे उद्देश्यों और कला के आव- 
श्यक सिद्धान्तो का . विवेकपूर्ण ज्ञान, ललितकला-सौन्दर्यं के भाव का उच्चतम विकास 
और सधे हुए हाथों को निपुण कार्य-निष्पत्ति इस काल में ही हुई थी । शिल्पियों का 
हाथ इतना सध गया था कि वे जिस वस्तु या विषय को लेते उसमें जान डाल देते थे । 
उनकी सुविकसित सौन्दय-भावना, परिमाजित एवं प्रौढ़ कल्पना तथा अद्भुत रचना- 
कोशल ने ऐसी क्ृतियों का निर्माण किया जो भारतीय कला के क्षेत्र में 'न भूतो, न 
भावी' रचनाएँ थीं । हमारे सबसे अधिक सुन्दर स्मारक, जो भारत की कलाओं के 
सफल परिपूर्णं नमूने हैं, जिनमें अजन्ता के गुफा-चित्र सबसे प्रमुख हैं, गुप्तकाल की 
सांस्कृतिक देन हैं। गृप्तकाल की इस कला ने जो आदशं निर्माण किये, उन्होंने भार- 
तीय कला को ही सूदूर-कला तक प्रभावित नहीं किया वरन्‌ भारत के पाइवेवर्ती देश 
भी अत्यधिक प्रभावित हुए । 
तक्षणकला (भास्कर)--कला-शिल्पियों की कार्य-निष्पत्ति का सौन्दर्य और 
श्रेष्ठता शिल्पकला प्रदर्शित करती है। गृप्तकाल की सबसे अधिक महत्त्वशाली देन 
बौद्ध और हिन्दू धर्म की मूर्तियों का पूर्ण. विकास है। शिल्पी की छैनी ने पाषाण को 
स्थायी सौन्दर्य और लालित्य की प्रतिमाओं में परिवर्तित कर दिया । गुप्तकाल में 
बहुसंख्यक बोधिसत्वों की मूतियाँ, जो पाषाण और काँसे की बनी हुई थीं, भारत में 
अनेक स्थलों पर खोदकर निकाली गयी हैं। सारनाथ और मथुरा में भी ये प्रतिमाएँ 
विशेष रूप से उपलब्ध हुई हैं। गृप्तकाल के कलाकारों ने बुद्ध प्रतिमाओं में कुछ 
नवीन बातों को प्रकट किया । प्रथम, उन्होंने-कुषाणकाल की बुद्ध मूर्तियों में केशविहीन 


'घुटे हुए सिर की अपेक्षा चुँधराली केशऽराशि प्रदर्शित की । द्वितीय, बुद्ध मूर्ति के प्रभा- 
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मण्डलों को रेखाओं द्वारा अधिक अलंकृत किया। इनके प्रकारों में भी बहुलता लायी 
गयी । तृतीय, उनकी वेष-भूषा के विमल पारदर्शक परिधान इस प्रकार प्रदर्शित किये 
जाते ये कि उसके शरीर के अंग स्पष्टतः दृष्टिगोचर होते थे। यह एक विशिष्टता 
थी । चतुर्थ, उनकी मुद्राओं में बाहुल्य लाया गया । छुआ या गान्धार-शैली की बुद्ध 
मूर्तियों को अपेक्षा इस काल की मूर्तियों में मुख और नेत्रों की शान्ति अधिक आध्या- 
त्मिक है । इस युग की मूर्तियों की विशेषता यह है कि उनके मुख और नेत्रों की मुद्रा 
शान्त है जो उनके ध्यानस्थ शान्त मन का आत्मिक अभिव्यक्तिकरण है। उनके 
उत्फुल्ल मुखमण्डल पर अपूर्व प्रभा, कोमलता, गम्भीरता और शान्ति है। गुप्तकाल 
की बुद्ध मूतिकला गान्धार-शैली की मूतिकला से सवंथा स्वतन्त्र थी । सारनाथ में 
उपलब्ध और अनेक गृप्तकालीन मूर्तियों में सबसे सुन्दर और आकर्षक धर्मं-चक्र- 
प्रवतँक मुद्रा में आसीन बुद्ध की प्रतिमा है। मथुरा वाली बुद्धि की मूर्ति में करुणा 
ओर आध्यात्मिक भाव का अपूर्वे सम्मिश्रण है। इससे प्रकट होता है कि भारत की 
मौलिक कला-प्रतिभा देश की आध्यात्मिक भावनाओं और धारणाओं के अनुरूप ही 


मूतियाँ भी उपलब्ध हुई हैं । शंव और वैष्णव मत गुप्तकाल में लोकप्रिय थे; अतः 
कलाकारों ने शिव और विष्णु के अनेक अवतारों की कथाएँ और पौराणिक गाथाएँ 
सरलता और निपुणता से उत्कीणे कीं । घ्रामिक और आध्यात्मिक महत्त्व की पौराणिक 


सफल प्रयास किया । विष्णु और शिव की कुछ प्रतिमाएँ जो गुप्तकाल में निमित हुई 
हैं, तक्षणकला के सर्वोत्कृष्ट उदाहरण हैं। गप्तकाल में मूतिकाल की तीन शेलियाँ 
थीं--मथुरा, सारनाथ और पाटलिपुत्र । इन शैलियों की मूर्तियों में तो प्रयास की 
झलक ही दृष्टिगोचर होती है और न आवश्यक सजावट का भार ही । एक बात और 


मुक्त होकर अपनी कल्पना, भाव-व्यंजना और शारीरिक गठन में पूर्णरूपेण विशुद्ध 
भारतीय हो गयी थी । वास्तव में इस युग में मूतिकला अपने प्रौढ़ व परिष्कृत रूप 
में विद्यमान थी । संक्षेप में, गुप्तकाल की मूतियाँ सुन्दर आकृति की हैं । उनमें आकर्षण, 
महिमा व प्रभाव है और सुन्दर व शान्त मुद्रा तथा तेजोमय आध्यात्मिक अभिव्यक्ति है। 
सामान्यतः गुप्तकाल की तक्षणकला की विशेषता उत्कृष्ट आदशवाद और सौन्दर्य की 
पूर्ण विकसित भावना का समन्वय है एवं आध्यात्मिक अभिव्यंजना के साथ-साथ 
सौन्दर्य-बृद्धि और समानुपात का पूरा ध्यान रखा गया है तथा कलाविदों की कृतियों 
में सजीवता और विशुद्धता है । 

वास्तुकला--सृजतात्मक प्रोत्साहन की लहर जो अपने पीछे दुढ़ घामिक 
भावना लिये गुप्तकाल में वेग से वह रही थी, इस युग की वास्तुकला के क्षेत्र में भी 
सर्वोच्च दृष्टिगोचर होती है । फलतः अनेक ब्राह्मण मन्दिरों का निर्माण हुआ। 
दुर्भाग्यवश हूण और मुसलमान आक्रमणकारियों के क्रूर आक्रमण और विनाश के 
कारण गुप्तकाल की कतिपय इमारतें और मन्दिर ही अवशिष्ट हूँ । पर जो कुछ भी 
थोड़े अवशेष हैं, वे उस युग की वास्तुकला की श्रेष्ठता के योतक हैं। जो अवशेष हैं। 
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उनमें निम्नलिखित प्रसिद्ध हैं--भाँसी जिले में देवगढ़ का दशावतार मन्दिर, कानपुर 
कें पास भीतरगाँव का मन्दिर, जबलपुर जिले में तिग्वा का विष्णु मन्दिर, भूमरा का 
शिव मन्दिर, खोह का शिव मन्दिर जिसमें सुन्दर एकमुखी शिवलिंग है, आसाम के 
दरांग जिले में ब्रह्मपुत्र नदी के तट पर जीणे-शीणे पर महान्‌ कलायुक्त मन्दिर और 
साँची तथा बोध-गया की दो प्रसिद्ध समाधियाँ हैं। ये मन्दिर सुन्दर ढंग से निमित 
किये गये हैं। इनमें एक वर्गाकार प्रकोष्ठः और अन्दर एक देवस्थान है जिसकी 
बिशेषता छोटा बरामदा या सभा-मण्डप है। यह सुन्दर व कलापूर्ण चौखटों से अलंकृत 
है परन्तु मन्दिर या इमारत के सारे नक्शे के अनुरूप ही यह सजावट है। बहुत ही ऊँचे 
कलायुक्त शिखर का, जो वाइ के युग में मन्दिरों के ऊपर होते थे, प्रारम्भ नहीं हुआ 
था । पर भीतरगाँव के मन्दिर में इसको श्रीगणेश दृष्टिगोचर होता है। गृप्त-युग के 
बनें हुए बोद्धों के अनेक विहार, चैत्य और मठ हैं। सारनाथ का धामेख स्तूप जो 
अपनी कल्पना, आकार और अलंकार में उच्च कोटि का है, इसी युग का है। एलौरा 
का विश्वकर्मा चेत्य, नालन्दा का 300 फुट ऊँचा विशाल वौद्ध मन्दिर और सोमनाथ 
में प्राप्त बोद्ध और मन्दिर व विहार इस युग की भवन निर्माणकला के सुन्दरतम 
तमूने हैं। गुफाओं की वास्तुकला के हित गुफाओं का उत्खनन-कार्यं चलता रहा और 
इस काल की गुफाकला में अजन्ता और आन्ध्र देश की गुफाएं हैं। अजन्ता की च॑त्य 
और विहार-गुफाएँ गुप्तकला के सर्वोत्कृष्ट कलापूर्ण स्मारक हैं। दक्षिण में मोगुल- 
राजपुरम, उण्डावील्ली और अखन्नमदन की गुफाएँ तथा भोपाल के पास उदयगिरि 
के ब्राह्मण धर्म के गुफा-मन्दिर गुप्तकाल के हैं। गृप्तकाल की भवन-निर्माणकला में 
सुन्दर सजावटों से अलंकृत स्तम्भों का विशिष्ट स्थान है। स्कन्दगुप्त का गाजीपुर 
जिले में स्थापित स्तम्भ और मेहरौली स्तम्भ उसके उदाहरण हैं। 
पकी हुई मिट्टी की मूतियाँ-गृप्तकाल की कला में दूसरी शाखा मिट्टी की मूर्तियाँ 
हैं । प्रतिभाशाली शिल्पी वास्तविक सौन्दर्य की वस्तुओं का सृजन करते थे और मिट्टी 
की मूर्तियाँ ओ अनुपम सौन्दर्यं की आक्ृतियों और दृश्यों की होतो थीं, गृहों, मन्दिरों 
और स्तूपों में प्रदर्शित की जाती थीं एवं उत्सवों के समय इनकी माँग अत्यधिक रहती 
थी । ये मूतियाँ तीन प्रकार की होती थीं--(अ) देवी-देवताओं की; (ब) पुरुष और 
स्त्रियों की; (स) पशु-पक्षियों एवं अन्य वस्तुओं की। इनका सौन्दर्यं और सजीवता 
धातु की मूर्तियों से भी बढ़ी-चढ़ी होती थी। ऐसी छोटी मूतियाँ राजघाट, अहिच्छत्र 
और भित में प्राप्त हुई हैं । 
चित्रकला--इस युग में चित्रकला अपने गौरव और शासन के उच्च शिखर 
पर पहुँच चुकी थी । गुप्त चित्रकला के विश्वविख्यात नमुने हैदरावाद राज्य की 
अजन्ता की गुफाओं, मध्य भारत में बाघ गुफाओं, सित्तनवसल मन्दिर और लंका में 
सिगिरिय में चट्टानों को काटकर बनाये प्रकोष्ठों में हैं। समस्त विश्व ने इन भित्ति- 
चित्रों की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। अजन्ता के चित्रों से भलीभाँति यह ज्ञात होता 
है कि भारतीय कलाकारों ने मानव-जीवन का कोई भी क्षेत्र अछूता नहीं छोड़ा था। 
सामाजिक जीवन और चराचरब्जगत के सभी पहलुओं को यहाँ चित्रित किया गया 


` है। “अजन्ता के चित्रों में मेत्री, करुणा, प्रेम, क्रोध, लज्जा, हपं, उत्साह, घुणा आदि 
सभी प्रकार के भाव, पद्मपाणि अवलोकितेश्वर, प्रशान्त तपस्वी और देवोपम राज- 
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परिवार से लेकर कूर व्याधू, निर्दय वधिक, साधु वेशधारी, धूते, वार-वनिता आदि 
सब तरह के मानव-भेद, समाधिमग्न बुद्ध, प्रणय-क्रीडा में रत दम्पत्ति और शगार 
में लिप्त नारियों तक सकल मानव-व्यापार अंकित हैं ।” इसके अतिरिक्त इन चित्रों में 
विविध प्रकार का अंग-विन्यास, मुख-मुद्रा; आवभंगी, वेश-भूषा, अलंकार, विविध केश- 
पाश, अंग-प्रत्यंग, रूपरंग आदि अति सुन्दरता से चित्रित हैं । अजन्ता के भित्ति-चित्रों 
की यह वहुविविधता वस्तुतः बिलक्षण एवं आश्चर्यजनक है । इन चित्रों के तीन विषय 
है—(7) अलंकृत करने के लिए आक्ृतियाँ, जैसे पुष्प, वृक्ष, पत्रावलि, पशु-पक्षी; 
धार्मिक देवी-देवता आदि; रिक्त स्थात भरने के लिए अप्सराओं, गंधर्वों तथा यक्षों की 
सुन्दर मूर्तियाँ हैं। ( 2) बुद्ध और बोधिसत्वों के चित्र, और (3) बौद्ध घर्मे के जातक 
ग्रन्थों में से अनेक वर्णनात्मक दृश्य । इनकी भाव-व्यंजना में अजन्ता के चित्रों ने 
अवर्णनीय चित्रकला-कौशल दिखलाया है। सुन्दर कल्पना, रंगों की प्रभा, प्रशंसनीय 
रेखाओं का लालित्य और अभिब्यक्ति की सम्पन्नता के कारण इन भित्ति-चित्रों में 
अद्वितीय आकर्षण और सौन्दर्य है । एक विशेषज्ञ की राय में अजन्ता की “कलाकृति 
इतनी पूर्ण, परम्परा में इतनी निर्दोष, अभिप्राय में इतनी सजीव तथा विविध; 
आकृति तथा वर्ण के सौन्दयं में इतनी प्रसन्न है कि उसे संसार की स्वेश्रेष्ठ कला- 
कृतियों में सर्वोत्तम ही मानना पड़ेगा ।” यद्यपि ये चित्र और उनके विविध दृश्य मानवः 
जीवन की विभिन्न भावनाओं से ओतप्रोत हैं, किन्तु फिर भी उनमें एक ऐसी आध्या- 
त्मिक विशिष्टता है जिससे वे कभी भी विकारोत्पादक या अश्लील नहीं हो पाते । 

मुद्रणकला- गुप्तकाल में सिवकों के ढालने की कला भी प्रगतिशील थी। 
भारतीय ढंग के आकर्षक सुन्दरतम सिके गुप्तकाल के हैं। इस काल के सिक्कों का 
आकार और उन पर मूर्तियों का अंकन अत्यन्त सजीव व कलापूर्ण है। सिक्कों पर 
गुप्त नरेशों को मूर्तियाँ, गरुडध्वज, लक्ष्मी की मूर्ति, सिह की आकृति एवं सुन्दर 
संस्कृत शब्दों में राजाओं की कीतिगाथा का वर्णन श्रेष्ठ व आकर्षक है। स्वर्णे और 
रजत दोनों प्रकार की मुद्राओं का प्रचलन उस काल में था। 

धातु-कार्य--धातु से ढली हुई वस्तुएं तथा मूतियाँ बनाने की कला मेंभी 
इस युग में आश्चर्यजनक प्रुत उन्नति हुई थी । घातु-कार्य की श्रेष्ठ दक्षता के नमूने 
सुलतानगंज की विशुद्ध तावे की ढली हुई भव्य बुद्ध प्रतिमा जो 7} फुट ऊँची और 
एक टन से अधिक वजन में है, एवं नालन्दा में 80 फुट ऊँची ह्वानच्यांग द्वारा देखी 
हुई विशाल वुद्ध प्रतिमाएँ हैं । दिल्ली में कुतुबमीनार के पास लौह-स्तम्भ भी गुप्तकाल 
के कलाकारों की धातुकार्य-कुशलता का एक और ज्वलन्त उदाहरण है। यह लोह 
स्तम्भ कुमारगुप्त प्रथम ने 4।5 ३० में अपने पिता की स्मृति में निमित कराया था। 
यह विमल, विशुद्ध, जंगविहीन लौह का ठोस ढला हुआ स्तम्भ है जिसका व्यास 
।6 इंच, ऊंचाई 23 फुट और वजन 6टन के लगभग है। यह लौहःस्तम्भ ।500 
वर्ष की धूप वर्षा और तूफान को झेलने के उपरान्त आज भी ज्यों का त्यों खड़ा है । 
इसे किस प्रकार बनाया गया, यह रहस्यमय गृत्यी आज तक नहीं सुलझ सकी । 

संगीत एवं अभितय--अन्य कलाओं के साथ-साथ संगीत, नृत्य एवं अभिनयः 
कला भी गुप्तकाल में उच्चतर स्तर पर पहुँच चुकी थी । गुप्त सम्राट संगीतप्रेमी थे; 
अतः इस कला का संरक्षण उन्होंने उदारता से किया। समुद्रगुप्त का वीणा बजाते 
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हुए सुन्दर चित्र मुद्राओं पर अंकित है जिससे उसका संगीतप्रेम प्रकट होता है। बह 
वीणा बजाने में बड़ा निपुण माना जाता था। प्रयाग के शिलालेख पे विदित होता है 
कि वह संगीतकला में नारद और तुम्बस से भी श्रेष्ठ था। उसकी राजसभा में 
संगीतज्ञों का आश्रय प्राप्त करना उसकी संगीतप्रियता को स्पष्ट प्रदर्शित करता है। 
भूमरा के प्रसिद्ध शिव मन्दिर में शिव के गण भेरी, झाल आदि वाद्य बजाते हुए 
उत्कीर्ण किये गये हैं | तत्कालीन साहित्य में संगीतकला के अनेक उदाहरण प्राप्त 
होते हैं, जैसे कालिदास ने रघु-जन्म के सुअवसर पर शुभ मंगलकारक वाद्यों के बजने 
का उल्लेख किया है | इस युग में रचित नाटक-ग्रन्थों में मृदंग, भेरी आदि वाद्ययन्त्रों 
का वर्णन है। इससे उस युग की संगीतकला प्रदर्शित होती है। सारनाथ में उपलब्ध 
एक विशाल प्रस्तर-खण्ड में नृत्य करती हुई एक नारी-प्रतिमा उत्कीणं है। इस नतंकी 
के चतुदिक अनेक वीरांगनाएँ बाँसुरी, भेरी, मृदंग आदि मधुर वाद्ययन्त्रों को बजाती 
हुई खड़ी हैं । इसके अतिरिक्त इस काल में लिखित विविध नाटकों में रंगमंच और 
उस पर किये गये श्रेष्ठ अभिनय और नुत्य का वर्णन है। ये इस बात के सबल प्रमाण 
हैं कि इस युग में नृत्यकला एवं अभिनयकला लोकप्रिय थी । रंगमंच का विकास हो 
चुका था। उसके विभिन्न अंगों के नाम निदिष्ट थे और उस पर सफल नृत्य और 
अभिनय किया जाता था। 
गुप्तकाल की विशिष्टताएँ 
सारांश में गुप्तकाल की कला की विशेषताएँ अद्भुत भावोद्रेक, लालित्य, 
शैली की सरलता, भाव-व्यंजना, स्वाभाविकता, गाम्भीर्ये, रमणीयता, माधुयं, अभि- 
व्यक्ति की सादगी व सजीवता और आध्यात्मिक अभिप्राय का प्राधान्य है। इन्हीं 
लक्षणों ने गृप्तकला को ऐसा व्यक्तित्व प्रदान किया है जिसको अभी तक कोई 
चुनौती नहीं दे सका । कला की प्रमुख विशेषताएँ निम्नलिखित हैं: 
प्रथम, इस कला में सौन्दर्य और प्रतिबन्ध की विलक्षणता है। इस युग में 
कलाकार महत््वःप्रदर्शन के हेतु विस्तृत कलाकृति पर निर्भर नहीं था परन्तु उसने 
अपना ध्यान लालित्य पर केन्द्रीभूत कर दिया था, जो अलंकरण और सुशोभन की 
प्रचुरता में लुप्तप्राय नहीं होता था। उसकी कला का प्रमुख लक्षण रूढ़िवाद के घोर 
घातक बोझ से छुटकारा पाना, स्वच्छन्दता और सन्तुलन था । द्वितीय, गुप्तकाल के 
कलाकारों के कुशल हाथों से जो कुछ भी निमित हुआ, वह पूर्णरूपेण स्वाभाविक प्रतीत 
होता था | कलाकृति में अत्यधिक विस्तार की गुंजाइश भी नहीं थी। तृतीय, गुप्त- 
काल के सौन्दर्यं के विषय में स्वयं अपनी एक कल्पना थी । इस कला में सांस्कृतिक 
ओर प्राकृतिक सौन्दर्यं एक विशिष्ट भावना थी। आत्म-जागृति एवं आध्यात्मिक 
आनन्द और महिमा की नवीन भावना को प्रस्फुरण प्रदान करने हेतु कला का अभ्यास 
और उन्नति की जाती थी। सद्गुण का मार्ग सौन्दर्य का मार्ग है--यह गुप्तकालीन 
कला की मागंदर्शक अन्त्रेरणा प्रतीत होती है । सुन्दर कलापूणे आकृतियों का सृजन 
करना ओर उन्हें सर्वोच्च जीवन की आवश्यकताओं के लिए प्रयुक्त करना--यही एक 
स्वणिम सामंजस्य और अनुरूपता थी जिससे गुप्तकाल की कला निरन्तर अक्षय आक- 
णण की वस्तु हो गयी। चतुर्थ, .गृप्तकालीन कला की मूल प्रेरणा गहन धामिक और 
आध्यात्मिक आदशोँ से प्राप्त हुई। भव्य धामिक भवनों और मूतियों का निर्माण 
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करके देवी-देवताओं एवं ऋषि-मुनियों के चित्र अंकित करके इस काल की कला ने 
धर्म की सेवा की । विशुद्ध प्राकृतिक सौदर्य और कला के स्वच्छन्द विकास में धमं 
अवरोध्षक नहीं बना । अजन्ता के भित्ति-चित्रों में तत्कालीन जीवन के आकर्षक और 
सुन्दर दृश्यों का वर्णन स्वतन्त्र रूप में है । साधारण गृहस्थ जीवन और राजमहल के 
जीवन के शुंगार और क्रीड़ा, उत्सव और जुलूसों के दृश्यों ने इन चित्रों को स्थायी 
सौन्दर्यं और महात्म्य के अभिलेखों में परिवर्तित कर दिया है। अन्त में, गुप्तकला में 
प्रणाली की सादगी और अभिव्यंजता का आनन्द है जिससे महात्‌ विचार स्वाभाविक 
और सरल रूप में अंकित हो जाते हैं कला का विषय और 'टेकनिक' दोनों का ही 
विशिष्ट अनुरूपता में सामंजस्य हुआ था । बाह्य आकृति और आन्तरिक उद्गार 
शरीर और आत्मा के समान अभिन्न हो गये । जिस प्रकार शब्द और अर्थ मिले 
रहते हैं, उसी प्रकार इस युग के जीवन और विचार के अनेक क्षेत्रों में एक अनुरूपता 
और संश्लेषण के आदर्श मिल गये । कला के क्षेत्र में भी इससे कम सुन्दर समन्वय 
नहीं रहा । अतएव आश्चयं नहीं, यदि विद्वानों और कला-समालोचकों ने यह निष्कर्ष 
निकाला कि गुप्तकाल की कला प्राचीन कला का सर्वोत्कुष्ट नमूना है। गुप्तकाल 
की कला ने भारत में जो गौरवमय स्थान प्राप्त कर लिया है, उससे उसमें ऐसी शक्ति 
और सम्मान आ गया कि वह एशिया के अधिकांश भागों में कला की परम्पराओं 
को रूप दे सकी। भारत की सीमा के पार नवीन वातावरण में इस कला को 
ले जाने पर वृहत्तर भारत के सांस्कृतिक साम्राज्य का सूजन हुआ। भित्ति-चित्रों 
की रूढ़ियों को मध्य एशिया और चीन देश में अनुकूल. वातावरण भ्राप्त हुआ तथा 
विदेशी जातियों ने, जो धमं, साहित्य और संस्कृति के विषय में भारत से प्रेरणा के 
लिए मुँह ताकती थीं, इनका उत्साहपूर्वंक अभिनन्दन किया । 


प्रश्‍नावली 


]. गृप्तकाल का क्या महत्त्व है? 

2. “गुप्तकाल हिन्दू-पुनरुत्थान का युग था ।” विवेचन कीजिये । 

3. “गुष्तकाल हिन्दू भारत का सबसे अधिक देदीप्यमान युग अथवा भारत का 
स्वर्ण-युग माना जाता है ।” इस कथन की पुष्टि कीजिये । 

4. गुप्त-युग की सांस्कृतिक सफलता व सिद्धियों का संक्षेप में वर्णन कीजिये । 

5. गुप्त-युग हिन्दू नवाभ्युत्थान की अपेक्षा हिन्दुओं का परिप्लावित देदीप्यमान युग 
था ।” इस कथन की व्याख्या कीजिये। 

6. फाह्यान ने भारत की जिन सामाजिक, बौद्धिक, आथिक और धामिक दशाओं 
को देखा था, उनका वर्णन कीजिये। 

7. “ुप्त-युग संस्कृत साहित्य के उच्च कोटि का काल कहा जाता है।” इस कथन 
की पुष्टि कीजिये । 

अथवा 


संस्कृत साहित्य के इतिहास में किस रूप में गुप्त-युग महत्त्वशाली काल है? 
8. “यह साधारण घारणा कि गुप्तकाल भारतीय संस्कृति का स्वण-युग है, उस 
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काल की मूतिकला के प्रमाण पर पूर्णतया निर्भर है।” इस कथन का सूक्ष्मता 
से विवेचन कीजिये । 
9. “गुप्तकला प्राचीन कला की सर्वोत्कुष्ट प्रतीक है।” इस कथन का विवेचन 

कीजिये । 

]0. गृप्तकाल की कला की प्रशंसा लिखिये । 

!]. मोय-युग ओर गृप्तकला में स्त्रियों की दशा पर एक संक्षिप्त निबन्ध लिखिये । 

2. गृप्त-युग में स्थापत्यकला और मूतिकला में जो सफलता व श्रेष्ठता प्राप्त 
हुई है, उसका वर्णन कीजिये । 

।3. गृप्त-युग में साहित्य और 'विज्ञान के विकास का पूर्ण रूप से वर्णन कीजिये। 
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भारत और पाश्चात्य विश्व 


न SS 


फारस के नरेश डेरियस (027/०5) के भारतीय आक्रमण से लेकर यूरोप 
में रोमन साम्राज्य के विध्वं् होने तक के लगभग एक सहन वर्षों के युग में भारत 
पाइचात्य देशों के अनवरत सम्पर्क में रहा | इससे यह प्रश्‍न स्वाभाविक रूप से उठता 
है कि क्या इस सुदीघं सम्पर्क का भारत की अथवा ग्रीसो-रोमन साम्राज्य की विचार- 
धारा, साहित्य या कला पर कोई प्रभाव पड़ा है ? इसका उत्तर विवादग्रस्त रहा है। 

सुदूर-अतीत से ही भारत का जल और थल-मार्गों द्वारा पाश्‍चात्य देशों से 
व्यापारिक व सांस्कृतिक सम्बन्ध था। इस वात के यथेष्ट प्रमाण हैं कि सिन्धु-सभ्यता 
के लोग सुमेर, पश्चिमी एशिया के अन्य प्रसिद्ध सांस्कृतिक केन्द्रों और सम्भवतः मिल्न 
और क्रीट से व्यापार करते थे । ओल्ड टेस्टामेण्ट (0]4 7९७३/१८) में इस बात के 
भी हवाले हैं कि ईसा पूर्व 400 वर्ष पहले भी भारत और सीरिया के समुद्रतट _ 
के नगरों में परस्पर व्यापार होता था। थल और जल दोनों मार्गों से ईसा पूर्व 
आठवीं सदी में मेसोपोटामिया, अरव और मित्त देश से भारत का व्यापारिक सम्बन्ध 
था । ईसा पूवं चौथी सदी से और विशेषकर मौये-युग में व्यापारिक और सामुद्रिक 
गतिविधि की खूब प्रगति हुई और इसके लिए निर्दिष्ट थल और जल-मार्गों का अनु- 
करण किया जाने लगा । थल-मागं खैवर के दो दरे और काबुल नदी की घाटी के 
उत्तरी प्रदेश में से होता हुआ हिन्दूकुश पर्वत के पार बल्ल पहुँचता था और वहाँ से 
आमू नदी (0505) के तट प्रर होता हुआ कास्पियन सागर तक जाता था । वहाँ से 
व्यापार वस्तुएँ जल और थल-मार्ग से काले समुद्र के बन्दरगाहों तक पहुंचती थीं 
और वहाँ से फिर यूरोप के अन्य देशों को । समुद्री मार्ग सिन्धु नदी के मुहाने से फारस 
की खाड़ी में फरात नदी के मुहाने पर से होता हुआ, अरब देश के समुद्रतट को छूता 
हुआ, लाल समुद्र में होता हुआ, स्वेज तक पहुँचता था। यहाँ से व्यापारिक वस्तुएँ 
पश्चिम में मिस्र देश को और उत्तर में भूमध्यसागर के बन्दरगाहों को ले जायी जाती 
थीं । बाद में 45 ई० में हिप्पालस (प्लाए7श०४) ने इस बात की खोज की कि 
हिन्द महासागर में मानसूनी हवाएँ नियमित रूप से बहती हैं। इससे जहाज लाल- 
सागर के बन्दरगाह से सीधे हिन्द महोसागर में होते हुए चालीस दिन में या इससे 
भी कम अवधि में भारतीय बन्दरगाह मुझीरिस (Muziris) (मलाबार समुद्रतट पर 
बतंमान कऔंगनौर बम्दरगाह) तक आ सकते थे | इसके अतिरिक्त दक्षिण भारत से 
चलने वाले जहाज भी सुगमता से समुद्रतट का लम्बा चकर टाल सकते थे । इस 
मागे का महत्त्व यह था कि इसने भारत को दक्षिण अरब और सोमालीलैण्ड से ही 
नहीं अपितु मिल्न देश से भी संयुक्त कर दिया।' 
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इन व्यापारिक मार्गों के परिणामस्वरूप समय-समय पर व्यापार की वस्तुएँ 
अपने भारतीय नामों सहित पाश्चात्य देशों को पहुंचती थीं। बहुत ही प्रारम्भिक युग 
से भारतीय हाथीदाँत भूमध्यसागरीय प्रदेशों में प्रश्‍्यात हो गया और इसी प्रकार 
दक्षिणी भारत के वन्दरगाहों से अरब व्यापारियों द्वारा लाया हुआ चावल भी प्रसिद्ध 
हो गया । प्रागैतिहासिक युग में भारत अपने पाश्व॑वर्ती और दूरस्थ सशक्त पड़ोसियों, 
असीरियनों और बेबीलोनियनों « के सम्पक से प्रवाहित हुआ था या नहीं, यह मनोरंजक 
प्रश्‍न है। प्रोफेसर एच० जी०' रॉलिन्सन (प्र. 0. ३७/0507) का कधन है कि 
भारत की प्राचीन लिपि ब्रह्मी, ईसा पूवं सातवीं सदी के लगभग मेसेटिक स्रोतों से 
ली गयी थी; भारत में विष्णु का मत्स्य-अवतार बेबीलोन की बाढ़ की कहानियों का 
स्मरण दिलाने वाला है; नक्षत्र की धारणा और सप्ताह का सात दिनों में विभाजन 
ओर सूर्य, चन्द्र तथा पाँच ग्रहों पर उनका नामकरण सिकन्दररिया के चाल्डीयन 
(Cbal2de8०) ज्योतिष से लिये गये थे और भवन-निर्माणकला में भारत में अलं- 
करण को कतिपय बारीकियाँ, जैसे घण्टाकृति, स्तम्भ-शीर्षं और सिंह-स्तम्भ अप्रत्यक्ष 
रूप से फारस के द्वारा सीरिया सेली गयीं। ऐसा प्रतीत होता है कि यह कथन 


पास भर संस और शंकास्पद है। 
बः) गनी युग और उसका प्रभाव 


538 ईसा पूर्व में पश्चिमी एशिया के अन्तिम सेमेटिक साम्राज्य का अन्त हो 

` गया और ईरान के साइरस (९४7५5) ने ईरानी साम्राज्य की नींव डाली । उसके 
उत्तराधिकारी द्वारा या डेरियस (28775) ने भारत पर आक्रमण किया और सिन्धु 
तदी के तट पर बसे गान्धार प्रदेश की सीमा के एक नगर में पहुँच कर अपने एक 
यूनानी सेनापति स्कायलेक्स (9४।३%) के आधिपत्य में सिन्धु नदी के जल-मार्ग की 
उसके मुहाने तक खोज करने के लिए एक सेना भेजी । स्कायलेक्स को ही यह दुहरा 
गौरव प्राप्त हुआ कि वह प्रथम यूनानी था, जिसने भारत में प्रवेश किया और लाल 
समुद्र की यात्रा की । इसके फलस्वरूप डेरियस ने सिन्धु-घाटी के प्रदेश को अपने 
साम्राज्य में मिला लिया और इस प्रकार ईरानी साम्राज्य का यह बीसवाँ प्रान्त वन 
गया । यह नया प्रान्त (पंजाब) ईरानी सञ्राट को प्रति वर्ष ],078,272 पौण्ड कर 
के रूप में देता था और इसने ईरानी सेना के लिए सेनानियों की टुकड़ी भेजी थी । धीरे 
धीरे ईरानी साम्राज्य के अन्त हो जाने, पूर्वी ईरान के स्वतन्त्र हो जाने और यूनान 
से युद्ध होने पर कालान्तर में पंजाब ने ईरानी सम्राट से अपना सम्बन्ध तोड़ लिया 
और भारत तथा पश्चिम के बीच होने वाला व्यापार भी शनै:-शनैः लुप्त हो गया । 
परन्तु ईरानी साम्राज्य ने भारतीय विचारधारा और जीवन को प्रभावित किया। 
कतिपय विद्वानों के मतानुसार ईरान से दो सदियों तक भारत का जो सम्पर्क रहा, 
उससे भारतीय संस्कृति प्रभावित हुई। खरोष्टी लिपि, जो ईरानियों ने अपने शासकीय 
अभिलेखों में प्रस्तुत की थी, उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रान्त में ईसा की चतुर्थ सदी तक 
बनी रही । तक्षशिला में यूनानी और वेबीलोनियन प्रथाएँ जितको यूनानी लोगों ने 
देखा था, इस बात की ओर संकेत करती हैं कि ईरानी साम्राज्य के अन्तर्गत भारतीय 
` भ्रान्त की यह राजधानी रहा होगा। मेगस्थवीज के वर्णनानुसार मौर्य सम्राट ईरानी 


प्रणाली से रहते थे | ईरानी सम्राट के समान ही वे अंगरक्षकों द्वारा घिरे हुए एकान्तः 
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वास में रहते थे ओर समय-समय पर प्रकट होते थे । चन्द्रगुप्त मौर्य ने 'केश-धोवन- 
समारोह' की ईरानी प्रथा को अपना लिया था। अशोक की बौद्ध शिल्पकला विशेषः 


` कर अशोक-स्तम्भ और - उनके निर्माण करने की कला ईरानी प्रभाव के कुछ अवशेष 


प्रकट करती है। ईरान ने ही मौयं शिल्पियों को लकड़ी, महीन चूने और इंट के 


-स्थान पर पाषाण का प्रयोग सुझाया। चट्टानों की सतह पर शिलालेखों द्वारा घमं- 


प्रचार करने की प्रणाली ईरानियों में प्रचलित ऐसी ही प्रणालियों से (उदाहरणार्थं, 
डेरियस के वेहिस्तुन शिलालेख) ली गयी थी। इसके अतिरिक्त मोयं साम्राज्य में।एक 
छोर से दूसरे छोर तक जाने वाले लम्बे जन-मार्गों के समान ही ईरान में भी जन-मागे 
थे। कुछ लेखक इनसे भो परे जाते हैं और यह सुझाव रखते हैं कि मोयों से ईरानियों 
ने साम्राज्य की कल्पना की थी। निस्सन्देह इस प्रकार के कथन अतिशयो क्तिपूे 
हैं। हवेल (॥३४९।।) ने ठीक ही कहा है कि ईरानी और भारतीय संस्कृति में जो 


. समानताएं हैं, वे एक समान परम्पराओं के कारण हैं और किसी ने भी एक-दूसरे की 


नकल नहीं की । 
यूनानी युग और उसका प्रभाव 

ईरानी साम्राज्य के नष्ट-भ्रष्ट हो जाने के बाद सिकन्दर के आक्रमण और 
भारत के सीमान्त प्रदेशों तथा पंजाब में यूनानी शासन के स्थापित हो जाने से 
पाश्‍चात्य देशों से भारत का सम्पर्क बढ़ा । इससे भारतीय इतिहास में एक नवीन युग 
प्रस्तुत हो गया । (अधिक जानकारी हेतु पुस्तक के अध्याय 6 और 7 देखिए)। 
ईरानियों द्वारा पंजाब को अपने साम्राज्य में सम्मिलित कर लेने के बहुत समय पूर्व 
यूनानियों ने धूमिल रूप से भारत के विषय में सुन रखा था । हिरोडोटस (॥९7०0- 
०5) जो ईसा पुर्वं 485 में जन्मा था, प्रथम यूनानी था जिसने भारत के विषय में 
सावधानीपूर्वक ठीक-ठीक मनोरंजक वर्णन किया है। भारत के विषय में लिखने वाला 
दूसरा यूनानी टेशियस (६१९३/३३) था जो बीस वर्ष तक ईरानी राजसभा में रहा था 
और जिसे उसने ईसा पूवं 398 में त्याग दिया था। यूनान ने प्रत्यक्ष रूप से 
ईरानियों से जिन्होंने भारतीय सीमान्त प्रान्तों पर शासन किया था और अप्रत्यक्ष रूप 
से मिस्र से, जिससे भारत व्यापार करता था, भारत के विषय में ज्ञान प्राप्त किया 
था । इससे पूर्व भारत और यूनान के मध्य ईरानी और फोनीसियन (Phoenician) 
काफिलों द्वारा सम्पर्क था। सिकन्दर के आक्रमण ने पूवं और पश्चिम के बीच, 
अधिक निश्चित रूप से भारत और यूनान के मध्य, घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित कर दिया। 
बहुसंख्यक यूनान-निवासियों के अतिरिक्त जो सिकन्दर के जाने के पश्चात्‌ पंजाब में 
बस गये थे, भारत को आने वाले विस्तृत जन-मागे पर स्थित बक्टर (5६8) में एक 
बड़ा यूनानी उपनिवेश बन गया था । मौर्य साम्राज्य के पतन के पश्चात्‌, मध्य 
एशिया में उपद्रवों के कारण वैक्ट्रिया के यूनानियों को हिन्दूकुश के दक्षिण की ओर 
भागना पड़ा, जहाँ उन्होने अपना राज्य स्थापित कर लिया और बाद में वे अनेक 
छोटे-छोटे राज्यों में विभाजित हो गये। लगभग दो सदियों तक अपनी महान्‌ सत्ता 
का आनन्द उठाने के पश्चात्‌ ये यूनानी राज्य शकों द्वारा पराजित कर दिये गये 
ओर अन्त में कुषाणों ने पंजाब के सभी छोटे-छोटे यूनानी राज्यों को हड़प लिया और 
अपना एक विशाल साम्राज्य स्थापित किया । 
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अव प्रश्‍न यह है कि कहाँ तक इन यूनानियों ने भारतीय सभ्यता और संस्कृति 
को प्रभावित किया। यूनानी संस्कृति ने किस सीमा तक भारतीय जीवन और विचारः 
धारा को प्रभावित किया, यह निदिष्ट करना दुष्कर है। प्राचीन मत ने सिकन्दर के 
आक्रमण के प्रभाव पर अधिक बल दिया और पाश्‍चात्य विद्वानों का मत था कि 
भारतीय सभ्यता यूनान की बहुत कुछ ऋणी है। यह पक्षपातपुर्णं मत प्रतीत होता है। 
इसके प्रतिकूल, कतिपय विद्वान्‌ भारतीय संस्कृति और सभ्यता पर यूनान के प्रभाव 
को न्यूनतम बतलाते हैं। भारतीय मुद्रा-प्रणाली और गान्धार-शैली पर बहुत कुछ 
यूनानी प्रभाव के अतिरिक्त भारतीय संस्कृति अप्रभावित ही रही । भारतीय संस्कृति 
आर सभ्यता पर हुए. यूनानी प्रभाव का सूक्ष्म निरीक्षण यह बताता है कि भारतीय 
सभ्यता पर यूनानी प्रभाव न्यून, दिखाऊ और बाहरी था। इसके प्रतिकूल यूनानी 
बिचार, विशेषकर दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में भारत के अधिक ऋणी हैं । 

सिकन्दर, सिल्यूकस और एण्टीओकस के आक्रमण विशेष महत्त्व के नहीं रहे 
क्योंकि भारतीय संस्कृति और जीवन पर उनके स्थायी प्रभावों के कोई चिन्ह अवशिष्ट 
नहीं हैं । मेगस्थनीज का वर्णन यह्‌ प्रकट करता है कि भारतीय संस्कृति विशुद्ध ही 
बनी रही, उसमें यूनानी मिश्रण न हो सका । मगध के मोरे सञ्जाटों ने यूनानी नरेशों 
से राजदूतों का आदान-प्रदान किया था । सिकन्दरिया के बाजारों और एथेन्स के 
बौद्धिक मण्डलों में भारतीय दार्शनिक, व्यापारी और उद्योगकर्त्ता विद्यमान थे। 
प्रथम मौर्य सम्राट्‌ चन्द्रग॒ुप्त ने यूनानी नरेश की' राजकुमारी का पाणिग्रहण 
किया और सीरिया के राजा से पत्र-व्यवहार किया था। उसके पुत्र बिन्दुसार ने 
यूनानी नरेश सिल्यूकस से यूनानी सुरा का नमूना, कुछ किशमिश और एक यूनानी 
दार्शनिक की माँग की थी । उसने सुरा तो सहर्ष भेज दी परन्तु खेद प्रकट करते हुए 
प्रत्युत्तर दिया कि दार्शनिकों का व्यापार करना यूनानियों में अनुचित माना जाता है । 
जब अशोक ने बौद्ध धर्म ग्रहण किया तब उसने अपने मित्रों, मिस्र, सीरिया और 
मकदूनिया ने यूनानी नरेशों को धर्म-प्रचारक भेजे थे जिससे वे उसके नवीन धमे 
सन्देश के हर्षातिरेक में समभागी हो सकें। बाद में अशोक ने अपने साम्राज्य के धन- 
सम्पन्न प्रदेश, सौराष्ट्र के शासन और सिंचाई के हेतु विशाल झील का निर्माण-काये 
एक यूनानी अधिकारी को सौंपा था । इतना होने पर भी भारतीयों ने यूनानियों की 
नकल नहीं की। अभी तक उनकी ललितकलाओं, शिल्पकला और साहित्य पर 
यूनानी प्रभाव के कोई भी चिन्ह दृष्टिगोचर नहीं होते । 

यदि भारतीय जीवन पर कोई यूनानी प्रभाव पड़ा तो वह उस समय हुआ 
जब भारत के उत्तर-पश्चिम में इण्डो-ग्रीक राज्य स्थापित हो गये थे। इसी युग में 
यूनानी और भारतीय संस्कृति परस्पर घनिष्ठ सम्पर्क में आयीं और एक-दूसरे को प्रभा- 
वित किया । परन्तु फिर भी ऐसा कोई प्रमाण नहीं है जो यह प्रकट करे कि यूनानी 
संस्कृति ने मामिक रूप से भारतीय संस्कृति को प्रभावित किया हो । सम्भव है, यूना- 
नियों के बहुदेव-मत (?०]४६१९।३०१) ने बोद्ध धमे के महायान सम्प्रदाय के विकास 
को प्रभावित किया हो, परन्तु भारतीयों ने न तो यूनानी धर्मों को अपनाया और न॑ 
युनानी देवी-देवताओं की ही पूजा की | उस समय इए्डो-ग्रीक और अन्य विदेशी 


राजाओं तथा लोगों में हिन्दू धमे को ग्रहण करने की प्रवृत्ति थी, न कि भारतीय 
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नरेशों और जनता में यूनानी बनने की प्रवृत्ति । बैक्ट्रिया के यूनानियों ने तो बहु- 
संख्या में अपने पड़ोसियों के हिन्दू धमं को अंगीकार कर लिया था। यूनानी नरेश 
मिनेण्डर का बौद्ध धमं ग्रहण करना उतना ही अभिनयात्मक और विलक्षण है जितना 
अशोक का धर्म-परिवतंन। यूनानियों ने बाद में भारतीय धार्मिक अनुराग को 
इतनी प्रचुरता से अपना लियां था कि करल गुहाओं में मान्यताओं और संकल्पों के 
उपलक्ष में दिये हुए यूनानियों के अनेक दान हैं । इसके अतिरिक्त मध्य भारत में 
भेलसा (वेसनगर) में एक गरुड़-स्तम्भ है; जिस पर यह लेख अंकित है कि इसे तक्ष 
णिला से आये हुए यूनानी राजदूत, डियन के पुत्र हेलियोडोरस ने निमित कराया था । 
ये सब इस बात की ओर संकेत करते हैं कि पंजाब और पश्चिमी भारत में यूनानी 
तीब्र गति से हिन्दू धर्म को ग्रहण कर रहे थे और हिन्दू नामों को भी अपना रहे 
थे। अब हमें भारतीय संस्कृति के विभिन्न अंगों को लेकर यह देखना चाहिए किं उस 
पर यूनानी प्रभाव के कोई चिन्ह अवशेष हैं या नहीं । 

शिल्पकला--मूतिकला में मौय सूतिकला यूनानी कला-प्रभाव से सर्वथा 
मुक्त रही। यद्यपि भारतीय भवन-निर्माणकला यूनानी भवन-निर्माणकला से अप्रभा- 
बित रही तथापिं भारतीय भास्कर या तक्षणकला सीमान्त प्रदेशों में कुषाण शासन- 
काल में यूनानी शिल्पकला से बहुत कुछ प्रभावित हुई थी। यूनानी शिल्पकला की 
आकृतियाँ अधिक सफलतापूर्वक बौद्ध वस्तुओं के हेतु प्रयोग में लायी गयीं । बुद्ध की 
प्रतिमाएँ यूनानी देवता अपोलो (40/0) की मूति से साम्य रखती हुई प्रकट हुई 
और फीडीयन झीयस या दुस (?९५।६० 2९५७) के समान यक्ष कुबेर की मुद्रा 
बनायी । परिणामस्वरूप, गान्धार-शैली नामक नवीन शिल्पकला की प्रणाली का 
प्रादुर्भाव हुआ । अध्याय 7 में इसका विवेचन हो चुका है। 

गुप्तयुगीन शिल्पकला का यूनानी कला पर प्रभाव नहीं पड़ा। प्रसिद्ध इति- 
हासवेत्ता स्मिथ के मतानुसार यद्यपि गुप्तकाल में शिल्प-कलाकृतियाँ वस्तुतः भारतीय 
थीं परन्तु उनमें पूर्व और पश्चिमं की प्रणालियों का मनोरम समन्वय है। इसके 
विपरीत, एक अन्य विद्वान का कथन है कि भारतीय कला पर जो कुछ भी यूनानी 
प्रभाव पड़ा था, वह 400 ई० तक पूर्ण्पेण विलुप्त हो गया था। इस तिथि के 
पश्चात्‌ यूनानी विचारों के अवशिष्ट चिन्ह इतने नगण्य हो गये थे कि वे उल्लेख करने 
के योग्य भी नहीं हैं। कला की भारतीय और यूनानी धारणाएँ मूलतः विभिन्न रहीं 
और इसी कारण, जैसा सर जॉन मा्शेल ने विवेचन किया है, यूनानी कला भारत 
में वास्तविक और स्थायी प्रभुत्व स्थापित न कर सकी । श 

सिकके या सुद्रा--मौयं-युग में सिक्कों के निर्माण करने की प्रणाली पूर्णतया 
भारतीय बनी रही । अशोक सुन्दर वैकिट्रयन सिवकों की नकल करने के लिए आतुर 
नहीं था और वह प्राचीन अल्हुड़ ढंग से ढाले हुए सिक्कों के प्रयोग से ही सन्तुष्ट था। 
उसके समय के पुरव से ही ये सिक्के प्रचलित थे। भारतीय सिक्के प्रायः चिन्ह-मुद्रित 
होते थे । दोनों ओर अंकित सिक्कों के ढालने का विचार--एक ओर तो राजा की 
मूति ओर उसकी उपाधियाँ और दूसरी ओर कोई अन्य आकृति-धीरे-धीरे भारतीय 
नरेशों ने अपना लिया था । इसमें उन्होंने यूनानी, शक, पाथियन, यूची आदि विदेशी 
राजकुलों द्वारा ढाले हुए सिक्कों का अनुकरण किया था । विदेशियों के प्रभाव से 
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उचित आकृति और मुद्रण के सिक्कों का प्रचलन हुआ। भारतीय शिल्पियों ने, जिन्हें 
अन्य क्षेत्रों में दिव्य सफलता प्राप्त हो चुकी थी, सुन्दर मूर्ति और मुद्रण वाले सिक्कों 
का निर्माण करने की ओर कभी ध्यान नहीं दिया | अतएव उन्होने अभी तक सुन्दर 
चमकीले सिक्के नहीं बनाये थे । 

कनिष्क के सिक्के यूनानी प्रभाव को प्रकट करते हैं। वास्तव में वे यूनानी, 
भारतीय और ईरानी देवी-देवताओं का विलक्षण समन्वय प्रदर्शित करते हैं। वे यह 
भी प्रकट करते हैं कि इस युग में वैक्ट्रियन और रोमन सिक्कों के नमूनों की नकल 
की गयी, परन्तु इसमें साथ ही कला की मौलिकता, नवीनता और चित्रांकन ,की 
क्षमता भी बतलायी गयी। गुप्तकाल में पाश्चात्य नमूनों के प्रभाव में सर्वोत्कृष्ट 
सिक्के मुद्रित हुए परन्तु पहले के बैक्ट्रियन नरेशों के दिव्य मनोरम सिक्कों के साथ 
उनकी तुलना नहीं की जा सकती । यूनानी शब्द 'द्रर्म' को भारतीयों ने अपने 'द्रम्म' 
शब्द में स्वीकार कर लिया । 'दरम्म' शब्द प्राकृत भाषा का था। कतिपय विद्वानों का 
मत है कि आधुनिक हिन्दी शब्द 'दाम' इसी <द्रम्म' का अपभ्रंश है । 

द्शनशास्त्र- दर्शन के क्षेत्र में यूनानी भारतीयों के अधिक ऋणी हैं । आरफिक 
और पायथागोरियन मतों ने भारतीय विश्वास और सिद्धान्तं से बहुत कुछ लिया । 
पुनर्जेन्म और कर्म के सिद्धान्त में यूनानियों का विश्वास (जो प्लेटो की पुस्तक “रिप- 
ब्लिक' की अन्तिम गाथा में बणित है) और पायथागोरियन मताबलम्बियों के सुरा, 
आमिष-आहार आदि का निशेष भारतीय दर्शनःसे लिया गया है। रॉलिन्सन के मता- 
नुसार भारतीय दर्शन ने मिस्र देश के द्वारा:गूनानी दर्शन को प्रभावित किया । यूना- 
नियों के योग और तपस्या तथा वैराग्य के भारतीय सिद्धान्त अपना लिये थे। इसके 
अतिरिक्त सिकन्दरिया के दर्शन में भी हिन्दू प्रभाव के चिन्ह प्रकट होते हैं। 

भाषा और लिपि--भारतीय भाषा और लिपि पर यूनानी प्रभाव महत्त्वहीन 
है। भारत या अफगानिस्तान में अभो/तक यूनानी भाषा का कोई भी अभिलेख उप- 
लब्ध नहीं है । साधारण जनता यूनानी भाषा नहीं समझती थी। कुषाणों ने अपनी 
गाथाओं के लिए खोटानी भाषा का प्रयोग किया जो शक लोगों की भाषा से साम्य 
रखती थी । परन्तु कुषाणों ने यूनानी लिपि में खोटाती भाषा को अंकित किया था। 
इससे प्रकट होता है कि कुपाण नरेश और साधारण जनता यूनानी भाषा का प्रयोग 
नहीं करती थी । 

काव्य और नाटक--सन्त क्रिसोस्टम (7 ई०) ने लिखा है, “होमर कृत काव्य 
को भारतीय गाते हैं जिसका अनुवाद उन्होंने अपनी भाषा और भावांकन अपनी शैलियों 
में कर लिया है।” प्लूटाकं और एलियन ने भी इसी कथन की पुष्टि की है । बेलर आदिं 
विद्वानों ने भी यह धारणा बना ली कि होमर की काव्यकथा के आधार पर संस्कृत में 
रामायण व महाभारत की रचना हुई। पर यह कल्पना निरथंक और निर्मल है, 
क्योंकि यह दोनों महाकाव्य यूनानी आक्रमण से पहले रचे गये थे। यद्यपि यूनानी 
और भारतीय अनुश्रुतियों में कुछ ऊपरी साम्य दृष्टिगोचर होता है परल्तु क्रिसोस्टम 
के उपरोक्त कथन की सत्यता अत्यन्त संदिग्ध हैं। इस प्रकार यह भी माना जाता है 
कि भारतीय नाटक यूनानी नाटक से अधिक प्रभावित हुआ और हम 


[ 'यवनिका' व 'विदूषक' के विचारों के लिए यूनानी नाटक के ऋणी हैं। पर्छ इस 
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मत के विरोध में बहुत कुछ तकं दिये गये हैं नाटक लिखने की कला भारत में अति 
प्राचीन काल से चली आ रही है । यह वस्तुतः मोलिक है । हमारे पास इसका कोई 
पर्याप्त प्रमाण नहीं है कि भारतीय नाटक यूनानी नाटक के नमूनों से प्रभावित हुआ | 
“इन दोनों की पारस्परिक समानताएँ इतनी न्यून, आकस्मिक और ऊपरी हैं और 
बिभेद इतने अधिक और मौलिक हैं कि यूनानी प्रभाव का मौलिक सिंद्धात्त साधारण- 
तया निमूल हो जाता है ।” 

ज्योतिष, गणित और चिकित्साशास्त्र-ज्योतिष पर यूनानी लेखकों का प्रभाव 
भारतीय लेखकों के ग्रन्थों में देखा जा सकता है जिन्होंने यवनेश्वर या यवनाचार्य के 
कथनों को श्रद्धापूर्वक उद्ध,त किया है। भारतीयों ने यूनानियों से ज्योतिष सीखा और 
इसे इन्होंने प्रत्यक्ष रूप से स्वीकार भी कर लिया है। 'गार्गी संहिता' में लिखा है कि 
“यद्यपि यवन वर्बर हैं तथा ज्योतिष के मूल निर्माता होने के कारण वे देवताओं 
की भाँति स्तुत्य हैं।” भारतीय ज्योतिष में यूनानी नामों का प्रयोग हुआ है और 
“रोमक' तथा 'पौलिस सिद्धान्त” तो निश्चय ही यूनानी प्रभाव को प्रकट करते हैं। 
फलित ज्योतिष का कुछ ज्ञान तो भारतीयों को पहले ही से था, किन्तु नक्षत्रों को देखकर 
भविष्य-कथन की कला बाबुल से सीखी हुई कही जाती है। 

गणित के भारतीय ग्रन्थों पर भी यूनानी प्रभाव कुछ अंशों तक रहा। ऐसा 
माना जाता है कि भारतीय चिकित्सा पर लिखे गये ग्रन्थ 'चरक-शास्त्र' पर कुछ अंशों 
तक यूनानी चिकित्सा-प्रणाली का प्रभाव पड़ा, किन्तु इस कथन की पुष्टि के हेतु कोई 
सबल प्रमाण नहीं है। ऐसा प्रतीत होता कि हिन्दुओं ने चिकित्सा का ज्ञान अपने 
किसी पड़ोसी से नहीं सीखा, यूनानियों से तो और भी कम। शरीर-रचना सम्बन्धी 
प्रारम्भिक सिद्धान्तों के विषयों में तो हिन्दुओं और यूनानियों में परस्पर साम्य था, 
परन्तु इन दोनों के समान विचारों का स्वतन्त्रतापूवक विकास हुआ होगा, कहना 
दुष्कर है । फिर भी, साहित्य में हम निश्चयात्मक रूप से कह सकते हैं कि यूनानियों 
ने भारतीयों से अपनी लोकगाथाएँ लीं । यूनानिथों ने 'पंचतन्त्र' से पशुओं की अनेक 
कहानियाँ ले लीं । 

उपरोक्त विवेचन के बाद अन्त में हम इस निष्कर्ष पर पहुचते हैं कि भारत में 
यूनानो शासक अपने अस्तित्व के लिए ही निरन्तर युद्ध करता रहा। अतएव न तो 
उसके पास इतना अवकाश था और न इतनी शक्ति ही अवशेष थी कि वह अपनी 
कला, विज्ञान और साहित्य का भारत में विकास कर सके । इसलिए वह भारत से 
अधिक अंश में प्रभावित न हो सका । इसके प्रतिकूल, यद्यपि भारतीय संस्कृति के कुछ 
अंश यूनानी प्रभाव को प्रदर्शित करते हैं, परन्तु यूनानी संस्थाएँ और संस्कृति भारत 
की मौलिक संस्थाओं और संस्कृति पर कभी भी विजय प्राप्त न कर सकीं। वस्तुतः 
यूनानी सभ्यता पर कोई स्थायी और गहन प्रभाव नहीं पड़ा। “यदि यूनानियों का 
कभी अस्तित्व ही न रहा होता तो भी भारतीय सभ्यता वुद्ध की मृत को छोड़ वैसी 
ही रही होती जैसी आज है; उसमें कोई अन्तर न हुआ होता ।” 

भारत और रोमन साम्राज्य 

ईसा से पूर्व प्रथम सदी में यूरोप में रोमन साम्राज्य के स्थापित हो जाने से 

भारतीय व्यापार को खूब प्रोत्साहन मिला। रोमनों की पूर्वीय विजय के फलस्वरूप 
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लालसागर लुटेरों के उत्पात से विमुक्त हो गया था और व्यापारिक मार्ग सुरक्षित हो 
गये थे । परिणामस्वरूप, भारत की भोग-विलास और ऐश्वर्य की वस्तुओं की माँग 
रोम में खूब बढ़ गयी । भारत की सुन्दर मलमल, रत्न, मोती, औषधियाँ और मिचं- 
मसाले की माँग अत्यधिक थी । इससे व्यापार में पहलें की अपेक्षा अधिक वृद्धि हो 
गयी थी। सम्राट क्लॉडियस के शासनकाल में 45 ई० में हिप्पालस की इस खोज 
कि हिन्द महासागर पर मानसूनी हवाएँ नियमित रूप से वहती हैं । रोम और 
भारत के बीच सामुदायिक व्यापार को खूब प्रोत्साहन मिला । प्लाइनी (?!) के 
अनुसार प्रति वर्ष रोम से भारत को 5,50,000 पौण्ड व्यापारिक माल का मूल्य 
चुकाने के लिए भेजे जाते थे ईसा के वाद पहली और दूसरी शताब्दियों में शक्तिशाली 
कुषाण साम्राज्य की सीमाएँ पश्चिम में ईरानी सामाज्य की सीमा का स्पर्श करती 
थीं । साथ ही, रोमन साम्राज्य का विस्तार भी आगे वढ़कर एशिया माइनर तक चला 
आया था और उसकी सीमा कुषाण साम्राज्य से केवल 600 मील दूर रह गयी थी। 
परिणामस्वरूप, सम्पर्क और व्यापार खूब बढ़ा नीरो के शासनकाल में भोग विलास 
की भारतीय वस्तुओं की माँग अल्प काल के लिए न्यून हो जाने ओर युद्धों से उत्पन्न 
विघ्न-वाधाओं के होने पर भी भारत और रोम के मध्य व्यापार चलता ही रहा। 
इस कथन की पुष्टि उन रोमन सिक्कों से होती है जो मद्रास प्रान्त सें भारतीय भूमि 
से खोदकर निकाले गये हैं । इसके अतिरिक्त ईसा की तीसरी सदी में ' रोमन सम्राटों 
के पूर्वी अभिधावनों (०९५।६।००५) के फलस्वरूप रोमन लोग भारत के घनिष्ठ और 
कभी-कभी प्रत्यक्ष सम्पकं में आ गये थे। 
भारत और रोम के इस बढ़ते हुए सम्पर्क का एक परिणाम यह हुआ कि इस 
युग के पश्चात्‌ लेखकों ने भारत और भारत के भूगोल पर अनेक ग्रन्थों की रचना 
की । प्लाइनी, स्ट्रेबो, सिकन्दरिया के टालेमी, फिलाॉस्ट्रेटस (P०57०), 
केलिस्ट्रेटस (९457०8) और डायोन केशियस (707 4555) इस विषय में 
विशेष उल्लेखनीय हैं। स्ट्रेबो ने, जो रोमन सम्राट ऑगस्टस के शासनकाल (ईसा 
पूर्वं 27-4) में था, भारत के साथ होने वाले परिवद्धित व्यापार का वर्णन 
अपने ग्रन्थ में किया है। प्लाइनी ने 'प्राकृतिक इतिहास” नामक ग्रन्थ लिखा, जिसमें 
उसने भारत व सिंहल द्वीप का बहुमूल्य वर्णन किया है। इसी ग्रन्थ में “भारतीय 
पशुओं की नामावली, खनिज पदार्थों, पौधों और विभिन्न स्रोतों से संकलित की जाने 
वाली जड़ी-बूटियों के नाम भी” दिये गये हैं। प्लाइनी ने इस बात का भी रोना रोया 
है कि रोम का स्वर्ण भारत में अविरल गति से चला आ रहा था और इसके विनिमय 
में पूर्व से अनुत्पादक भोग-विलास की सामग्नियाँ ली जा रही थीं | भूगोल-विशारद 
टाल्मी ने, जो ईसा बाद !50 ई० में हुआ था, मानचित्र में विविध स्थानों को 
बतलाते हुए भारत के सम्वन्ध में वर्णन किया है। 
रोम और भारत के मध्य व्यापारिक सम्बन्ध व सम्पर्क का अन्य परिणाम 
इन दोनों देशों में बढ़ता हुआ राजनीतिक सम्पर्क था। जब रोमन सम्राट ऑगस्टस ने 
अपने गृह-युद्ध के अन्त में विजयश्री प्राप्त कर अपना प्रभुत्व स्थापित कर लिया, तब 
एक या एक से अधिक भारतीय राज्यों ने अपने राजदूत उसके पास भेजे। ईसा बाद 


की चार सदियों तक अन्य भारतीय राजदूत भी रोम गये थे और स्पष्ट रूप से ऐसे 
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निम्नलिखित आठ राजटूतों के हवाले भी हैं--ईसा पूर्वं 26 में सम्राट आँगस्टस को, 
सम्राट ट्राजन (98-7 ई०) को, हाड्ियन (7-38 ई०) को, एण्टोनियस 
पियस (।38-.6] ई०), हवेलिओगैबलस (2।8-222 ई०), औरेलियन (270- 
275 ई०); कॉम्सटेण्टाइन (323-353 ई०) और जूलियन (36-363 ई०) को 
राजदूत भेजे गये थे । सम्भवतः अन्य दो भारतीय राजदूत जस्टीनियन को 530 ई० 
और 552 ई० में भेजे गये थे । 

भारत और रोमन साम्राज्य के बीच होने वाले व्यापारिक और राजनीतिक 
सम्बन्ध के कारण बहुसंख्यक भारतीय और रोमन लोग परस्पर एक-दूसरे के देश में आने- 
जाने लगे । सिकन्दरिया और सीरिया के अनेक वणिकगण वारम्वार भारत में आये। 
रोमन लोगों ने दक्षिण भारत में अपना एक उपतिवेश स्थापित कर लिया । वहाँ वे 
भारतीय प्रथाओं और रीति-रिवाजों से इतने अधिक अवगत हो गये थे, जितने पहले 
कभी न हो पाये थे। इसके साथ ही बहुसंख्यक भारतीय भी सिकन्दरिया गये जो केन्द्र 
में स्थित होने के कारण पूवं और पश्चिम के लोगों के परस्पर मिलन का महान्‌ केन्द्र 
बन गया। भारतीयों के इस प्रकार विदेश-गमन का मनोरंजक प्रमाण नील नदी के 
समीप देदेसीय (९५९५३) मन्दिर के अभिलेख में सुरक्षित है। एक भारतीय का 
नाम इस अभिलेख में अंकित है। दीर्घं काल के वाद भी 470 ई० में कुछ ब्राह्मण 
सिकन्दरिया गये और कौन्सल सैवीरस (९००४७ 9०४९7५५) के गृह में अतिथि बन- 
कर रहे। इसका प्रभाव यह हुआ किं भारतीय जलयात्रा और समुद्री व्यापार में 
अत्यधिक वृद्धि और विकास हुआ । इसीलिए “मनुस्मृति' में भी व्यापारिक माल, जल- 
यात्रा आदि के नियमों का विवेचन है। इसके बाद भोज नरपति ने “युक्ति-कल्पतरु' 
नाम का निवन्ध जल-यात्रा और सामुद्रिक व्यापार पर लिखा था। 

364 ई० में रोमन साम्राज्य का .विभाजन उसके पतन का प्रथम घातक 
कदम था । 40 ई० में गॉथूस लोगों ने रोमन साम्राज्य पर आक्रमण कर दिया 
और 50 वर्ष बाद यूरोप के सबसे अधिक शक्तिशाली साम्राज्य का अन्त हो गया । 
इसके पश्चात्‌ यद्यपि भारत के साथ रोम का व्यापार क्षीण ख्प में चलता रहा, परन्तु 
बह शीघ्र ही विनष्ट हो गया । 

भारत और पाश्चात्य देशों के परस्पर घनिष्ठ सम्पर्क ने दोनों की संस्कृति 
को प्रभावित किया है। इन दोनों के पारस्परिक प्रभाव की सीमा को निर्दिष्ट रूप 
से बतलाना दुष्कर है ; किन्तु इसके कुछ विशिष्ट अंगों का उल्लेख किया जा सकता 
है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि भारतीय कला और सिक्कों के मुद्रण पर पश्चिम का 
गहरा प्रभाव पड़ा । यह भी स्वीकार करना पड़ेगा कि भारत में ज्योतिष-विज्ञान की 
प्रगति पर रोमन ज्योतिष का प्रभाव रहा । “रोमन सिद्धान्त” सिकन्दरिया के पॉल 
के ज्योतिष-ग्न्थों पर निर्भर है। इसके बिपरीत, भारतीय चिकित्साशास्त्र, ज्योतिष 
के शब्द और अंकों की प्रणाली पाश्चात्य देशों ने अपना ली । ““पंचतन्त्र'” जेसी 
भारतीय पुस्तक पश्चिम में अधिक लोकप्रिय हो गयीं ओर अनेक भाषाओं में इनका 
अनुवाद हो गया। भारतीय गाथाएँ और गल्प इस प्रकार यूरोप में पहुँची और ये 
ग्ट रोमैनोरम (G82 Roman0r५०) और डीकैमेरेन (९०३०९००) में तथ ' 
अन्य मध्यकालीन संग्रहं में उपलर्ध हैं। 
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यही पारस्परिक प्रभाव धमं और दर्शन के क्षेत्रों में भी दृष्टिगोचर होता है। 
यह बात अब स्वंमान्य हो गयी है कि भारतीय दर्शन ने पश्चिम के निओ-प्लेटोनिज्म 
के विकास को प्रभावित किया था। इस मत को मानने वाले ध्यान और चिन्तन से 
आत्मा को शारीरिक बच्धनों से मुक्त कर ब्रह्म में विलीन होने का प्रयत्न करते हैं। 
उनके अन्य सिद्धान्त मांस का निषेध, वैराग्य और शरीर को तप के समान विभिन्न 
यातनाएँ देना है। (यही पतंजलि का योग-सिद्धान्त है।) नियो-प्लेटोनिज्म के ये 
सिद्धान्त भारतीय स्रोतों से ही प्राप्त किये गये थे । प्रसिद्ध नियो-प्लेटोनिस्ट, प्लॉटीनस 
और नॉस्टिक लेखक (7०3० ४7९7) बारडेसनीस तथा बेसीलडस सभी दर्शन- 
शास्त्र के अध्ययन के लिए पूर्व में आये थे । 

सिकन्दरिया और सीरिया में रहने वाले हिन्दू और बौद्ध मतावलम्बी व्यापारियों 
ने पश्चिम में अपने उपनिवेश स्थापित कर लिये थे और वहाँ वे अपने-अपने धर्म का 
पालन करते थे। ईसाई धर्म के उत्कर्ष को इन भारतीय धमों ने, जिसका प्रभुत्व अभी 
भी पश्चिम में था, प्रभावित किया। सीरियन लेखक झेनव (2९2०७) ने ईसाई 
घर्मःप्रचारकों के मूर्ति भंग करने के उत्साह का उच्चतम मनोरंजक वर्णेन किया। 
दजला नदी के ऊपरी प्रदेश में वान नामक झील के पश्चिम में टरोन के केण्टन में दो 
हिन्दू मन्दिरों को ईसाई धमं-प्रचारकों ने विध्वंस कर दिया था। ईसा से पूर्व दूसरी 
सदी में इस प्रदेश में एक भारतीय उपनिवेश था जिसने इन -मन्दिरों का निर्माण 
कराया था। 304 ई० में सेण्ट ग्रेगरी ने इन मन्दिरों पर आक्रमण किया और 
भारतीयों ने वीरतापूर्वक रक्षा की इतने पर भी महमूद गजनवी के समान आक्रमण- 
कारी ने देवताओं की 2 और ।5 फुट ऊँची दो प्रतिमाएँ भंग कर चूर-चूर कर दीं । 
सम्भव है, पश्चिम में भारतीय धमं को ध्वंस करने में सेण्ट ग्रेगरी का बहुत बड़ा 
हाथ रहा होगा। इतना होने पर भी भारतीय धमं (ब्राह्मण और बौद्ध धर्म), उस 
प्रदेश में, जहाँ ईसाई धमे का प्रादुर्भाव हुआ था और जो उसके सक्रिय प्रारम्भिक 
प्रभाव का क्षेत्र रहा था, जीवित शक्ति था। अतएव कोई आश्चर्य नहीं, यदि भारतीय 
घर्मं ने ईसाई ध्म को प्रभावित किया हो। ईसाई धमं की कुछ विचारधाराएँ 
भारतीय धार्मिक प्रभाव के कारण उत्पन्न हुई हैं। यह बात आज सर्वमान्य हो चुकी 
है। बौद्ध चैत्य और ईसाइयों के गिरजाघर के आन्तरिक भाग की परम्पर सभ्यता, 
ईसाई धर्म के प्रारिम्भक सम्प्रदायों में उग्र, तप और अति वैराग्य की भावना, जैसे 
थीवाइड मोनेस्टिसिज्म (९७३।५ 0745०5), स्मारक पूजा, माला का प्रयोग, 
स्वगंलोक की कल्पना आदि ईसाई धर्म ने भारतीय धामिक विचारों से लिये हैं यह 
भी एक विलक्षण और मनोरंजक बात है कि किस प्रकार ईसाई धमं में बुद्ध जोसाफट 
(०३72४) नामक सन्त के रूप में पूज्य और स्तुत्य हो गये । सिकन्दरिया के 
प्रसिद्ध ईसाई पॉल और उनके शिष्य, महन्त एन्थोनी, जिनका देहावसान 356 
ई० में हुआ था, तप ओर वैराग्य के भारतीय विचारों से प्रभावित हुए थे । बुद्ध 
धर्म ने भी ईसाई धमं को प्रभावित किया था । ईसाई पादरी की ग्रामीण छड़ी, पादरी 
की टोपी, आंधी बाँहों का लम्बा कुर्ता, धर्माध्यक्ष का लबादा, मन्त्र, एक साथ भजन 
या गीत गाना, भूत-प्रेत का निवारण, पाँच जंजीरों से लटकता हुआ धूप-पात्र, धर्मानु- 
रागी श्रद्धालु भक्तों के मस्तक पर हाथ फैलाकर शुभ आशीर्वाद देने की प्रणाली, 
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माला, पादरियों का ब्रह्मचर्यं, सांसारिक जीवन से उनका पृथकत्व, सन्तों का पूजन, 
ब्रत-उपवास, जुलूस और समारोह, पादरियों द्वारा प्रार्थनाओं का उच्चारण और 
ईसाई धमं का पवित्र जल भारतीय बोद्धों के साथ सम्पर्क का परिणाम है। यह भी 
निश्चय है कि पश्चिम के अनेक धामिक नेताओं ने बुद्ध का नाम ग्रहण कर लिया था। 

उपरोक्त कथनों की दृष्टि से निस्सऱ्देह यह सत्य है कि ईसाई धमं पर भारतीय 
विचारों का प्रभाव रहा, किन्तु भारतीय विचारों के प्रभाव का मूल्यांकन करना अति 
दुष्कर है । फिर भी यह सरलता से स्वीकार किया जा सकता है कि ईसाई धमं-प्रचारक 
प्रारम्भिक युग से भारत में आते रहे और यहाँ ईसाइयों के छोटे-छोटे समुदाय स्थापित 
हो गये | ईसा वाद की 5वीं सदी के लेखक की लघु पुस्तिका “नेशन्स आब इण्डिया” 
और छठी सदी के पूर्वाद्धं में भारत में आने वाले एक ईसाई साधु की पुस्तक 
“क्रिश्चियन टोपोग्राफी” में दक्षिण भारत में हुई ईसाई धमं की प्रगति का उल्लेख 
है। उपरोक्त विवेचन इस वात की ओर संकेत करते हैं कि प्राचीन युग में पश्चिम 
से प्रभावित होने की अपेक्षा भारत ने पश्चिम को अधिक प्रभावित किया । पाश्चात्य 
विद्वानों ने इस सांस्कृतिक ऋण को स्वीकृत कर लिया है । 

निष्कर्ष 

गुप्तकाल में हिन्दू संस्कृति उच्चतम पराकाष्ठा को पहुँची थी । हिन्दू धमे उस 
युग में वह रूप धारण कर चुका था जो आज हमें प्राप्त है। गुप्त शासन जिसने 
साम्राज्यवादी परम्पराओं को परिपूर्ण किया, समकालीन और बाद के राज्यों के लिए 
आदर्श यन गया था। गुप्त शासन द्वारा स्थापित शान्ति और समृद्धि से कला, साहित्य, 
दर्शन और विज्ञान की अभूतपूर्व प्रगति हुई । हिन्दू संस्कृति स्वतन्त्र रूप से विकसित 
होती रही । भारत से बाहर हिन्दू उपनिवेशों के स्थापित होने के कारण हिन्दू संस्कृति 
और सभ्यता का विस्तार हुआ और उसने अन्य देशों के लोगों, उनके जीवन और 
विचारों को अत्यधिक प्रभावित किया । इस समय भारत स्वयं अपनी संस्कृति का 
बिकास करते हुए विश्व के अन्य देशों से अप्रवाहित जलाशय के समान पृथक नहीं 
रहा, अपितु उसने पूर्व से नहीं वरन्‌ पश्चिम की सभ्यता से भी व्यापार-वाणिज्य के 
द्वारा अपना घनिष्ठ सम्पर्क बनाये रखा। पश्चिम में ऐसे सम्बन्ध, जिनका सूत्रपात 
प्रागैतिहासिक युग से हुआ, ईसा बाद की छठी सदी तक निरन्तर सक्रिय बने रहे। 
परन्तु पश्चिमी जीवन और विचार-प्रणालियां भारतीय संस्कृति और सभ्यता पर 
अपना गहन प्रभाव अंकित करने में असफल रहीं । यद्यपि भारतीय संस्कृति के कतिपय 
अंश ग्रीसो-रोमन संस्कृति के प्रभाव के कुछ अवशिष्ट चिन्हों को प्रक करते हैं, परन्तु 
भारतीय संस्कृति इतनी स्वतन्त्र भौर सफलतापूर्वक विकसित होतो रही कि ग्रीसो- 
रोमन संस्कृति का जो कुछ भी प्रभाव इस पर पड़ा था, वह भी चौथी सदी तक क्षीण 
होकर विलुप्त हो गया | इसके विपरीत भारतीय संस्कृति सदियों तक पाश्चात्य दर्शन 
को प्रभावित करती रही और ईसाई धर्म आज भी इस प्रभाव के कुछ अंश प्र्दाशत 
करता है। 

प्रश्नावली 
]. “भारतीय संस्कृति पर यूनानो प्रभाव अल्प और बाह्य था ।' इस कथन की 
व्याख्या कीजिये । 
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भारतीय संस्कृति पर विदेशी प्रभाव का विवेचन कीजिये । 

यदि रोमन व भारतीय संस्कृतियों ने परस्पर एक दूसरे को प्रभावित किया तो 
किस खूप में और किस अंश तक ? 

“प्रागैतिहासिक काल में भारत अपने शक्तिशाली पाश्चात्य पड़ोसियों द्वारा गहन 
` रूप से प्रभावित हुआ ।” इस कथन का पूर्ण विवेचन कीजिये । 

. कया भारतीय संस्कृति और धर्म ने ईसाई धर्म के विकास को प्रभावित किया? 
अपने उत्तर की पुष्टि सबल उदाहरणों सहित कीजिये । 
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हिन्दू संस्कृति का प्रसार 


हिन्दू संस्कृति का महत्त्व 

भारत की संस्कृति मनुष्य द्वारा विकसित सभ्य और मानव बनाने वाले महान्‌ 
तत्व में से एक है। शताग्दियों तक एशिया के अधिकांश भाग का आध्यात्मिक जीवन 
प्रधानतया उन विचारों का प्रतिफल था जिनका अन्वेषण और नियमन प्राचीन भारत 
के ऋषि-मुनियों ने किया था। निस्सन्देह भारत एशिया के अनेक पिछड़े हुए प्रदेशों में 
मानस को सभ्य बनाने वाली शक्ति था। ईसा से पूर्व एक सह्न वषं से, जब हिन्दू 
संस्कृति का संश्लेषण और समन्वय हो चुका था, लगभग ।000 ई० तक के 
सुदीर्घं युग में भारत अन्यों को सभ्य बनाने वाला देश था, क्योंकि इस युग में भारत में 
सांस्कृतिक एकीकरण हो रहा था और साथ ही साथ लंका, ब्रह्मा, स्याम, कम्बोडिया, 
मलाया, इण्डोनेशिया और मध्य एशिया के तुकिस्तान तथा अफगानिस्तान के अधि- 
कांश भाग में भारत की संस्क्रति का विस्तार हो रहा था एवं भारत की आध्यात्मिक 
शक्तियों से सम्पकं के कारण चीन, कोरिया और जापान का रूपान्तर हो रहा था। 
परन्तु भारत या अधिक निर्दिष्ट रूप से हिन्दू संस्कृति केवल सभ्य व सुसंस्कृत बनाने 
वाली शक्ति ही नहीं थी, एशिया की अनेक पिछड़ी हुई जातियों के लिए तो भारत से 
बौद्ध धर्म-प्रचारकों, ब्राह्मणों और व्यापारियों के आगमन के परिणामस्वरूप सर्वप्रथम 
सामाजिक व्यवस्था और संगठन, ललितकलाओं और शिल्प-व्यवसायों व उद्योगों का 
नवप्रभात हुआ था । इससे इन अनुन्नत देशों की भौतिक उन्नति ही नहीं हुई, अपितु 
उनकी सुषुप्त बौद्धिक और अन्य शक्तियाँ शीघ्र ही चैतन्य हो गयीं और बिना किसी 
विघ्न-वाध्षा के इन शक्तियों की पूर्ण अभिव्यक्ति के लिए वे समर्थ हो गये । इस प्रकार 
हिन्दू संस्कृति ने विश्व-सभ्यता के कोष में अपना योगदान देकर अन्य राष्ट्रं 
की सहायता की और साथ ही विस्तृत और गहन जीवन तथा उसकी समस्याओं 
को हल करने में भाग लिया। हिन्दू संस्कृति ने अन्य देशों के सम्मुख स्वयं उनके 
आध्यात्मिक विचार और माहात्म्य को प्रकट कर दिया। प्राचीन सुसंस्कृत चीनी लोगों 
के उदाहरण में तो भारतीय विचार के सम्पर्क ने उनकी संस्कृति के निर्माण और सर्वोच्च 
अभिव्यक्ति में अन्तिम चिन्ह अंकित किये। बौद्ध धर्म ने चीनी लोगों को भलीभांति 
समझाकर विश्वास दिला दिया कि अस्तित्व और प्रयत्न के मूल प्रश्‍नों पर गहन मनन 
करना अनिवार्य है । जावा और स्याम, चीन और जापान ने जीवन की सम्पन्नता का 
आनन्द उठाया और उन्होंने कला, साहित्य तथा धामिक कमेकाण्ड में अपने मस्तिष्क 


और आत्मा की अभिव्यंजना की विलक्षण दिव्य आभा को देखा जो भारतीय संस्कृति के 
सम्पर्क के कारण प्राप्त हुई थी। हिन्दू संस्कृति के विस्तार का आधारभूत सिद्धान्त 
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एकीकरण और प्रकटीकरण था, न कि प्रतिबन्ध और दमन । भारतीय दर्शन और 
संस्कृति अनेक देशों में विध्वंस और संहार करने के हेतु नहीं वरन्‌ विदेशियों को 
परिपूर्णं और सफल करने के लिए गयी थी । यह विदेशों में प्राणदायक वर्षा के समान 
गयी थी, न कि तप्त व झुलसा देने वाली लू के समान । अतएव पाश्‍चात्य संस्कृति के 
प्रतिकूल, भारतीय संस्कृति की सिद्धि व सफलता भौतिक सभ्यता के संगठन की शक्ति 
से कहीं अधिक है । 
भारतीय संस्कृति के प्रसार के कारण व साधन 

यह सत्य है कि संस्कृतियाँ विजय और वाणिज्य के साथ-साथ ही प्रसारित 
होती हैं। निस्सन्देह सुदूर-पूवे में भारतीय संस्कृति का प्रसार पूर्व के देशों और भारत 
के मध्य व्यापारिक सम्बन्धों के कारण हुआ । आथिक वित्तेषणा और वाणिज्य-व्यवसाय 
भारतीयों को सुदुर-देशों में पर्यटन करने एवं अनेक भयंकर कष्टों को झेलने के लिए 
प्रेरित करते थे । प्राचीन युग में हिन्द महासागर में स्थित होने से भारत की केन्द्रीय 
स्थिति थी और वह प्राचीन विश्व के सभ्य व सुसंस्कृत देशों के सामूहिक मार्गों के मध्य 
में पड़ता था । फलतः भारतीय सामुद्रिक व्यापार के हेतु सुदूर-देशों को गमन करते थे। 
पूर्व के देश, जैसे जावा, सुमात्रा, मलाया आदि स्वर्ण की खानों के सुटूर-देश समझे जाने के 
कारण 'स्वर्णंभूमि' या 'स्वर्णद्वीप' कहलाते थे । स्वर्ण प्राप्त करने की आथिक लालसा के 
कारण भारतीय समुद्र-पार इन देशों को गये | वहाँ असभ्य अनुन्नत जातियाँ भारतीय 
बणिकों के सम्पर्क में आयीं और उन्होंने भारतीय संस्कृति के प्रथम पाठ उनसे सीखे। 

इसके अतिरिक्त हिन्दू संस्कृति के दीप, बौद्ध धर्म-प्रचारक और ब्राह्मण आचार्ये 
तथा उपदेशक भी दूरस्थ देशों को भारतीय सौदागरों के साथ-साथ जाते थे । उनमें 
लोक-कल्याण और धर्म-प्रचार की प्रबल महत्त्वाकांक्षा थी । वे भारतीय विचार और 
संस्कृति को अपने साथ ले गये थे, परन्तु वे शासन करने वाली विदेशी जाति के समान 
नहीं गये जो अपनी सर्वोपरि स्थिति होने से स्वाभाविक रूप से विशेषाधिकार रखती 
थी । राजनीतिक शक्ति व शासकीय अधिकारों से वंचित रहकर ये भारतीय धमंदूत 
विदेशियों की असभ्य बर्बर जातियों में जाते तथा घातक व भीषण विघ्न-बाधाओं के 
होते पर भी उन्हें अपने धमं का उपदेश देते और अप्रत्यक्ष रूप से सभ्य ओर उन्नत 
बनाते थे । कभी-कभी भारतीय ऋहषि-मुनि विदेशों में अपने आश्रम और तपोवन स्थापित 
करते ये । जो कालान्तर में भारतीय संसक्ति के केन्द्र बनकर रेडियो-स्टेशन के समान 
संस्कृति का प्रसार करते थे | कोण्डित्य और अगस्त्य ऋषियों के ऐसे ही आश्रम थे। 

इसके अतिरिक्त अनेक भारतीय विदेशों में जाकर स्थायी रूप से बस गये और 
उन्होंने वहाँ अपने उपनिवेश स्थापित कर लिये । इनका सांस्कृतिक प्रभाव स्वाभाविक 
रूप से विदेशियों पर पड़ा । कभी-कभी क्षत्रिय राजकुमार अपने भाग्य की खोज करने 
और नवीन राज्यों की स्थापना करने के हेतु दूरस्थ देशों को समुद्र-पार जाते थे। 
फलतः पूर्वी देशों में भारतीयों के ऐसे अनेक राज्य स्थापित हो गये थे । इन्होंने भी 
भारतीय संस्कृति के प्रसार में सहयोग दिया। इस प्रकार भारतीय संस्कृति-प्रसार 
के प्रमुख साधन व्यापारीगण, धर्म-दूत व धर्मोपदेशक और क्षत्रिय राजकुमार रहे । 

प्रन्तु यह स्मरण रखना चाहिए कि हिन्दू संस्कृति का प्रसार अपने साथ 


' सबसे आगे आग उगलने वाली व नृशंस भीषण कायं करने वाली सेनाओं को लेकर 
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चलने वाले विश्‍वविजयी राजाओं की दिग्विजय के परिणामस्वरूप नहीं था । भारत ने 
अपने आपको वाह्य विश्व के सम्मुख सिकन्दर, सीजर, महमूद गजनवी, चंगेजखाँ, 
तैमूर, नेपोलियन जैसे विश्व को दहला देने वाले विजेताओं के रूप में प्रकट नहीं 
किया । भारत की दिग्विजय सत्य और कानून की धमं-विजय थी । विश्व-इतिहास में 
भारत को सांस्कृतिक विजय से अधिक शान्तिपूर्ण, स्थायी, व्यापक और हितकर कोई 
अन्य विजय नहीं हुई। इसी में हिन्दू संस्कृति का अनन्त यश-गोरव है । इसने एक 
विलक्षण साम्राज्य स्थापित किया । यह ऐसा साम्राज्य नहीं था जिसमें एक सावभौम 
सत्ता के अन्तर्गत साधारण राजनीतिक जीवन में सभी समभागी हों, वरन्‌ स्वतन्त्र 
राष्ट्रों का एक ऐसा समान-तन्त्र था जिसके साधारण सांस्कृतिक ओर आध्यात्मिक 
जीवन में सभी समभागी थे। समुद्र-पार अन्य देशों में भारत द्वारा स्थापित साम्राज्य 
पवित्रता व आध्यात्मिक शक्ति से विजित हुआ था जिसका प्रमुख सिद्धान्त धर्म और 
सत्य था । पश्चिम के आधुनिक साञ्राज्यों से प्राचीन भारत के औपनिवेशिक साम्राज्य 
भिन्न थे। भारतीयों ने दक्षिण-पूर्वी एशिया में उपनिवेश स्थापित किये थे परन्तु उन्होंने 
इनको अपनी बढ़ती हुई जनसंख्या बसाने के सिए उपयुक्त स्थान नहीं समझा और न 
अपने परिवद्धित वाणिज्य-व्यवसाय के लिए उपयोगी बाजार ही माना । ये उपनिवेश 
इनके विजेताओं के हित के लिए शोषण के साधन नहीं माने जाते थे | जहाँ कहीं भी 
भारतीय गये और स्थायी रूप से वस गये, वहाँ उन्होंने स्थानीय मौलिक तत्त्वों के साथ 
अपनी संस्कृति का सम्मिश्रण कर एक नवीन संस्कृति का विकास किया जिस पर 
भारतीयता की गहरी छाप रही। इसके अतिरिक्त ऐसा कोई प्रमाण नहीं है जिससे 
यह प्रकट हो कि भारतीय राज्यों को इन विस्तृत साम्राज्यों से कोई राजनीतिक लाभ 
हुआ हो | यह भी शंकास्पद है कि औपनिवेशिक सत्ताएँ भारत की राजनीतिक सत्ताओं 
से नियमित सम्पकं रखती थीं। यद्यपि समुद्रगुप्त का यह दावा था कि इन सब पूर्वी 
द्वीपों पर उसकी सर्वोपरि सत्ता थी, परन्तु कुछ औपनिवेशक राज्यों से ही वह सम्बन्ध 
खता था । समुद्र-पार स्थापित हिन्दू साम्राज्य का सबसे अधिक महत्त्वशाली कार्ये 
दूरस्थ प्रदेशों में हिन्दू संस्कृति और सभ्यता का प्रसार था । अब हम इस साम्राज्य के 
सांस्कृतिक और राजनीतिक प्रसार का विवेचन करते हैं। 
औपनिवेशिक और सांस्कृतिक प्रसार 
_ अनादिकाल से भारतवासी वाह्य विश्व से स्वतन्त्र और घनिष्ठ सम्पकं रखते 
थे । प्रागैतिहासिक युग के पाषाणकाल के लोग सुदूर-पूर्वी देशों से सम्बन्ध रखते थे 
और यह विश्वास करने हेतु कारण' हैं कि ये बहुसंख्या में जल और थल-मागं से भारत 
से बाहर गये थे और जावा, सुमात्रा ओर हिन्दचीन में बस गये थे। इसके वाद वाले 
युग में जब सिन्धु-घाटी में उच्चतम सभ्यता समृद्ध थी तब निस्सन्देह पश्चिमी और मध्य 
एशिया के देशों से भारत का अत्यन्त घनिष्ठ सम्पकं था। भारतीय सभ्यता को ढालने वाली 
महत्त्वपूर्ण जातियां-द्राविड़ और आर्य-वाहर से भारत में आयीं थीं । अतएव स्वाभा- 
विक रूप से उन्होंने उन देशों से, जहाँ वे भारत में बसने के पूवं रहते थे, अपने सम्बन्ध 
स्थापित कर उन्हें बनाये रखा । फलस्वरूप, उनकी सभ्यता के चिन्ह वहाँ उपलब्ध हुए 
हैं मध्य एशिया से भारतीय सभ्यता के अधिक अवशेष मिले हैं । पश्चिम में ईरान 
को भारतीय आयोँ के सजातीय पारसियों ने समुन्नत किया था। ऐतिहासिक युग में 
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` भारत के उत्तर, पूवं और पश्चिम में स्थित देशों से भारत का सम्बन्ध था। पश्चिम 


में वेबीलोन, सीरिया, मि और रोम से भारत का व्यापारिक सम्बन्ध. था जिससे 
मिस्री, यूनानी और अरव संस्कृतियों पर भारत ने पर्याप्त प्रभाव छोड़ा । पिछले 
अध्याय में इसका विवेचन किया जा चुका है। अतएव यह मान लेना न्याययुक्तं न 
होगा कि भारत ने विश्व के अन्य देशों से पृथक होकर अलग जीवन व्यतीत किया.था। 
. पहले कतिपय विद्वानों का यह मत था कि प्राचीन भारतीय घर-पसन्द लोग थे 
और पतों तथा समुद्रों की विघ्न-वाधाओं से अलग रहकर अपने ही देश की सीमाओं 
में शान्तिमय जीवन व्यतीत करते थे । परन्तु अब यह मत थोड़े समय पूर्व के अन्वेपणों 
से खण्डित हो गया है। एशिया के विभिन्न प्रदेशों में भारतीय संस्कृति के अनेक अव- 
शेष प्रकाश में आये हैं। ये इस बात की ओर संकेत हैं कि भारतीय अपने चतुदिक 
पर्वत-मालाओं एवं समुद्रों के पार गये और उन्होंने वहाँ उपनिवेश स्थापित किये। 
भारतीय कला और साहित्य ने बाह्य देशों में अपना मस्तक उन्नत किया और विश्व 
के कतिपय अज्ञात कोतों में भारतीय संस्कृति प्रविष्ट हो गयी । 
भारतीय संस्कृति के प्रसार का क्रम निम्न प्रकार का रहा है: 
लंका --भारतीय अनुश्ुत के अनुसार लंका में सर्वप्रथम भारतीय संस्कृति का 
सन्देश श्री रामचन्द्रजी ले गये थे। परन्तु ऐतिहासिक परम्पराओं के अनुसार लंका के 
साथ भारत का सम्बन्ध ईसा पूर्वं छठी शताब्दी से माना जाता है। कुछ ग्रन्थों में 
ऐसा उल्लेख है कि बंगाल के राजा विजय ने ईसा पूवं 500 वर्ष के लगभग लंका 
को विजय किया और वहाँ उपनिवेश स्थापित किया तथा लंका द्वीप को सिंहल नाम 
दिया | पर यह विवादग्रस्त है। इसके बाद से ही वंगाल, वम्बई और काठियावाड़ से 
देशान्तर करने वालों क्री बाढ़ लंका में उमड़ पड़ी। कालान्तर में वहाँ आये और 
दक्षिण भारत के तामिल (द्राविड) बस गये । इनके साथ ही भारतीय ललितकलाएं 
और शिल्प-व्यवसाय भी प्रस्तुत हो गये। अशोक के युग में उसका पुत्र महेन्द्र अपनी 
बहन संघमित्रा के साथ लंका में गया और वहाँ के नरेश देवानांप्रिय तिस्स को वौद्ध 
धर्म ग्रहण करवा दिया । उसी काल रो लंका के लोग बौद्ध धम का पालन करते रहे 
और भारतीय संस्कृति के प्रभाव में सुदीघे काल तक रहे । वौद्ध ध्म के स्मारक-चिन्ह 
लंका में चले गये, वहाँ स्तूपों का निर्माण हो गया और चट्टानों पर धामिक उपदेश 
अंकित किये गये एवं गया के बोधि वृक्ष की शाखा अनुराधापुर के एक विहार में रोप 
दी गयी । बौद्ध धमं के इतिहास में लंका का विशेष महत्व है क्योंकि यहीं पर सबसे 
प्राचीन स्थविर सम्प्रदाय के 'त्रिपिटक' का पाली संस्करण उपलब्ध हुआ है । वौद्ध धर्म 
ने लंका को ब्राह्मी लिपि व पाली भाषा प्रदान की, शिल्पकला और मूतिकला का 
सूत्रपात कर उसका नव-विकास किया और विविध प्रतिद्वन्द्दी जातियों में सांस्कृतिक 


ऐक्य उत्पन्न कर उन्हें सुसंगठित किया। वास्तव में धमं, साहित्य और कला में लंका 


भारत का बहुत ऋणी है। 5 
` सध्य एशिया--मध्य एशिया में भारत के व्यापारिक सम्बन्धो को उसकी 


सांस्कृतिक विजय ने पूर्णर्पेण आच्छादित कर दिया था | मौर्य साम्राज्य के विस्तार, 


अशोक का धर्मे-प्रचार और मध्य एशिया के प्रदेश पर कुषाण राजाओं के प्रभुत्व ने 


आरत को मध्य एशिया के घनिष्ठ सम्पर्क में ला दिया । बोद्ध धमंदूतों के सक्रिय 
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प्रचार और कुषाणों के राजनीतिक प्रभाव के परिणामस्वरूप भारतीय संस्कृति और 
सभ्यता का द्वीप, पामीर से परे घुमक्कड़ लोगों के प्रदेश मंगोलिया और तुकिस्तान में 
ले जाया गया और कास्पियन सागर तथा चीन की दीवार के मध्य के विशाल विस्तृत 
देश में प्रतिष्ठित कर दिया गया। वर्तमान खोतान के चतुदिक प्रदेश में भारतीय 
बहुसंख्या में बस गये । उस क्षेम में, जो आज गोवी के मरुस्थल की रेत से ढका हुआ 
है, किसी समय समृद्धिशाली भारतीय उपनिवेशों की भरमार थी । फाह्यान के यात्रा- 
विवरण से यह प्रमाणित होता है कि ईसा की प्रथम सदियों में यहाँ भारतीय 
फैले हुए थे और पांचवीं शताब्दी तक मध्य एशिया भारतीय बन चुका था । इसी 
यात्रा के कथनानुसार लोबनार झील के पश्चिम में निवास करने वाली समस्त जातियों 
ने भारतीय धर्म और भाषा अंगीकार कर लिये थे। मध्य एशिया के क्षेत्र में $ir 
Aure| Stein के पुरातत्व सम्बन्धी अन्वेषणों ने ऐसे अनेक नगरों के भग्नावशेषों को 
प्रकाश में ला दिया है जिनमें दो सहस्र वषं पूवं भारतीय निवास करते थे। अनेक 
बौद्ध स्तूप व विहार, बुद्ध, गणेश, कुवेर तथा अन्य ब्राह्मण देवताओं की मूतियाँ, 
भारतीय गाथाओं के सिक्ते, हस्तलिखित ग्रन्थ, चित्र, भारतीय भाषा और भारतीय 
लिपि में लिखे हुए छोटे अभिलेख उत्खनन में उपलब्ध हुए हैं। हस्तलिखित ग्रन्थों में 
कनिष्क की राजसभा के कवि अश्वगोष के कतिपय नाटकों को दूसरी शताब्दी की 
सिखी हुई पाण्डूलिपियाँ एवं चिकित्सा-विज्ञान के कुछ ग्रन्थ हैं । ये सब बौद्ध और हिन्दू 
धर्म के व्यापक प्रचलन, संस्कृत भाषा का प्रयोग, गान्धार-शैली का प्रसार, बौद्ध 
कन्दराओं के भित्ति-चित्र, और तक्षणकला में भारतीय शिल्पकला का प्रभाव प्रकट 
करते हूँ । मध्य एशिया की कला प्रथमतः गान्धार-शेली और बाद में गुप्तकालीन कला 
से प्रेरित हुई थी । अजन्ता की कला भी वहाँ ले जायी गयी थी। ईसा बाद की तीसरी 
सदी में खोतान बौद्ध धमें का प्रमुख केन्द्र हो गया था। खोतान और अन्य दक्षिण 
की बस्तियों में राजभाषा प्राकृत और राजलिपि खरोष्टी हो गयी थी । मध्य एशिया 
की उत्तर की प्रधान बस्ती कूचा तथा अन्य बस्तियों के भूपति बौद्ध धर्मावलम्बी 
थे और उन्होंने परिपुष्प, सुवर्णपुष्प आदि जैसे भारतीय नाम ग्रहण कर लिये थे । ये 
सब इन दूरस्थ देशों के सम्पूर्णं भारतीयकरण की ओर संकेत करते हैं। सातवीं सदी 
में जब ह्वानच्यांग भारत में आते समय और भारत से लौटते समय मध्य एशिया 
से भ्रमण करता हुआ गया था, तब उसने वहाँ बौद्ध धमं की प्रभुता और उस विस्तृत 


क्षेत्र में भारतीय संस्कृति के प्रसार को देखा था। इस्लाम के प्रसार के पूर्वं मध्य 


एशिया में भारतीय संस्कृति व सभ्यता का प्रसार था और ऐसा कहा जाता है कि 
तेरहवीं सदी का मंगोल नेता चंगेजखाँ बौद्ध धर्मावलम्बी था। 

चीन, कोरिया, जापान और फिलिपाइन द्वीप--भारतीय संस्कृति मध्य एशिया 
से चीन, कोरिया और जापान पहुँची । चीन में भारतीय संस्कृति बोद्ध धर्म द्वारा गयी । 
बौद्ध धर्म ईसा बाद की प्रथम सदी में खोतान से चीन में प्रवेश कर गया था । चीन में 
बौद्ध धमे का सन्देश ले जाने का श्रेय कश्यप, मातंग ओर घर्मरत्न नामक बोद्ध भिक्षुओं 
को है जिनके निवास के लिए चीनी सम्राट मिंग-ती (57-76 ई०) ने राजधानी का 
पो-मा-सी नामक चीन का सर्वेप्रथम विहार निर्माण करवाया था। 265 ई० तक 
बौद्ध धमं का प्रसार धीरे-धीरे हुआ, पर तीसरी से छठी सदी तक वह वहाँ तीब्र गति 
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से प्रचलित होने लगा । छठी सदी के प्रारम्भ में चीनी सम्राट नूती (502-549 ई०) 
अशोक के समान बौद्ध धर्म का उदार संरक्षक रहा । परिणामस्वरूप, उस समय तक 
चीन का प्रत्येक गृह वौद़ धर्मावलम्बी हो चुका था और तीस हजार बौद्ध मन्दिर तथा 
बीस लाख वौद्ध पुरोहित हो गये थे | इसके वाद तांग वंश का युग (68-907 ई०) 
चीन इतिहास में बौद्ध धमं का स्वर्ण-युग माना जाता है। चीन की प्राचीन सभ्यता 
पर बौद्ध धर्म तथा भारतीय संस्कृति का कितना गहन प्रभाव पड़ा, निश्चित रूप. से 
« कहना दुष्कर है। चीन ने अपना धर्म-परिवर्तन कर नवीन धर्म ग्रहण करने वाले व्यक्ति 
के समान अत्यधिक उत्साह प्रदर्शित किया । चीनी धामिक यात्री वर्षा ऋतु की उमड़तो 
सरिताओं के समान भारत में प्रवेश करने लगे और चीनी भिक्षुओं के समुदाय भारतीय 
बौद्धों के धामिक विश्वासों, आचार-विचारों और रूढ़ियों का स्वयं अध्ययन करने 
तथा बौद्ध हस्तलिखित ग्रन्थ, धर्म-स्मारक और मूर्तियों को संग्रह करने के हेतु कष्टपूर्ण 
यात्रा करते हुए भारत में आने लगे। सैकड़ों और सहर्त्रों बौद्ध ग्रन्थ भारत से चीन 
ले आये गये और चीनी भाषा में उनका अनुवाद हो गया । जापानी विद्वान नानजियो 
ने भिगवंशीय त्रिपिटक की प्रसिद्ध सूची में चीनी भाषा में अनुवादित ।662 संस्कृत 
ग्रन्थों का उल्लेख है। इस अनुवाद-कायं के लिए चीनियों ने केवल संस्कृत और पाली 
भाषा ही नहीं सीखी वरन्‌ उन्होंने अनेक भारतीय विद्वानों को चीन आने का निमन्त्रण 
भी दिया । सँकड़ों भारतीय विद्वान्‌ चीन गये, वे वहाँ बस गये और उन्होंने इस पवित्र 
कार्य के लिए अपना जीवन अपित कर दिया । इनमें सबसे अधिक लब्धप्रतिष्ठ विद्वात्‌ 
कुमारजीव, गुणवर्मन, वोधिधमं और परमार्थं थे। समय-समय पर बहुसंख्यक चीनी 
बोद्ध यात्री फाह्यान, ह्वानच्यांग, सुंग-यून, इ-त्सिंग आदि भारत आये । फलतः भारतीय 
साहित्य और दर्शनशास्त्र के अनेक महत्त्वशाली ग्रन्थों का चीनी भाषा में अनुवाद हो 
गया । यह विलक्षण वात है कि ऐसे बौद्ध ग्रन्थों के चीनी अनुवाद उपलब्ध हैं जिनकी 
मूल प्रतियाँ भारत में अब अप्राप्य हैं । भारतीय बौद्ध कला ने, जिसके अनेक नमूने 
चीन देश को ले जाये गये थे, चीन की कला को अत्यधिक प्रभावित किया । शांसी 
में यून कांग घाटी में और होनान में चट्टानों में से काटी हुई मूर्तियों पर गान्धार-शेली 
आर गुप्तकला की . मूर्तियों. का स्पष्ट प्रभाव प्रकट होता है । ऐसा प्रतीत होता है कि 
चीनी पँगोडाओं का विकास चीनी यांत्रियों द्वारा प्रशंसित नगर पेशावर के कनिष्क 
के प्रसिद्ध स्मारक-स्तम्भ के आधार पर है। प्रसिद्ध कलाकार श्री नन्दलाल बोस ने 
बताया है कि कि-फोंग के प्रसिद्ध पगोडा में जो मूर्तियाँ उत्कीणं की गयी हैं, वे बंगाली 
हैं। इसी प्रकार संगीत और विज्ञान में भी भारतीय प्रभाव है। भारतीय गणित और 
ज्योतिष के अध्ययन को भी चीन देश में प्रोत्साहन मिला | अनेक भारतीय औषधियों 
का भी वहाँ प्रयोग होने लगा | इस प्रकार के धामिक, राजनीतिक और व्यापारिक 
सम्बन्ध भारत और चीन देश में स्थापित होने के अतिरिक्त, इन दोनों देशों के मध्य 
नियमित उच्चतम सामुद्रिक व्यापार भी था। 
चतुर्थ शताब्दी के मध्य में चीन देश से बौद्ध धर्म कोरिया में फैला और कोरिया 
से छठी शताब्दी में जापान में गया। वहाँ समस्त मध्य-युग में उसे राज्याश्रय प्राप्त 
रहा । वहाँ आज भी यह जीवित शक्ति है और बीते हुए पन्द्रह सौ वर्षों में इसने 
* जाप्रातियों की सभ्यता को ढाला है। वस्तुतः पूर्व में जापान भारतीय संस्कृति की 
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दूरस्थ चौकी थी । तेरहवीं सदी में मंगोल सम्राटों ने वौद्ध धर्म अंगीकार कर लिया' 


और कालान्तर में मंगोलों ने इस ध्म का प्रसार मंगोलिया, मंचूरिया और साइबेरिया 
में किया । 
आधुनिक अन्वेषणों ने इस कथन की पुष्टि की है कि फिलिपाइन द्वीपसमूह में 
किसी समय दक्षिण भारत के लोगों ने अपने उपनिवेश स्थापित किये थे और दैनिक 
जीवन के सभी क्षेत्रों को उन्होंने . प्रभावित कर दिया था। वहाँ की हस्त-शिल्प कलाएं] 
सिक्के, लोकगीत व गाथाएँ, कथाएँ, अनेक सामाजिक और धार्मिक प्रथाएं भारतीय 
प्रभाव प्रकट करते हैं। फिलिपाइन निवासियों की लिपियाँ भी दक्षिण भारत की 
लिपियों से बहुत कुछ साम्य रखती हैं। नामकरण और पूजा-पाठ में भी इन्होंने 
भारतीयों का अनुकरण किया था । लूजन समुद्रतट और मनीला की खाड़ी के समुद्र- 
तट पर स्थित कुछ स्थानों के नामों का उद्गम संस्कृत भाषा के शब्द हैं । गणेश की 
मूर्ति का प्राप्त होना यह बताता है कि यहाँ के निवासी हिन्दू धम का पालन करते थे । 
लूजन की पवंतीय जातियाँ आज भी प्रारम्भिक वेदिक देवताओं की पूजा करती हैं। 
प्रशान्त महासागर में फिलिपाइन द्वीपसमूहों से आगे के अन्य ह्वीपों में भी भारतीय 
संस्कृति की छाया पड़ी । उनकी धाभिक और सामाजिक प्रथाओं पर भारतीय संस्कृति 
का आभास दृष्टिगोचर होता है। हवाई का 'हुला' नृत्य और समोआ का 'शिव' नृत्य 
बंगाल के कुछ लोक-नृत्यों के समान ही हैं । 
अफयानिस्तान-- प्रारम्भिक युग में अफगानिस्तान भारत का ही एक भाग 
कहलाता था । यह मौर्य और कुषाण साञ्राज्यों के अन्तरगत था । भारत की सीमा पर 
स्थित होने के कारण यहाँ प्राचीन भारतीय संस्कृति का खूब प्रसार हुआ । फलतः यहाँ 
प्राचीन भारतीय संस्कृति के बमियन और रुद्दा जैसे महत्त्वशाली केन्द्र स्थापित हो गये । 
अतएव कोई आश्चयं नहीं, यदि खुदाई के वाद अफगानिस्तान में भारतीय संस्कृति के 
अवशेष-चिन्ह, जैसे स्तूप, विहार, प्रतिमाएं आदि उपलब्ध हों । जिस युग में फाह्यान 
व ह्वानच्यांग भारत में आये थे, उस समय अफगानिस्तान में बौद्ध धमं प्रचलित था 
ओर मध्य-युग में सुबुक्तगीन के आक्रमण के पूर्व काबुल की घाटी में हिन्दू धर्म प्रच- 
लित था । अलबरूनी के कथनानुसार ईरान, खुरासान, सीरिया, ईराक आदि देशों में 
इस्लाम के पूर्व बौद्ध धमं का प्रसार था। : 
नेपाल-नेपाल हिमालय की दक्षिण भूमि पर पश्चिम में अलमोड़ा जिले से पूवं, 
में दाजिलिंग की पहाड़ियों तक विस्तृत राज्य है । ईसा पूर्वं तृतीय शताब्दी के मध्य में 
अशोक ने इस प्रदेश पर अधिकार कर लिया था। ऐसा कहा जाता है कि अशोक 
अपनी पुत्री चारुमती और दामाद देवपाल खत्तिय (क्षत्रिय) के साथ वहाँ गया था 
और उसने वहाँ अनेक स्तूप तथा विहार निमित कराये थे । सम्भवतः नेपाल में बौद्ध 
धर्मे का प्रचार अशोक के आगमन के साथ हुआ । समुद्रगुप्त के अधिकार-क्षेत्र में नेपाल 
भी था जो प्रति वर्ष गुप्त सम्राट को कर-राशि देता था । ईसा बाद की छठी सदी के 
अन्त और सातवीं सदी के पूर्वाद्धे में नेपाल में लिच्छवि वंश का राज्य हो गया । मध्य- 
युग में मुसलमानों के आक्रमणों के कारण ब्राह्मणों ओर राजपूतों ने नेपाल में भाग 
कर शरण ली। ये वहाँ अपने साथ भारतीय साहित्य, कला व धमं सम्बन्धी अनेक 
बातें लेते गये । इन्हीं राजपूतों की एक प्रशाखा ने गुरखों के नाम से अठारहवीं सदी में 
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नेपाल को विजय कर वहाँ अपनी प्रभुता स्थापित की । गुरखाओं के आगमन से नेपाल 
में हिन्दू ध्म का प्रसार हुआ । इसके पूर्व वहाँ हीनयान, महायान और तान्त्रिक महायान 
धर्म प्रचलित थे । कालान्तर में वहाँ बौद्ध धमं का तीव्रता से ह्लास हो चला और 
धीरे-धीरे वहाँ हिन्दुत्व का प्रभाव बढ़ता गया। फलतः आज नेपाल में हिन्दू धर्म का 
अधिक प्रचलन है । धमं के समान ही नेपाल का साहित्य, कला, भाषा और प्रथाएं 
गहन भारतीय प्रभाव को प्रकट करती हैं। वहाँ अनेक स्तूप, सैकड़ों मन्दिर और 
विभिन्न तीर्थस्थान हैं। सबसे प्रसिद्ध मन्दिर पशुपतिनाथ का है, जहाँ शिव की पूजा 
होती है । नेपाल के मन्दिरों की शिल्पकला भारतीय मन्दिरों की कला से साम्य 
रखती है। वहाँ भी पाषाण के विशाल शिखर वाले मन्दिर हैं। साथ ही पगोडा 
आकार के लकड़ी के बने हुए मन्दिर भी हैं जिनकी छतें ताँवे की हैं। मध्य-युग में 
बंगाल की पालकला ने नेपाल में प्रवेश किया और वहाँ की कला को प्रभावित 
किया । नेपाल की समाज-व्यवस्था में भारतीय जाति-व्यवस्था का आभास दृष्टिगोचर 
होता है। यद्यपि हिन्दू संस्कृति ने नेपाल को अपने प्रभावक्षेत्र के अन्तर्गत कर लिया 
था तथापिं चीन और तिब्बत का भी प्रभाव नेपाल के सांस्कृतिक जीवन पर रहा है। 
तिब्बत--ल्हासा के संस्थापक स्त्रोंगत्सान गम्पो ने चीन तथा नेपाल की राज- 
कुमारियों से विवाह किया। इन दोनों ही ने स्वयं बोद्ध धर्मावलम्बी होने के कारण 
अपने प्रभाव से तिब्बत के राजा स्त्रोंगत्सान गम्पो को वौद्ध बना,लिया और फलतः 
उसने तिब्बत में बौद्ध धमं को राज्य-धर्म मान लिया । इस नवीन धर्म के साथ ही उसने 
भारतीय वर्णमाला भी तिब्बत में प्रसारित की और इस प्रकार नवीन संस्कृति व 
सभ्यता के प्रवेश के लिए मागं सुलभ कर दिया । वास्तव में बौद्ध प्रचारकों का पहला 
दल तिब्बत में 647 ईसा पूर्व में पहुंचा । इसके वाद 747 ई० में काश्‍मीर के आचाय 
पद्मसम्भव ने तिब्बत में प्रवेश कर तन्त्रबाद से ओतप्रोत महायान बौद्ध धमं का प्रचार 
किया जो आगे चलकर लामा-मत में परिवर्तित हो गया । इसके अतिरिक्त नालन्दा 
विश्वविद्यालय के आचायं शान्तरक्षित भी तिब्बत के नरेश एवं बौद्धभक्त ति-सांगडी- 
त्सेन द्वारा आमन्त्रित होने पर तिब्बत गये थे। उन्होंने वहाँ सवंप्रथम तिब्बतियों को 
भिक्षु बनाया, वौद्ध ग्रन्थों का अनुवाद किया और समूये नामक प्रथम विहार का निर्माण 
किया । बहुसंख्या में तिब्बत के बौद्ध भारत में आये और भारत की समीपता से वे 
बौद्ध धर्मे के मूल स्थान के घनिष्ठ सम्पर्क में आ गये । ग्यारहवीं, सदी में बंगाल के पाल 
नरेशों ने तिब्बत में बौद्ध धर्म के सुधार के हेतु सहायता दी और इससे तिब्बत और 
पाल राज्य में सक्रिय सम्पकं हो गया। तिब्बत के भिक्षु नालन्दा और विक्रमशील के 
विहारों में अध्ययन करने के लिए आने लगे और अनेक भारतीय बौद्ध भिक्षु तिब्बत 
गये | बौद्ध धमं से सेकड़ों पवित्र धमं-ग्रन्थों के अनुवाद तिब्बत की भाषा में हो गये 
जिनमें से दो प्रसिद्ध संग्रह 'ताँजूर' और 'काँजूर' आज भी विद्यमान हैं | सन्‌ 028 
में बंगाल निवासी आचार्य दोपंकरश्रीज्ञान ने तिब्बत का परिभ्रमण किया और वहाँ 
वच्त्रयान का प्रचार किया । इस धमं में दैवी शक्तियों को प्राप्त करने के हेतु जादू- 
टोने और तन्त्र-मन्त्र पर जोर दिया जाता है। मध्य-युग में जब तिब्बत के राजा की 
शक्ति क्षीण हो गयी तब धामिक मठों के अधिपतियों ने उनका स्थान ले लिया और 
इस प्रकार वहाँ लामावाद का प्रादुर्भाव हुआ । धर्म के समान तिब्बत की कला भी 
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भारतीय कला से प्रभावित हुई। इन दोनों में साम्यता है। महायान के विविध देवी- 
देवताओं की रत्नजड़ित ताँबे के मुलम्मे की मूर्तियाँ बनाने में तिब्बत की कला श्रेष्ठ 
है । इस प्रकार तिब्वत की भाषा, लिपि, व्याकरण, साहित्य और कला भारत से 
प्रसारित वौद्ध धमं के परिणाम थे । वस्तुतः बर्बर और असभ्य तिब्बत को सभ्यता और 
संस्कृति की शिक्षा देने में भारत का बहुत ही बड़ा हाथ रहा है। 

फाश्मीर--भारत और चीन के मध्य में स्थित होने के कारण काश्मीर सांस्क्कः 
तिक दृष्टि से महतत्वशाली रहा । मौर्ये और कुषाण साम्राज्य का वह एक भाग था 
ओर कुछ समय के लिए चीन के साम्राज्य का भाग भी रहा। अनेक काश्मीरी वौद्ध 
भिक्षुक चीन गये और उन्होंने वहाँ भारतीय संस्कृति के प्रसार में सहायता दी । 

बह्मा प्रारम्भिक युग में भारत और ब्रह्मा के सम्बन्ध का इतिहास अस्पष्ट 
है। सम्भवतः ' ब्रह्मा उन देशों में से है जहाँ अशोक ने अपने दो प्रचारकों को भेजा 
था। दक्षिण भारत से कुछ तामिल राज्यों का ब्रह्मा से व्यापारिक सम्बन्ध था। 
कलिग के व्यापारी और धर्मोपदेशक दोनों ने ही ब्रह्मा के लोगों से अपने सम्वन्ध 
स्थापित किये और समुद्रतट के पाश्‍्वंवर्ती भू-भाग पर अपने कुछ उपनिवेश बसा सियें। 
यद्यपि ब्रह्मा में बौद्ध धम का समुदय अशोक के धर्म-प्रचारकों से सम्बन्धित है परन्तु 
वास्तविक घमंदूत तो प्रसिद्ध सिंहली आचार्य बुद्धधोष था जो 450 ई० में लंका 
से ब्रह्मा गया और वहाँ हीनयान सम्प्रदाय स्थापित किया। तेरहवीं सदी में यहाँ लंका 
के वौद्ध धर्म तथा पाली धर्म के ग्रन्थों का प्रचार हुआ। विष्णु की अनेक मूर्तियों के 
उपलब्ध होने से ऐसा प्रतीत होता है कि यहाँ ब्राह्मण धर्म का प्रचार था। सुदीघं 
काल तक के भारतीय सम्पर्क के कारण भारतीय विचार और कला ने ब्रह्मा के 
जीवन को प्रभावित किया । अतएव कोई आश्चर्य नहीं यदि थातून, पेगू और प्रोम में 
बौद्ध तथा हिन्द्र अवशेष प्राप्त हुए हों। आज भी ब्रह्मा के बहुसंख्यक लोग बौद्ध हैं। 
उनकी भाषा, लिपि और धर्म पर भारतीय संस्कृति की छाप है और उनके धार्मिक 
संस्कारों पर वेदिक कर्मकाण्ड का पुट है । 

दक्षिण-पूर्व एशिया का ओपनिवेशोकरण--हिन्दूओं की औपनिवेशीकरण की 
प्रक्रियाएँ और सामुदायिक यात्रा की प्रबल भावनाएं दक्षिण-पूर्वी एशिया में अभिव्यक्त 
हुई थीं । बंगाल की खाड़ी के उस पार हिन्द चीन, जावा, सुमात्रा, बोनियो और बाली 
के द्वीप हैं । किसी समय इनके निवासी वर्वर तथा असभ्य जंगली जातियों के थे। 
विश्व के मसाले के व्यापार का एकाधिकार इन्हीं द्वीपों का था । इनकी भूमि उपजाऊ 
और खनिज पदार्थों से सम्पन्न होने के कारण इन द्वीपों ने शीघ्र ही भारतीयों को 
आकर्षित कर लिया। हिन्दू-युग में गंगा के मुहाने से कुमारी अन्तरीप तक का समस्त 
पूर्वी समुद्रतट बन्दरगाहों से भरा पड़ा था। इन्हीं बन्दरगाह से भारतीय जलयात्रा 
करते थे और ईसा बाद की दूसरी सदी में सुदूर-पूवे के देशों से इन्होंने अपने महत्त्व- 
शाली व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित कर लिये थे । भारतीय साहित्य में विशेषकर बोद्ध 
ग्रन्थों में प्रारम्भिक युग में होने वाली समुद्र-पार अज्ञात देशों की भयपूर्ण, कष्टमय 
जल-यान्राओं की अनुश्चुतियाँ सुरक्षित हैं। “जातक,' 'कथासरित्सागर,' ओर ऐसे हो 
अन्य संग्रहों की कहानियों में “स्वर्णभूमि' को भारतीय व्यापारियों द्वारा की गयी जल- 
यात्राओं के बार-बार हवाले मिलते हैं। “स्वर्णभूमि' सुदुर-पूचे के अनेक देशों का 
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एक साधारण नाम था । निर्भीक व्यापारीगण इन देशों के अपरिमित धन-द्रव्यों सहित 
लोटते थे। इसके विपरीत अनेक जलपोत नष्ट भी हो जाते थे और उन्हें विविध प्रकार 
के कष्ट झेलने पड़ते थे। कुछ कहानियों में ऐसा उल्लेख है कि साहसी युवक क्षत्रिय 
राजकुमार जिनके पैतृक राज्य छीन लिये गये थे, 'स्वर्णभूमि' को अपने भाग्य की खोज 
में चले गये ऐसे ही किसी साहसी क्षत्रिय के कार्य के परिणामस्वरूप ही दक्षिण-पूर्वी 
एशिया के सुदुरःप्रदेशों में भारतीय राजनीतिक सत्ता स्थापित हुई थी । 
भारतीय राजकुमोरों, व्यापारियों और निर्भीक लोगों ने ही इन देशों में अपने 
उपनिवेश, अपनो राजनीतिक सत्ता और सामाजिक तथा सांस्कृतिक संस्थाएँ स्थापित 
की थीं । ईसा बाद की दूसरी सदी से आगे ऐसे राज्यों के विषय में हवाले हैं जिन 
पर भारतीय नामों वाले राजा शासन करते थे। उनका धमं, भाषा, सामाजिक प्रथाएँ 
और आचार-विचार सभी भारतीय थे। अतएव निविवाद रूप से इन्हें भारतीय औप- 
निवेशिक राज्य माना जा सकता है। भारतीय धार्मिक विचार-प्रणालियाँ और संस्कृति 
इन राज्यों में प्रसारित हुईं और वे गौरवान्वित पराकाष्ठा पर पहुँचीं । दूसरी से पाँचवीं 
सदी के मध्य में मलाया प्रायद्वीप, कम्बोडिया, अन्नाम, सुमात्रा, जावा, बाली और बोनियो 
के द्वीपों में ऐसे राज्य निमित किये गये । इन राज्यों में ब्राह्मण ध्म तथा प्रधानतया 
शव मत समृद्ध था, यद्यपि बौद्ध धमं का प्रसार भी था। यहाँ के आदिवासियों ने उनके 
स्वामियों का धर्म ग्रहण कर लिया और धीरे-धीरे भारतीयों और आदिवासियों दोनों 
जातियों का सम्मिश्रण हो गया । यद्यपि इन आदिवासियों के घनिष्ठ सम्पर्क के कारण 
कुछ अंशों तक हिन्दू संस्थाएं, प्रथाएँ ओर आचार-विचार परिवर्तित हो गये थे, परन्तु 
फिर भी लगभग एक सहस्त्र वर्षों तक हिन्दू सभ्यता और संस्कृति के प्रमुख तत्त्व ही 
इन राज्यों में समाज की प्रभुत्वशाली विशेषताएँ बने रहे। इससे सम्पूर्ण सांस्कृतिक 
विजय प्रभावित हुई। भारतीय कला और साहित्य के कुछ शानदार स्मारक, जो वहाँ 
आज भी विद्यमान हैं, प्रारम्भिक भारतीय औपनिवेशिक साहित्य के अमर प्रमाण हैं। 
सर्वप्रथम, भारतीयों ने अपने घर के समीपवर्ती देशों में ही उपनिवेश स्थापित 
करने के प्रयास किये । इस प्रकार ब्रह्मा, लंका आदि उनकी औपनिवेशिक प्रक्रियाओं 
के सबसे प्रारम्भ के क्षेत्र थे। इनका वर्णन पीछे हो चुका है। अब इन देशों से सुदूर- 
पूर्व के देशों की भारतीय संस्कृति के प्रसार का विवेचन किया जायगा । 
स्याम—स्याम या थाईलैण्ड का वतमान स्वतन्त्र राज्य ब्रह्मा के पूर्व में स्थित 
है । स्याम का दक्षिणो प्रदेश सदियों तक पाश्‍्वंवर्ती फूनान या कम्बोडिया के राज्य 
में सम्मिलित रहा। ईसा बाद की दूसरी या तीसरी सदी में स्याम के केन्द्रीय प्रदेश 
में 'द्वारावती' नामक एक भारतीय राज्य का उत्कर्ष हुआ था। कालान्तर में स्याम 
सम्पूर्णतया भारतीय हो गया था। बाद में पाश्‍्वंवर्ती हिन्द उपनिवेश कम्बोडिया से 
बौद्ध धमं का महायान सम्प्रदाय स्याम में प्रवेश कर गया । पर यहाँ हीनयान का 
प्रचार सिंहल के बोद्ध संघ ने किया था | हिन्दू और धार्मिक साहित्य तथा कला ने 
स्यामी भाषा, साहित्य, कंला और सामाजिक संस्थाओं को खूब प्रभावित किया । स्याम 
में अमरावती-शैली की काँसे की बौद्ध प्रतिमाएँ, गंगा की घाटी में निमित गुप्तकालीन 
मूर्तियाँ, स्तूपों और विहारों के भग्नावशेष तथा पल्लव लिपि में अंकित बौद्ध धमं के 


95 'पिद्धान्त उपलब्ध हुए हैं | स्याम के नगरों, लोगों और राजाओं के नाम तथा उपाधियाँ | 
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हिन्दू संस्कृति का प्रसारे 23 


आज भी हिन्दू प्रभाव के अनेक अवशिष्ट चिह्न प्रकट करते हैं । विविध हिन्दू प्रयाएँ, 
रूढ़ियाँ, त्यौहार आदि आज भी स्याम में मनाये जाते हैं । भारतीय संस्क्ृति के प्रभाव 
के ये सशक्त प्रमाण हैं। वस्तुतः स्थाम निवासी सोलहवीं सदी तक भारतीयों के सांस्क्- 
तिक प्रभाव के अन्तगंत रहे । 5 

हिन्द चीन-चम्पा--हिन्द चीन में प्रमुख रूप से उत्तर में अन्नाम और दक्षिण में 
कम्बोडिया के प्रान्त हैं ।. हिन्द चीन में भारतीयों ने चम्पा और कम्बोज नाम के दो 
शक्तिशाली औपनिवेशिक राज्य स्थापित किये थे । चम्पा का राज्य कम्बोडिया के पूर्व में 
था। इसमें दक्षिण अन्नाम और कोचीन के प्रदेश सम्मिलित थे । यह सम्भवतः दूसरी 
सदी में स्थापित किया गया था। इसकी राजधानी अमरावती थी । यह उपनिवेश 
तेरह सौ वर्षों (।50-47 ई०) तक समृद्धिशाली रहा और चीनी तथा भारतीय 
सांस्कृतिक और व्यापारिक सम्बन्धों के मध्य में यह एक महतत्वशाली स्थान था। इस 
राज्य के प्रारम्भिक नरेशों में धर्म महाराज थी भद्रवर्मा (387-4]3 ई०) और चंगराज 
प्रसिद्ध हैं भद्रवर्मा ने शिव का परम भक्त होने से मिसोन में “भद्रेश्वर स्वामी नामक 
शिव के एक प्रसिद्ध मन्दिर का निर्माण किया था। वह चारों वेदों का पूर्ण ज्ञाता 
भी माना जाता था। एक दूसरे नरेश ने राजपाट त्यागकर भारत में तीर्थयात्रा की 
थी । इनके बाद में इनद्रवर्मा तृतीय (92-972 ई०) प्रसिद्ध भूपति हुआ। यह षद्‌ 
दर्शन, वौद्ध दर्शन, पाणिनि व्याकरण, आख्यान और शवों के उत्तरकल्प का प्रकाण्ड 
पण्डित माना जाता था । दसवीं सदी में चम्पा पर उत्तर से अन्नामियों व मंगोलों के 
आक्रमण हुए। चम्पा के 'कुछ नरेश, जैसे जय-परमेशवरवमंदेव ईश्वरमूति (।050- 
060 ई०), रुद्रवर्मा (06-069 ई०), ह्रीवमंन (070-08] ई०), 
महाराजाधिराज श्री जयइन्द्रवर्मन (।63-780 ई०) और जयसिंहुवमन (257- 
287 ई०) बड़े वीर योद्धा थे और अपने देश की स्वतन्त्रता की रक्षा के लिए अपने 
पश्चिमी पड़ोसियों, कम्बुजों और प्रसिद्ध मंगोल-नरेश कुबलाईखाँ से जूझते रहे। इन 
राजाओं के चीन देश से राजनीतिक सम्बन्ध थे । तेरह सौ वर्ष से अधिक के गौरवशाली 
अस्तित्व के बाद इस हिन्दू उपनिवेश की शक्ति उसके पड़ोसी-अन्नामियों के अनवरत 
आक्रमण के कारण क्षीण हो गयी थी और सोलहवीं सदी में तो इस देश को मंगोलों के 
समुदायों ने रोंद डाला था। चम्पा के उपनिवेश में अनेक समृद्धिशाली नगर थे ओर 
समस्त देश सुन्दर हिन्दू और बौद्ध मन्दिरों से सुशोभित था । चम्पा में मन्दिरों के दो 
नगर मि-सांग और डांग-इअंग आज भी विख्यात हैं । यहाँ के निवासी हिन्दू देवी- 
देवताओं की ही उपासना और पूजन करते थे। विविध देवताओं की उपासना में शिव, 
उनकी शक्ति और उनके दो पुत्र गणेश और स्कन्द का स्थान प्रमुख था । इनके अति- 
रिक्त विष्णु, कृष्ण, बुद्ध, एवं अन्य देवताओं का भी पूजन होता था । शिल्पकला में 
चम्पावासियों ने भारत की गुप्तकाल की कला का उसके विषयों में ही नहीं अपितु 
उसकी प्रणाली में भी अनुकरण किया था। मन्दिरों, तोरण-द्वारों और स्तम्भों के 
अलंकरण में तो चम्पा की वास्तुकला और तक्षणकला श्रेष्ठता की उच्चतम पराकाष्ठा 
पर थी । संस्कृत अभिलेखों के प्राप्त होने से ऐसा प्रकट होता है कि वहाँ भारतीय भाषा 
संस्कृत का खूब प्रचार रहा होगा । संक्षेप में, चम्पा में ब्राह्मण धमं और ब्राह्मण संस्कृति 
का ही विशिष्ट प्रचार हुआ। 
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कस्बुज--कम्बुज नाम का दूसरा हिन्दू राज्य उन हिन्दुओं ने स्थापित किया था 

जो ईसा पूर्वं मेकांग नदी के मुहाने तक चले गये थे। इस राज्य का उद्भव 
रहस्यमय है । एक प्राचीन गाथा के अनुसार कौण्डिन्य नामक भारतीय ब्राह्मण कम्बोज 
में गया और सोमा नामक एक नाग राजकुमारी से विवाह कर कम्बुज के राजकुल की 
स्थापना की । ऐसा कहा जाता है कि उसने वहाँ एक भाला गाड़ दिया था जो उसे द्रोण 
के पुत्र अश्वत्थामा से प्राप्त हुआ था । एक अन्य गाथा के अनुसार वह इन्द्रप्रस्थ के 
नरेश आदित्यवर्मा का पुत्र था। कुछ भी हो, यह निश्चित है कि वह हिन्दू था और 
इससे कम्बुज में प्रथम या दूसरी सदी तक सबसे पूवं के हिन्दू राज्य का हम पता 
लगा सकते हैं। इस प्रकार से स्थापित राजवंश ने हिन्दू धाभिक क्रिया-विधियाँ और 
त्तियम-उपनियम अंगीकार कर लिये और वास्तव में वह हिन्दू हो गया। हुष्ट-पुष्ट 
ओर परिश्रमी भारतीयों ने इस राजवंश के स्थापित होने के तीन सौ वर्षो में इस 

देश को प्राकृतिक शक्तियों, उसकी सम्पन्न उवंरा भूमि और सरिताओं का सदुपयोग 
कर उनका विकास किया और उसके बाद आठवीं सदी में कम्बुज का राज्य उच्चतम 

सांस्कृतिक विकास के स्तर पर पहुँच गया और उसने अनेक अधिकृत राज्यों पर अपनी 

सार्वभौम सत्ता बनाये रखी । कम्बुज के राजाओं ने चीन और भारत को अपने दूत 

भेजे। यहाँ के एक राजा इन्द्रवर्मा (877-889 ई०) का यह दावा था कि “चम्पा 

प्रायद्वीप और चीन के शासक उसकी आज्ञाओं का पालन करते हैं।” दूसरा नरेश 

यशोवर्मन (889-908 ई०) जो यशोधरपुर (अंगकोरथोम) षग.,संस्थापक था, 


'अर्जुन व भीम जैसा वीर, सुश्रुत-सा विद्वान, शिल्प, भाषा, लिपि और नृत्यकला में . 


पारंगत था ।' उसने भारतीय तपोवनों में ग्रुछकुलों के समान कम्बुज में आश्रम स्थापित 


किये थे जिनका प्रधान कार्य अध्ययन-अध्यापन तथा ज्ञान-आलोक को निरन्तर प्रसारित 


करना था। कालान्तर में ये आश्रम हिन्दू संस्कृति के श्रेष्ठ केन्द्र हो गये। ग्यारहवीं 
सदी से कम्बुज का इतना अधिक उत्कषं हुआ कि उसका साम्राज्य बंगाल की खाड़ी 
से लेकर चीन सागर तक विस्तृत हो गया था। परन्तु पन्द्रहवीं सदी में पूर्वं से 
अन्नामियों और पश्चिम से स्याम को जीतने वाले थाई लोगों ने निरन्तर आक्रमण 
किये । इससे कम्बुज का शक्तिशाली राज्य क्षीण होकर छोटा-सा रह गया और. अन्त 
में उन्नीसवीं सदी में वह फ्रान्स के अधीन हो गयां। चम्पा की अपेक्षा कम्बुज राज्य 
का अभ्नुतपूवं उत्कर्षं हुआ । वहाँ उपलव्ध अनेक संस्कृत अभिलेख वहाँ के राजाओं का 
सविस्तृत इतिहास बतलाते हैं और अंगकोरवत का विलक्षण मन्दिर और अभ्य दूसरे 
मन्दिर उनकी भव्यता और गौरव प्रकट करते हैं। विशव की एक आश्चर्यजनक वस्तू 
अंगकोरवत का भव्य मन्दिर है जो ।2वीं सदी में राजा सूर्यवर्मन द्वितीय ने निमित किया 
था । यह विश्व का सबसे बड़ा मन्दिर है। ऊँचे उठे चबूतरों और गैलरियों पर इस 
मन्दिर की रचना की गयी है | इसमें अनेक शिखर और गुम्बद हैं। इस मन्दिर की 
दीवारें पक्षी, पुष्प, नृत्य करती बालाएँ आदि आकृतियों से अलंकृत हैं । जिस प्राचीन 
वास्तुकला और तक्षणकला का विकास भारतीय शिल्पियों ने वहाँ किया था, उसका 
यह मन्दिर सर्वोत्कृष्ट नमूना है। अंगकोरथोम प्राचीन राजधानी यशोधरपुर का 
आधुनिक नाम है। इसकी स्थापना यशोवर्मन द्वारा हुई थी । यह नगर वर्गाकार था 
जिसकी प्रत्येक भुजा दो मील से अधिक लम्बी थी और इसके मध्य में बयोन का भव्य 
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मन्दिर था । यह मन्दिर अंगकोरवत के मन्दिर के द्वितीय स्तर पर था। इसमें पचास 
शिखर हैं। इस नगर की प्रत्येक वस्तु की कल्पना वास्तव में भव्य रूप में की गयी 
थी और “यशोधरपुर का नगर उस युग के समस्त विश्व में सवसे अधिक विशाल 
और भव्य नगरों में से था।” कम्बुज राज्य ने विश्व को सबसे बड़ा मन्दिर प्रदान 
किया है जिसमें भारत की शानदार सूक्ष्मातिसूक्षम कहानियाँ पाषाण पर उत्कीर्ण की 
गयी हैं । भारत की सांस्कृतिक विजय का यह दिव्य सशक्त प्रमाण हे। 

कम्बुज राज्य में शैव तथा वैष्णव दोनों धर्म प्रगतिशील थे । रामायण महा- 
भारत, पुराण आदि भारतीय ग्रन्थ अभिरुचिपूर्वक अध्ययन किये जाते थे । भारतीय 
आयुर्वेदशास्त्र आदि चिकित्सा-पद्धति का खूब प्रचार था। कम्बुज नरेश रुद्रवमंन ने तो 
अपनी राजसभा में दो आयुर्वेदीय चिकित्सकों को रखा था। संक्षेप में, कम्बुज निवासियों 
ने हिन्दू धमं, सभ्यता व संस्कृति को अपना लिया था और हिन्दू राजनीतिक व सामा- 
जिक विचारों तथा प्रथाओं को ग्रहण कर लिया था । 

मलाया प्वीपसमू ह--मलाया द्वीपसमूह के विविध द्वीप जावा, सुमात्रा, बाली, 
बोनियो में हिन्दू उपनिवेश समृद्ध हुए थे। इन द्वीपों में जिन्हें स्वणंद्वीप कहते थे, हिन्दू 
संस्कृति के अवशेष प्रचुर मात्रा में उपलब्ध हुए हैं । इस भू-खण्ड में दो हिन्दू साम्राज्यों 
का उत्कर्षं और ह्लास हुआ था। इनमें से प्रथम आठवीं सदी में शैलेन्द्र राजकुल द्वारा 
स्थापित हुआ था । इसके अन्तरगत मलाया प्रायद्वीप ओर सुमात्रा, जावा, बाली तथा 
बोनियो के सम्पूर्ण द्वीप सम्मिलित थे । इन प्रदेशों से व्यापार करने वाले अरब सौदा- 
गरों ने हर्षातिरेक से आह्लादपूर्ण शब्दों में इन सावंभौम शानदार राजाओं की सत्ता, 
शक्ति, सम्पन्नता और वैभव का वर्णन किया है। इन शैलेन्द्र सञ्राटों की दैनिक आय 
दो सौ मन स्वर्ण मानी जाती थी । 

श्रीविजय सास्राज्य--शेलेन्द्र सम्भवतः भारत के कलिंग प्रान्त से आये थे। 
प्रथम, इन्होंने दक्षिणो ब्रह्मा और उत्तरी मलाया को विजय किया और तत्पश्चात्‌ 
समस्त स्वणंद्वीप में अपना सार्वभौम राज्य स्थापित कर लिया । शेलेन््रों ने सुमात्रा में 
श्रीविजय नामक नगर बसाकर उसे अपनी राजधानी बनाया और इसी से उनका राज्य 
श्रीविजय साम्राज्य कहलाया । ग्यारहवीं सदी तक शेलेन्द्रों ने यश-वैभव मे शासन 
किया । इसके वाद दक्षिण भारत के राजा राजेन्द्र चोल ने जिसके पास सुदृढ़ विशाल 
जलसेना थी, शेलेबद्रों के साम्राज्य पर आक्रमण किया । परिणामस्वरूप, शेलेन्द्रों और 
चोलों में संघर्ष हुआ । यद्यपि राजेन्द्र ने शैलेन्द्र साम्राज्य का एक विशाल भु-भाग जीत 
लिया था परन्तु समुद्र-पार इतने दूरस्थ प्रदेशों को अपने आधिपत्य में रखना बड़ा 
दुष्कर कार्य था । अतएव लगभग एक शताब्दी बाद शैलेन्द्र ने चोलों की सावंभोमिकता 
को नष्ट-भ्रष्ट कर दिया और वे उससे विमुक्त हो गये । परन्तु पन्द्रहवीं सदी में जावा 
के नवनिमित हिन्दू राज्य ने शैलेन्द्र साम्राज्य को हडप लिया । शैलेन्द्र नरेश बौद्ध धर्म 
के महायान सम्प्रदाय के अनुयायी थे और चीन तथा भारत के नरेशों से उनका 
कूटनीतिक सम्बन्ध था । उनकी धामिक प्रेरणा का स्रोत बंगाल था जो उस समय 
भारत में महायान बोद्ध धमं का प्रमुख केन्द्र था। वंगाल का एक प्रसिद्ध बोद्ध भिक्षु 
कुमारघोष शेलेन्दरों का गुरु हो गया । शेलेन्द्र राजा बड़े निर्माता थे। उनकी सम्पन्नता, 
धामिक भावना और वैभव का सजीव स्मारक आज भी वोरोवुदूर का प्रसिद्ध स्तूप 
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खड़ा है। यह केन्द्रीय जावा के मैदान में है। इसमें महायान सम्प्रदाय के धामिक 
ग्रन्थों की कहानियां और बुद्ध के जीवन की अनेक घटनाएँ पाषाण पर अंकित की 
गयी हैं। यहाँ की प्रतिमाएं और तक्षणकला भारतीय और जावा की सम्मिलित 
कला के सर्वोत्कृष्ट उदाहरण हैं और शिल्पी के उच्चतम कला-चातु्ये को प्रदर्शित 
करते हैं। भारत में शेलेन्द्र सञ्जाटों ने नालन्दा में एक विहार और तारादेवी का 
सुन्दर मन्दिर बनवाया और इस विहार के व्य के हेतु पाँच आम दान में दिये थे । 

जाबा--जावा में भी उपनिवेश स्थापित हो चुका था । इस द्वीप की दन्तकथाएं 
और अनुश्चुतियाँ इसके ओपनिवेशीकरण का श्रेय पाराशर, व्यास, पाण्डुएटे आदि 
भारतीयों को देती हैं । परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि ईसा के बाद की प्रथम शताब्दी 
में हिन्दुओं ने यहाँ अपना उपनिवेश वसा लिया था और कलिंग प्रदेश के भारतीयों के 
औपतिवेशीकरण की प्रथम लहर यहाँ आयी थी । दूसरी शताव्दी के प्रारम्भ में यहाँ 
एक हिन्दू राज्य स्थापित हो गया और ।32 ई० में इसके नरेश देववर्मन ने चीन देश 
को अपना राजदूत भेजा था। महान्‌ चीनी यात्री फाह्यान जो 399 से 4।4 ईसा पूर्व 
तक भारत में था, समुद्र-मार्ग से चीन जाते हुए जावा में पाँच माह ठहरा था। उसने 
उल्लेख किया है कि जावा वौद्ध धमं: का सुदृढ़ किला है। नवीं सदी के पूर्व जावा में 
छोटे-छोटे हिन्दू राज्य थे। पांचवीं शताब्दी में पश्चिमी जावा में शासन करने वाले 
रोजा पूर्णवर्मेन के संस्कृत भाषा के जो चार अभिलेख प्राप्त हुए हैं, उनसे प्रमाणित 
होता है कि इस युग तक भारतीय संस्कृति जावा में अपना घर कर चुकी थी । शैलेन्द्रो 
के उत्कषं होने पर जावा 9 वीं सदी तक उनके आधिपत्य में रहा और बाद में उनकी 
शक्ति क्षीण होने पर वह स्वतन्त्र हो गया एवं शैव धर्मी राजवंशों की प्रभुता वहाँ 
स्थापित हो गयी । तेरहवीं सदी के अन्त में राजा. विजय ने मजपहित स्थान पर अपनी 
राजधानी बनाकर एक नवीन राजवंश की स्थापना की । मजपहित के राज्य ने पाश्वें- 
वर्ती द्वीपों को जीत लिया और ।365 ई० में मजपहित साम्राज्य में समस्त मलाया 
प्रायद्वीप और मलाया द्वीपसमूह सम्मिलित कर लिया गथा। पन्द्रहवीं सदी के 
प्रारम्भिक वर्षों में जावा के एक भागे हुए हिन्दू नरेश ने मलक्का का राज्य स्थापित 
किया जो शीघ्र ही सबल राजनीतिक सत्ता और महत्त्वशाली व्यापारिक केन्द्र हो गया । 
परन्तु इसके दूसरे राजा ने इस्लाम मत ग्रहण कर लिया था । इसलिए जावा धीरे- 
धीरे इस्लाम का गढ़ बन गया । भारतीय कला और साहित्य, जिस विस्तार से जावा 
में समृद्ध हुए थे, उतने अन्यत्र कहीं नहीं। आज भी वहां सैकड़ों नष्ट-प्रष्ट मन्दिर हैँ 
और संस्कृत के हस्तलिखित ग्रन्थों में विस्तृत साहित्य विद्यमान है। रामांयण और 
महाभारत के महाकाव्य इस द्वीप में सबसे अधिक लोकप्रिय थे और आज भी उनके 
जनप्रिय छाया-ताटक के विषय और प्रकरण इन ग्रन्थों में से ही लिये जाते हैं। 
जावा की भाषा, साहित्य, कला, कानून, नियम, आचार-विचार और शिष्टाचार की 
रचनाएं भारतीय ढंग पर ढाली गयी थीं । 

बाली और बोनियो--पाश्वंवर्ती वाली का द्वीप भी सम्पन्न और समृद्ध हिन्दू 
राज्य था और एक नरेश ने 5]8 ई० में चीन देश को एक दूत वहाँ से भेजा था। 
चौथी शताब्दी में बाली में हिदू राज्य स्थापित हो गया । छठी शताब्दी में यहाँ कोण्डित्य 
क्षत्रिय राजा राज्य करते थे ओर यहाँ तब बौद्धों के मूल सर्वास्तिवादी मत की प्रमु" 
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खता थी । दसवीं सदी में उग्रसेन, केसरी आदि भारतीय नामधारी राजाओं ने वहाँ 
शासन किया। जावा के नरेश, मुस्लिम आक्रमणों से रक्षा करने में असमर्थ होने पर, 
बाली द्वीप में चले गये । फलतः आज भी बाली में हिन्दू धमं अपनी प्राचीन परम्पराओं 
सहित बिद्यमान है। बाली के पास बोनियो में ईसा बाद को प्रथम शताब्दी में हिन्दुओं ने 
अपना उपनिवेश स्थापित कर लिया था | वारहवीं सदी में यह द्वीप जावा के आधिपत्य 
में आ गया था । इस द्वीप में भी भारतीय संस्कृति का खूब प्रचार हुआ। यहाँ थोड़े 
समय पूर्वं एक लकड़ी के मन्दिर के भग्नावशेष एवं बुद्ध तथा शिव की पापाण-मूतियाँ 
उपलब्ध हुई हैं । बोनियो के एक नरेश मूलवर्मन ने वाहु-सुवणकम नामक बड़ा यज्ञ 
किया था और इसके चिरस्मरणार्थं अभिनेखों सहित यूप (याज्ञिक स्तम्भ) निमित 
कराये थे । यहाँ की स्थापत्य व मूतिकला में स्थानीय तत्व विद्यमान हैं परन्तु फिर भी 
इसका विकास भारतीय कला के आधार पर हुआ। भारतीय संस्कृति आज भी वहाँ है। 
उपनिवेशों में हिन्दू संस्कृति 

लगभग पन्द्रह सौ वर्षो तक और उस समय तक भी जव भारत में हिन्दुओं 
की स्वतन्त्रता विलुप्त हो गयी थी, हिन्दू नरेश हिन्द और सुमात्रा से लेकर न्यू गायना 
तक के मलाया द्वीप समूह के अनेक द्वीपों पर शासन कर रहे थे । भारतीय धर्म और 
साहित्य, भारतीय सामाजिक और राजनीतिक संस्थाओं ने इन प्रदेशों व द्वीपों के 
आदिवासियों के जीवन को ढाला और असभ्य वर्वर जातियों को सभ्य बनाया एवं 
इन सुटूर-देशों की सम्पूर्ण विजय की | भारतीय कला और साहित्य के द्वारा इन 
आदिवासियों ने उच्च व श्रेष्ठ बौद्धिक रुचि और अधिक उन्नत नेतिक भावना अपना 
ली थी। उनके जीवन का ऐसा कोई पहलू कदाचित ही वचा हो जो हिन्दुओं के 
प्रभाव से अछूता रह गया हो । वास्तव में वे सभ्यता के उच्चतम स्तर पर ले जाये 
गये थे। सुदूर-अतीत में जातियों का मधुर मिश्रण कर और इन स्थानों के मूल 
निवासियों को भारत की आध्यात्मिक देन प्रदान कर वृहत्तर भारत की स्थापना की 
गयी थी । 

धर्म--इन उपनिवेशों में प्राप्त अभिलेख और बुद्ध, विश्व, विष्णु, गरुण, लक्ष्मी 
आदि की प्रतिमाओं से यह प्रमाणित होता है कि ब्राह्मण ध्म के अतिरिक्त इन प्रदेशों 
में बौद्ध धर्म भी हीनयान व महायान सम्प्रदाय सहित प्रचलित हो गया था। दोनों ही 
परस्पर मिश्चित हो गये थे, और ये सौहाद्रपूवंक समृद्ध रहे ब्रह्मा, विष्णु, महेश, व 
इनसे सम्बन्धित अन्य देवताओं की पूजा भी वहाँ होती थी और इन देवताओं के लिए 
भव्य मन्दिर निमित किये जाते थे । हिन्दू धर्म तो आज भी बाली में विद्यमान है। 
वहाँ इन्द्र, विष्णु व क्ष्ण की प्रतिमाएँ आज भी निमित की जाती हैं और दुर्गा तथा 
शिव की पूजा होती है और इस पूजा में जल-पात्र, माला, कुश, तिल, घुत, जो, मधु, 
अक्षत, दीप, घण्टी, मन्त्र आदि उन सभी वस्तुओं का प्रयोग होता है, जो हम भारत 
में करते हैं। भारत के समान वहाँ प्रतिदिन मन्दिर में रामायण, महाभारत व पुराणों 
का अखण्ड पाठ व कथाएँ भी होती थीं । 

भाषा और साहित्य--संस्कृत भाषा का भी वहाँ खूब प्रचार हुआ था और अनेक 
अभिलेख तथा वृतान्त विशुद्ध, दोप मुक्त व सुन्दर संस्कृत भाषा में लिखे जाते थे । ऐसा 
प्रतीत होता है कि वहाँ भारतीय साहित्य की शैली का प्रभुत्व रहा था। इससे प्रकट होता 
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है कि वहाँ के लेखक संस्कृत साहित्य, भाषा, व्याकरण काव्य से पूणं अवगत थे। 
सर्वत्र भारतीय लिपि का प्रयोग होता था | साहित्य में महाभारत व रामायण का 
गद्य में अनुवाद हुआ । पौराणिक गाथाओं के आधार पर अनेक ग्रन्थों की रचना हुई। 
धामिक साहित्य के साथ-साथ लौकिक साहित्य का भी अध्ययन किया जाता था। 
कम्बुज के राजा यशोवर्मन द्वारा पातंजल महाभाष्य पर लिखी हुई टीका का उल्लेख है। 
कला--इन द्वीपों की समाधियाँ, मन्दिर, भवन और मूतियाँ भारतीय कला का 
गहन प्रभाव प्रकट करती हूँ। वास्तव में औपनिवेशिक कला अपने आप ही एक नवीन 
शैली है। यद्यपि यह कला भारत से गयी और कुशल तथा अकुशल शिल्पियों ने अपनी 
मातृभूमि भारत की परम्पराओं को ग्रहण कर लिया था तथापि अपने नये वातावरण 
में भारतीय इस्जीनियरों और शिल्पियों ने नवीन विचारों को अपना लिया और ऐसी 
कृतियों की रचना की जो भारत में उनके मूल स्तर से विभिन्न ही नहीं वरन्‌ कुछ 
अंशों में निश्चयात्मक रूप से उनसे श्रेष्ठतर भी थीं । कम्बोडिया में अंगकोरवत का 
मन्दिर और जावा में बोरोबुदुर का बौद्ध मन्दिर भारतीय औपनिवेशक कला के सबसे 
अधिक प्रसिद्ध स्मारक हैं । आकृतियों की कल्पना के वैभव और कार्य-निष्पत्ति की 
कुशलता और अलंकरण में ये भारत में विद्यमान कलाकृतियों से अधिक श्रेष्ठ हैं। 
वास्तुकला का उच्चतर विकास इन मम्दिरों में प्राप्त होता है । 
शासन-प्रणालो--धर्म के अतिरिक्त हिन्दू सभ्यता का प्रभाव वहाँ की शासन- 
प्रणाली और राजनीतिक तथा सामाजिक विचारों में भी स्पष्टतया विदित होता है। 
उपनिवेशों के शासन के विषय में चीनी इतिहास हमें यह बतलाता है कि राजा के 
परामर्शं के हेतु आठ बड़े मन्त्री थे जिन्हें 'आठ पद” कहा जाता था और जो सव 
ब्राह्मणों में से ही चुने जाते थे सुवासित पदार्थों से राजा की देह पर मालिश होती 
थी । वह बहुत ऊंची टोपी पहनता था और विविध प्रकार के रत्नों का हार पहनता 
था, सुन्दर मलमल उसकी वेश-भूषा होती थो, रथों में वह जाता था और गजों 
पर सवार होता था । युद्ध में मनुष्य शंख बजाते और ढोल पीटते थे । यह हिन्दू 
संस्कृति का ही प्रभाव था । 
सामाजिक व्यवस्था--हिन्दुओं की वर्ण-व्यवस्था भी उपनिवेशों में बहुत पहले 
ही पहुँच गयी थी। राजाओं ने क्षत्नित्व ग्रहण कर लिया था और 'वर्मन' नाम अपना 
लिया था जिसका अर्थ रक्षक होता था | कुछ विशिष्ट कथनों के अनुसार जो भारतीय 
वहाँ गये, उन्होंने वहाँ के निवासियों से अपने वेवाहिक सम्बन्ध स्थापित कर लिये 
और धीरे-धीरे औपनिवेशिक समाज हिन्दू वर्ण-व्यवस्था में परिवर्तित हो गया था। 
बाली द्वीप में तो आज भी जाति-कमं, नामकरण, विवाह, अन्त्येष्टि आदि हिन्दू रिवाजों 
का प्रचार है। जब ये लोग विवाह करते हैं तो सुपारियों के अतिरिक्त मर कोई भेंट 
या उपहार नहीं देते और कभी-कभी तो सुपारियों से भरी हुई दो-दो सौ थालियाँ 
उपहार में देते हैं । कन्या विवाह के पश्चात्‌ अपने पति के घर जाती है | उनके संगीत- 
वाद्य वीणा या सारंग, तिरछी बाँसुरी, ताँवे के झाँझ-मजीरे और लोहे के ढोल होते 
हैं । वे शवों का अग्निदाह करते हैं और उनकी भस्म को स्वर्ण-कलश में रखकर समुद्र 
में बहा देते हैं । 
जब तक हिन्दू धर्म भारत में पुणं सशक्त था, उपनिवेशों में हिन्दू संस्कृति सजीव 
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शक्ति रही । हिन्दुओं के पतन से उनकी औपनिवेशिक सर्वोपरिता का भी ह्वास हो 

गथा । मूल स्रोत के शुष्क हो जाने पर इससे प्रवाहित सरिताएँ भी धीरे-धीरे शुष्क 

होकर अन्त में अदृश्य हो गयीं और ग्यारहवीं सदी से आगे उपनिवेशों में स्थानीय 
मौलिक तत्त्व धीरे-धीरे भएनी शक्ति स्थिर और दृढ़ करने लगे, परन्तु पन्द्रहवीं और 
सोलहवीं सदियों में वहाँ इस्लाम धमं पूरण रूप से स्थापित हो गया। 

“'एुडवांस्ड हिस्ट्री ऑव इण्डिया” में उसके विद्वान्‌ लेखकों ने उल्लेख किया है 
कि उपनिवेशों के इतिहास इस कथन की असत्यता और असार्थकता प्रदर्शित करते हैं कि 
हिन्दू धमं विदेशियों द्वारा ग्रहण नहीं किया जा सकता अपितु यह तो उन्हीं लोगों के 
लिए है जिनका जन्म हिन्दू धमं के वातावरण में ही हुआ है। उपनिवेशों का इतिहास 
यह वतलाता है कि हिन्दू धमं में ऐसी महान्‌ सजीवता है कि विदेशी संस्कृति को 
चैतन्य कर उसे अपने में मिला सकता है तथा सबसे अधिक असभ्य और वर्वर जातियों 
को सभ्यता व संस्कृति के उच्चतम क्षेत्र तक उन्नत कर सकता है। यदि हम यह 
स्मरण करें कि भारतीय संस्कृति और सभ्यता ने ऐसा ही कार्य कुछ कम अंशों में 
पश्चिमी, पूर्वी और केन्द्रीय एशिया में किया तो हम भारत की उस सच्ची महानता 
के अंग को भलीभांति समझ सकेंगे जिन पर यथेष्ट रूप से बल नहीं दिया गया। 
भारत का औपनिवेशिक और सांस्कृतिक प्रसार भारतीय इतिहास की सबसे अधिक 
दिव्य परन्तु विस्मृत उपकथा है जिसके लिए किसी भी भारतीय को न्यायोचित गवं 
हो सकता है। 

प्रश्नावली 

. “भारतीय कला और साहित्य ने विदेशों में अपना मस्तक ऊँचा किया और 
भग्रतीय संस्कृति विश्व के कतिपय अज्ञात कोनों में भी प्रविष्ट हो गयी ।” इस 
कथन को व्याख्या कीजिये । 

2. “भारत का औपनिवेशिक और सांस्कृतिक प्रसार भारतीय इतिहास की सबसे 
अधिक दिव्य परन्तु विस्मृत उपकथा है जिसके लिए किसी भी भारतीय को 
न्यायोचित गवं हो सकता है।” इस कथन को समझाइये । 

3. भारत के परे देशों और मलाया द्वीपसमूह के औपनिवेशीकरण के उद्देश्य के प्रकार 
और विस्तार का वर्णन कीजिये । 

4. दक्षिण-पूर्वी एशिया में भारतीय संस्कृति किस प्रकार फैली ? इस प्रकार के लोगों 
के जीवन में इसके प्रभाव का विवेचन कीजिये । 

5. टिप्पणियाँ लिखिये--अंगकोरवत, बोरोवुदुर, कम्बुज का हिन्दू राज्य, स्वणे-भूमि, 
शैलेन्द्र नरेश या श्रीविजय साम्राज्य और चम्पा का राज्य । 

6. दक्षिणःपूर्वी एशिया में भारतीय संस्कृति के प्रारम्भ और प्रसार का वर्णन कीजिये 
और उस क्षेत्र के अवशिष्ट स्मारकों का हाल लिखिये । 

अथवा 
दक्षिण-पूर्वी एशिया में भारतीय संस्कृति के प्रसार पर एक सूक्ष्म लेख लिखिये। 
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दक्षिण भारत या भारत का प्रायद्वीप जो तुंगभद्रा नदी के दक्षिण में है, उत्तरी 
भारत की अपेक्षा भूगर्भशास्त्रीय दृष्टि से अधिक प्राचीन है। अतएव मनुष्य का 
अस्तित्व उत्तर की अपेक्षा दक्षिण भारत में अधिक प्राचीन रहा है। तिन्नवेली जिले में 
आदिच्चनल्लूर में हुए उत्खनन दक्षिण में पूर्वे पापाणकाल के मनुष्य से अस्तित्व की 
ओर संकेत करते हैं । पू्व-पापाणकाल के मनुष्य से हम उत्तर पाषाणकाल के मनुष्य 
तक और. पाषाणकाल के मनुष्य से हम प्रागंतिहासिक युग के मनुष्य तक आते हैं । 
यह इस बात को प्रमाणित करता है कि दक्षिण भारत में पाषाण-युग से लौह-युग 
तक मनुष्य का अस्तित्व था, परन्तु इसी के समकालीन युग में उत्तरी भारत में पाषाण 
ते ता्रक्राल आया और वाद में लौहकाल । दक्षिण में पुरातत्व सम्वन्धी अवशेष इस 
बात की ओर संकेत करते हैं कि कालान्तर में मनुष्यों के दो समुदाय प्रकट हुए एक 
सुसभ्य था और दूसरा बहुत ही कम सभ्य था और दक्षिण में आयोँ के आगमन कें 
पुवं ही प्रथम समुदाय सभ्यता के अधिक उच्चतम स्तर पर पहुँच गया था। यह 
समुदाय द्राविड भाषाएं बोलता था और इसकी एक विशिष्ट जाति और वंश था। 
जब आयां का आगमन भारत में हुआ तब देशी सभ्यता के अनेक तत्त्व उस सभ्यता 
ब संस्कृति में प्रविष्ट हो गये जो अन्त में आज की भारतीय सभ्यता के रूप में विकसित 
हुए । जब इम भारतीय संस्कृति को दक्षिण भारत की देन के विषय में कहते हैं तब 
हमारा अभिप्राय सभ्यता के उन तत्त्वों से है जो हमारे काल की जटिल सभ्यता में 
भिश्चित कर लिये गये थे। दक्षिण भारत की देन वस्तुतः द्राविड़ संस्कृति रही है जो 
आयो की संस्कृति में अपनी कुछ बिशिष्टताओं के लिए घुलमिल गयी। 


तामिल देश--कुष्णा और तुंगभद्रा नदियों के दक्षिण ढाल से लेकर कुमारी 
अन्तरीप तक विस्तृत प्रदेश को तामिल देश कहते हैं । इस देश के निवासी तामिल 
भापा बोलते थे। इस प्रदेश में तीन तामिल राज्य थे--पाण्डय, चेर और चोल राज्य | 
इन राज्यों के प्रारम्भिक इतिहास का निदिष्ट ठीक-ठीक पता नहीं । पाण्डय राज्य 
तामिल राज्यों में सबसे अधिक प्राचीन और प्रसिद्ध है । इसकी राजधानी मदुरा शिक्षा 
का केन्द्र था । इसका अन्य महत्त्वशाली नगर कोरकई था जो दक्षिण भारत में एक 
बड़ा बन्दरगाह और सभ्यता का आश्रम था। पाण्ड्य नरेश अपने पाश्ववर्ती पल्लव 
और चोल राजाओं से निरन्तर संघर्ष में संलग्न थे । 30 ई० में मलिक काफूर त्ते 
अन्त में पाण्ड्य नरेश को पराजित कर दिया । चोल राज्य, जिसकी राजधानी कांजी- 
चरम्‌ थी, कारोमण्डल समुद्रतट पर था। यद्यपि यह पल्लवों की प्रसारित शक्ति का 


{शिकार हो गया था, परन्तु 740 ई० में इस राज्य ने पुनः अपनी स्वतन्त्रता प्राप्त 
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कर ली और एक बार पुनः दक्षिण भारत में सर्वोपरि हो गया | चोल नरेशों के. पास 
उच्चतम जलसेना थी। उनकी शासन-व्यवस्था सुसंगठित थी जिसकी विशिष्टता 


` स्वायत्त-शासन था। 30 ई० में मलिक काफूर ने अन्तिम चोल शासक को पराजित 


कर चोलों की स्वतन्त्रता विनष्ट कर दी । चेर राज्य में वर्तमान केरल राज्य और 
मालाबार तट के जिले थे। इसके नरेशों ने दक्षिण भारत की राजनीति में अधिक 
हस्तक्षेप नहीं किया । वे वाणिज्य-व्यवसाय की नीति का अनुकरण करते हुए शान्ति- 
पूर्वक समृद्धिशाली बने रहे। दक्षिण में आन्धरों के पतन के पश्चात्‌ पल्लवो ने धीरे- 
धीरे अपनी सावंभौमिकता स्थापित कर दी। वे तीन केन्द्रों से शासन करते रहे--- 
पश्चिम में वातापिं से (कोल्हापुर के दक्षिण-पश्चिम में), पूर्व में वेंगी से ओर दक्षिण 
में कांजीवरम्‌ से कांजीवरम्‌ को शाखा सबसे अधिक शक्तिशाली थी और 450 वर्षो 
तक शासन करती रही । पल्लव राजवंश में अनेक राजा हुए जो केवल वीर योद्धा 
ही नहीं थे वरन्‌ कला और साहित्य के उदार संरक्षक भी थे। भारतीय कला की 
सवसे अधिक मनोज्ञ और आकर्षक कला-शैलियों में पल्लव-कलाशेली और तक्षण- 
प्रणाली भी है। नवीं सदी के अन्त में पल्लवों को पराजित कर दिया । 
दक्षिण 

दक्षिण जो संस्कृत शब्द “दक्षिणापथ” का विकृत रूप है, विन्ध्याचल पर्वत 
और तुंगभद्रा नदी के मध्य में स्थित है। यह चट्टानों से युक्त पठार है जिसे गोदावरी, 
कृष्णा और तुंगभद्रा नदियाँ सींचती हैं । दक्षिण का प्रारम्भिक श्ंखलाबद्ध निर्दिष्ट 
इतिहास अज्ञात-सा ही है। सबसे प्राचीन राजवंश जिसका क्रमबद्ध वृत्तान्त हमें विदित 
है, आन्ध्र राजकुल है जिसका वर्णन पिछले अध्याय में हो चुका है। आन्ध्र राजवंश ने 
ईसा पूर्व 225 से 225 ई० तक साढ़े चार शताब्दियों तक शासन किया। 
आ्ध्रों का पतन अनेक स्थानीय राजवंशों के उत्कर्षं के लिए संकेत था। इन राजवंशों 
में बारवर के वाकाटक विशेष उल्लेखनीय हैं जो 300 ई० में सार्वभौम हुए 
और 200 वर्षों तक रहे । इस राजवंश के नरेश कलाप्रेमी थे और अजन्ता की कुछ 
गुफाओं के निर्माण में इनका हाथ था। चौथी शताब्दी के वाकाटक नरेश ने गुप्त 
सम्राट चन्द्रगुप्त द्वितीय की कन्या से विवाह किया । यह वेवाहिक सम्बन्ध अत्यन्त 
ही महत्त्वशाली था, क्योंकि इससे उत्तरी भारत की कला और संस्कृति दक्षिण में 
प्रविष्ट हो गयी और अन्त में वहाँ से काँची के पल्लवों द्वारा तामिल देश में ले जायी 
गयी । दूसरा राजवंश, जिसका प्रादुर्भाव इसी युग में हुआ था, कदम्व था जो पश्चिमी 
घाट ओर समुद्र के मध्य के देश पर शासन करता था। कदम्ब नरेश जैतियों के 
संरक्षक थे ।.वे छठी सदी के मध्य तक शासन करते रहे, तब चालुक्यों ने उन्हें परा- 
नित कर दिया | एक अन्य राजवंश, जिसने दक्षिण की राजनीति में महत्त्वशाली भाग 
लिया, गंग वंश था । इसने ईसा बाद की दूसरी शताब्दी से ऱ्यारहवीं सदी तक 
आधुनिक मैसूर राज्य से अधिकांश प्रदेश पर शासन किया । इसके कुछ नरेश जैन 
धर्म के संरक्षक थे । श्रवण बेलगोला में 57 फुट ऊँची जैन मुनि गोमतेश्वर की प्रतिमा 
984 ई० में गंग-नरेश के एक मन्त्री ने निमित करायी थी। 

550 ई० के लगभग चालुक्य राजवंश का प्रादुर्भाव होता है । चालुक्य राजाओं 
में सबसे अधिक महत्त्वशाली पुलकेशी प्रथम (550-567 ई०) और पुलकेशी द्वितीय 
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(606-642 ई०) थे । उसकी पूर्वी सत्ता समुद्रतट से लेकर पश्चिमी समुद्रतट तक 


समस्त दक्षिण में विस्तृत थी । चालुक्यों के दो केन्द्र हो गये, एक वातापी जिसे उन्होंने: 


बादामी नाम दिया और दूसरा वेगी । 

वादामी के चालुकयों ने 200 वर्षों तक अपनी सत्ता को बनाये रखा । इस वंश 
का अन्तिम नरेश 754 ई० में राष्ट्रकूट नरेश दन्तीदुग द्वारा पराजित होकर मारा 
गया था। इस प्रकार पश्चिम भारत में राष्ट्रकूट चालुक्यों के उत्तराधिकारी बनने में 
समर्थ हो सके । यद्यपि चालुक्य नरेश हिन्दू थे तथापि उनमें धाभिक सहिष्णुता थी। 
इसके अतिरिक्त वे कलाप्रेमी भी थे। उसके शासनकाल में अनेक मन्दिरों का निर्माण 
हुआ । बादामी की गुहाएँ तत्कालीन तक्षणकला का सुन्दर परिचय देती हैं। धीरे- 
धीरे महाराष्ट्र से राष्ट्रकूटों ने सभी दिशाओं में अपनी सत्ता का प्रसार कर उसे दो सौ 
वर्षों तक बनाये रखा | इस राजवंश के कुछ नरेशों के पास द्रव्य की ही प्रचुरता नहीं 
थी, वरन्‌ कला के प्रति अनुराग और उदारता भी थी। सुन्दर स्तम्भोंयुक्त प्रकोष्ठों 
वाला प्रसिद्ध एलौरा का मन्दिर, जो एक ठोस चट्टान से काटा गया था, राष्ट्रकूट 
नरेश कृष्ण प्रथम (757-800 ई०) का कार्ये था । 

973 ई० में राष्ट्रकूट नरेश को चालुक्य राजाओं के एक वंशल तैलप ने परा- 
जित कर दिया | जिस राजकुल की स्थापना तैलप ने की, वह उत्तरकालीन चालुक्यों 
के नाम से प्रसिद्ध हुआ | उनकी राजधानी कल्याणी थी । उन्होंने दो सौ- वर्षो तक इस 
विस्तृत प्रदेश पर शासन किया । जब उनकी शक्ति क्षीण होने लगी तव उनके साम्राज्य 
में से ही यादव, होयसल और काकतीय वंशों ने अपने स्वतन्त्र राज्य स्थापित कर 
लिये | यादव वंश ने, जो देवगिरि में स्थापित हो गया था , ।।90 ई० में चालुक्यों 
को पराजित कर दिया । उनकी राजधानी द्वारसमुद्र थी । इस वंश के नरेशों में धामिक 
उत्साह के साथ-साथ कलाप्रेम भी था। उनके मन्दिरों में एक नवीन शिल्प-शैली 
का भ्रादुर्भाव हुआ जो होयसलकला-शैली के नाम से विख्यात है। मैसूर राज्य में 
अरसीकेरी का सुन्दर ईश्वर मन्दिर होयसलकला का एक सर्वोत्कृष्ट नमूना है। 
काकतीयों की राजधानी वारंगल थी और वे भी दीघं काल तक स्वतन्त्रतापूवंक शासन 
करते रहे । ये राज्य अलाउद्दीन खिलजी के शासनकाल में दिल्ली से आये हुए मुस्लिम 
आक्रमणों के झंजावात के सम्मुख उखड़ गये और दक्षिण में हिन्दू शासन विलुप्त 
हो गया । 

तामिल संस्कृति [ 

तामिल प्रदेश के लोगों ने अपनी स्वतन्त्र संस्कृति का विकास किया .था जो 
तामिल संस्कृति के नाम से प्रख्यात हुई । इस संस्कृति का सर्वश्रेष्ठ युग मौयंकाल के 
प्रारम्भ से लेकर आन्भ्र-युग के अन्त तक विस्तृत रहा । इस संस्कृति का विवेचन निम्नः 
लिखित है-- 

समाज- उस समय समाज विशिष्टतया उन व्यक्तियों से बना था जो स्वय भूमि 
को जोतकर कृषि करते थे और जो अप्रत्यक्ष रूप से भूमि पर निर्भर थे । इनके तीचे 
कृषि के श्रमजीव (कुदीस) थे जिनके चार समुदायों-पाणान, तुड़ीयन, परयन और 


कंदम्बन- का उल्लेख है। कदाचित यह जनता का वहु भाग था. जो आज हुप 
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सम्मुख दक्षिण की अछूत जातियों के नाम से आया है । इनके अतिरिक्त बढ़ई और 
लुहार थे । यद्यपि उस समय जुलाहे थे परन्तु उनकी भिन्न जाति नहीं थी । इसके बाद 
लोगों की अन्य जातियाँ, जैसे मलवर, नाग आदि थीं। प्रथम आखेट करने वाले थे 
जिनका वर्णन योद्धाओं के समान किया गया है जो जन-मार्गों में लोगों को लूटा करते 
थे; द्वितीय मछुहारे थे जिनका स्तर समाज में निम्न श्रेणी का था । हृष्ट-पुष्ट सशक्त 
कृषक अच्छे सैनिक होते थे । युद्ध में वीरगतिःप्रप्त योद्धाओं के हेतु पाषाण के स्मारक 
निमित किये जाते थे। इस प्रकार से निमित समाज में ब्राह्मण उत्तर से आकर वस 
गये थे। अपने चरित्र की विशुद्धता और विद्या तथा ज्ञान को गहनता के कारण समाज 
में उन्हें अधिक प्रतिष्ठित पद प्राप्त हो गया। यद्यपि कालान्तर में समाज की वैसी 
ही व्यवस्था हो गयी जो उतर में आयों के समाज की थी, परन्तु चार वर्ण या चार 
आश्रम तामिल देश में अज्ञात थे । लोग अपने घन्धों के अनुसार समुदायों में विभक्त 
थे, परन्तु समाज का प्रमुख भाग दो समुदायों में विभाजित था--वे जो भूमि को जोतते 
थे ओर जो बहुसंख्यक थे; तथा वे जो कूषि-कमं अपने लिए दूसरों से करवाते थे और 
जिनका वग बहुत छोटा था। इसी- दूसरी श्रेणी से राजकीय कुटम्बों का प्रादुर्भाव 
हुआ। इन्हें अन्य जातियों की कन्याओं से विवाह करने की अनुमति थी परन्तु बदले 
में उन्हें कन्याएं देने की आज्ञा नहीं थी । 

यद्यपि कहीं भी उन विभिन्न समुदायों का सम्पूणं वृतान्त प्राप्त नहीं है जिनमें 
दक्षिण का समाज विभक्त था, परन्तु छुटपुट हवालों से हम इनका विवरण जान 
सकते हैं । विभिन्न जातियाँ अन्य दूसरी जातियों से स्पष्ट रूप से अपना अलग जीवन 
व्यतीत करती थीं । प्रत्येक का अपना धन्धा और विशेष अधिकार थे। अन्तर्जातीय 
विवाह और खान-पान में प्रत्येक समुदाय के अपने-अपने नियम और प्रथाएँ थीं। 
ऐसा कोई प्रमाण नहीं है जिससे प्रकट हो कि रीति-रिवाजों तथा आचार-विचारों को 
लोगों पर लादने का प्रयास किया गया हो या निम्न श्रेणियों की उच्च-वर्गों में मिश्रित 
हो जाने की माँग रही हो । वाद में जो सम्मिश्रण हुआ, वह उन लोगों के उच्चतम 
उदाहरणों का परिणाम था जिनके ज्ञान और चरित्र के लिए जनसाधारण में श्रद्धा 
की भावना .थी। संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि तामिल देश की सामाजिक 
व्यवस्था बहुत कुछ रक्त, पेशे, घामिक विशवास और वातावरण पर आश्रत रही । 

तामिल देश में यद्यपि मदुरा जैसे विशाल नगर थे परन्तु अधिकांश जनता ग्रामो 
में ही रहती थी। उच्च-वगे के लोग आलीशान मकानों में रहते थे। इनके प्रवेश 
द्वार बड़े प्रभावशाली होते थे । दुगे-निर्माण व किलेबन्दी में तामिल निवासी निपुण 
थे । तामिल नारियों को पूर्ण सामाजिक स्वतन्त्रता थी । बहुविवाह की प्रथा कुछ अंश 
तक प्रचलित थी । प्रेम-विवाहों का प्रचार था । विवाह से पूर्व प्रेम करने की सम्भावना 
रहती थी । वेश्याएँ व सुशिक्षित राजनतंकियाँ भी रहती थीं। 

बसन ओर आहार--तामिल लोगों की वेश-भूषा सादी थी और इसमें दो वस्त्र 
होते थे, एक घोती और दूसरी पगड़ी । तामिल महिलाओं द्वारा प्रयुक्त आभूषण चूड़ियाँ 
हार, भुजबन्द कन्दोरे ओर पायल थे । लोगों के भोजन में मांस का उपयोग होता 
था। मदिरा-पान में उनकी अभिरुचि थी। राजा और राजकुमार कभी-कभी महेंगीसुरा 
के पीने में मस्त रहते थें जिसे यवन (यूनानी और रोमवासी) अपनी अच्छी दूकानों 
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भें लाते थे। अनेक प्रकार के मादक द्रव्यों का प्रयोग किया जाता था। सैनिकों का 
अपना अलग वर्ग बन जाने के कारण कालान्तर में मांस-भक्षण सीमित हो गया था । 
आधिक स्थिति--कृषि के अतिरिक्त पशु-पालन, वस्त्र बुनना, मछली पकड़ना 
और व्यापार करना अन्य व्यवसाय ये । पशु-पालन कृषकों से भिन्न जाति के लोगों 
का धन्धा प्रतीत होता है। विशेषकर सूत के बहुत ही महीन वस्त्र बुने जाते थे। 
दक्षिण भारत के बुनकरों का मलमल बुनने का यश-गौरव ईसा वाद की प्रथम सदियों 
में ही स्थापित हो चुका था। तामिल साहित्य में 36 प्रकार के कपड़ों का विवरण है 
जो या तो तामिलनाड में वनते थे .या विभिन्न उत्पादक केन्द्रों से मॅगवाये जाते थे। 
कुछ सूत के बस्त्र इतने अच्छे बुने हुए थे कि इन्हें वायु का बना हुआ जाला या उबलते 
हुए दूध की वाष्प कहा जाता था। जहाँ तक धातुओं का सम्बन्ध था, लौह ज्ञात था, 
स्वणं प्रचुरता से प्राप्य था और नमक बनाया जाता था। तान्न से लोग अवगत थे 
और हाथीदाँत पर उत्कीणं कृतियों के हवाले भी उपलब्ध हूँ । तामिल निवासी भोजन 
के हेतु तथा मोती और मूंगे के लिए मछलियाँ पकडते थे । वे मोती और मूंगे की 
अनेक वस्तुएँ व्यापार के हित मनोहर ढंग से बनाते थे । 
सम्भवतः वस्तु-वितिमय द्वारा अत्यधिक आन्तरिक व्यापार होता था। परन्तु 
रोमन सिक्कों का व्यापक प्रसार यह संकेत करता है कि सिवके अज्ञात नहीं थे। 
समुद्री व्यापार भी होता था। तामिल साहित्य में समुद्री यात्रा और व्यापार आदि 
का विवरण मिलता है। भारतीय जलपोत दूरस्थ देशों को जाते थे और चीन साम्राज्य 
की सामुद्रिक सीमाओं तक पहुंचते थे । प्रागैतिहासिक काल में दक्षिण भारत के निवा- 
सियों के मलाया प्रायद्वीप में जाकर बस जाने के प्रमाण प्राप्त होते हैं। अति प्राचीन 
काल में तामिल लोग चालडियनों से व्यापार करते थे। प्राचीन मित्र का दक्षिण 
भारत से व्यापारिक सम्बन्ध था । ऐसा विशवास किया जाता है कि ईसा के पूर्वं को 
सदियों में मिल्न नरेश दक्षिण भारत से मलमल, आबनूस, दालचीनी तथा अन्य वस्तुएं. 
मेंगाते थे । 
मि्न और दक्षिण भारत के प्राचीन परस्पर व्यापारिक सम्बन्ध के विषय में 
एक मित्री अभिलेख उपलब्ध हुआ है जिसमें एक यूनानी नारी का विवरण हे जिसका 
जलपोत कन्नड़ समुद्रतट पर दुर्घटना का शिकार हो गया था। फिलिस्तीन के राजा 
सॉलोमन भारतीय सन्दल, वनमानुष, मोर, रुई, कपड़ा और अलोय लकड़ी मेंगाते 
थे । इसी प्रकार यूनानी भी चावल और मिर्च तामिलों से ही लेते थे। व्यापार के 
हित तामिल देश से बाहर भेजी जाने वाली वस्तुओं में पश्चिमी घाट के मसाले, कृषि 
की उपज, मोती, स्वर्ण व. बहुमूल्य रत्न, जेसे हीरे, हरितमणि, लाल चन्दन की 
लकड़ी, अलोय लकड़ी, सूती बस्त्र, विशेषकर मलमल और बिना बुना रेशम होता 
या । रोमन साम्राज्य के उत्कर्ष के बाद दक्षिण भारत के पश्चिमी देशों के साथ होने 
वाले व्यापार में खूब वृद्धि हुई। यह व्यापार इतना बढ़ गया था कि रोमन साम्राज्य 
के पूर्वी आयात का आधे से अधिक भाग भारतीयों के हाथ में था ओर इससे भारत 
में रोम के बहुसंख्यक सिक्के आते थे। मदुरा में अनेक रोमन सिक्कों की प्राप्ति यह 
प्रकट करती है कि तामिल देश और रोम में प्रगतिशील व्यापार विद्यमान था । विदेशी 
जलपोतों के नदियों के मुहानों में आने, स्वर्ण देने और उसके बदले में मि्चे-मसाले और 
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पश्चिमी घाट की अन्य वस्तुओं के ले जाने के हवाले हैं। तामिल देश के बन्दरगाहों में 
विदेशी व्यापारियों की वस्तियाँ बस गयी थीं | मालाबार तट पर वाद में विदेशी अरबी 
और ईसाइयों की संख्या में बहुत वृद्धि हो गयी थी । ऐसा विस्तृत व्यापार इस बात का 
प्रमाण है कि देश घना वसा हुआ था और सुव्यवस्थित शासन के अन्तर्गत समृद्धिशाली 
था। ऐसे ही शासन से वह शान्ति और व्यवस्था स्थापित हो सकी जो व्यापक व्यवहार 
के हेतु सर्वप्रथम महत्त्वपूर्ण आवश्यकता है। ऐसा प्रतीत होता है कि जीवन सुव्य- 
वस्थित और शान्तिमय था और जनता बहुलता तथा प्रचुरता का आनम्द उठाती थी । 


धाभिक जीवन--धर्म के क्षेत्र में लोग विविध धर्मों और सम्प्रदायों के प्रति 
उदार और सहिष्णु थे। लोगों के धार्मिक विश्वास और धारणाएँ तथा पूजन के 
ढंग विविध थे--एक ओर मृतक की समाधि पर पापाण खड़ा करते और त्यौहारों 
पर पूजन करते थे तो दूसरी ओर, धर्म और दर्शन के उच्चतम विविध रूप थे । इन 
दोनों सीमाओं के अन्तर्गत लोग विविध प्रकार से पूजन और उपासना करते थे । परन्तु 
इतनी विभिन्नता होने पर भी अशान्ति और विप्लव उत्पन्न करने वाली धामिक कट्टरता 
का अभाव था। उस युग में प्रमुख रूप से चार देवता थे--शिव नीलकण्ठ, कृष्ण के 
ज्येष्ठ भ्राता वलदेव या बलराम के समान देवता, कृष्ण या विष्णु के समान देवता 
ओर उत्तर भारत के स्कन्द या कार्तिकेय के समान देवता। इन प्रमुख देवताओं के 
अतिरिक्त अनेक छोटे देवी-देवता भी थे, जिनमें से प्रत्येक की पूजा अपने विशिष्ट ढंग 
से होती थी । अति प्राचीन काल में चोल व पाण्ड्य नरेशों में से कुछ ने ब्राह्मणों के . 
निर्देशन में बहुत से यज्ञ भी किये थे। 


बाद में उत्तर भारत के तीन धमं--्राह्मण धम, जैन धर्म और बौद्ध धमं 
दक्षिण में प्रसारित हो गये । चन्द्रगुप्त मौर्ये के समय में जैन घमं प्रसारित हो गया 
था, इसका उल्लेख पहले हो चुका है। भद्रवाहु के आगमन के बाद से दक्षिण में धमं 
का प्रसार बढ़ता ही गया और ईसा बाद की दूसरी शताब्दी तक तामिल देश में जैन 
घमं की जड़ें ढ़ हो गयी थीं तथा मदुरा जैन धर्म का प्रमुख केन्द्र हो गया था | कुछ 
पाण्ड्य नरेश जैन धर्मावलम्बी थे । कालान्तर में शैव नयनमारों और वैष्णव अलवारों 
के योग से जैन धमं तामिल देश से विलुप्त हो गया था । 


यद्यपि अशोक ने तामिल देश में वौद्ध धमं का प्रसार किया था तथापि व्यक्तिः 
गत रूप से बौद्ध धर्म-प्रचारकों ने भ्रमण कर बौद्ध धर्म का वहाँ यथेष्ट प्रचार कर दिया 
था । ईसा बाद की प्रारम्भिक सदियों में नागपट्टिनम, तोण्डमण्डलम और कांजीवरम्‌ 
में वौद्ध धमं के प्रधान केन्द्र हो गये थे। ह्वानच्यांग के वृत्तान्त के अनुसार कांजीवरम्‌ 
में एक सौ बौद्ध मठ थे जिसमें दस हजार बौद्ध भिक्षु रहते थे। सातवीं शताब्दी के 
अन्त तक रूढ़िवादी हिन्दू धमं का दक्षिण में प्रचार हो गया और इससे बौद्ध और 
जेन धमं क्षीण हो गये थे | इस धर्म के दो प्रमुख सम्प्रदाय शैव नयनमारों और वैष्णव 
अलवारों ने भक्ति-मार्ग को जन्म दिया । नयनमार शैव सम्प्रदाय के संस्थापक थे । 
शैव साहित्य के अनुसार ऐसे 63 नयनमार हुए हैं। ये महान्‌ सन्त थे जिनके रचे हुए 
भक्ति के भजन अत्यधिक भावपूर्ण थे। इसी प्रकार वैष्णव अलवार भी सन्त थे। 
इनकी संख्या !2 थी । विष्णु की उपासना में इन्होंने गीतों और स्तुतियों की रचना 
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की थी । इनके रचे हुए भजन पूजन और उपासना के समय विष्णु के मन्दिरों में सदेव 
गाये जाते थे | ड जल देश में 
साहित्य--ईसा बाद की सातवीं सदी के पूव ही तामिल देश में भाषा को व्यवस्थित 
रूप दे दिया गया था । ईसा बाद को तीसरी सदी के पूव इस प्रदेश में तोल्कप्यिर नामक 
प्रसिद्ध वैयाकरण हुआ। इसके काल से तामिल साहित्य पर संस्कृत का प्रभाव पड़ने 
लगा । ईसा बाद की प्रथम तथा द्वितीय शताब्दियों में रचित तामिल की कतिपय कवि- 
ताएँ आज भी विद्यमान हैं । परन्तु ` तामिल साहित्य की सबसे अधिक प्राचीन पुस्तक 
जो संस्कृत के प्रभाव से विमुख है, 'कुराल' ग्रन्थ है जिसका प्रसिद्ध लेखक तिरुवर्लुवर 
ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी में उत्पन्न हुआ था । इसने साहित्यिक श्रेष्ठता का स्तर 
निर्दिष्ट किया | कुराल में 33 परिच्छेद हैं जिनमें से आधे से अधिक राजनीति व 
अर्थनीति पर हैं। इसी युग में दो अन्य प्रसिद्ध तामिल महाकाव्य 'सिलप्पाधिकारम्‌ 
और 'मणिमेकलम' भी रचे गये। महाकाव्यों में तामिल साहित्य सर्वोपरि माना जाता 
है । इसके पाँच प्रसिद्ध महाकाव्य और लघुकाव्य आज भी विद्यमान हैं । तामिल 
साहित्य के अनेक काव्य और ग्रन्थ विविध जैन और बौद्ध विद्वानों द्वारा रचित हैं । 
पल्लबकाल में जो तामिल साहित्य रचा गया, वह प्रायः श्रुतिभाष्य था, क्योंकि यह 
वैष्णव अलवारों तथा शैव नयनमारों का युग होने से सन्तों के मन्त्र, भजन, गीत, 
स्तुतियाँ आदि साहित्य में ग्रन्थ रूप में संगृहीत कर लिये गये | ईसा वाद की बारहवीं 
सदी तामिल साहित्य का महत्त्वपूर्ण युग है क्योंकि इस काल में तामिल के सबसे वड़े 
मध्ययुगीन कवि जयकोन्दन, सुप्रसिद्ध भाष्यकार आदियारक्कुनल्लर, शैव सन्त कनि- 
सेक्किलर, काम्बर, ओत्ताकुतर, व पुगलेन्दी जैसे दिग्गज साहित्यकार हुए थे । 
ललितकलाएं--तामिल निवासी ललितकलाओं में विशिष्ट अभिरुचि रखते 
थे । कला के क्षेत्र में उन्होंने अपनी मौलिक प्रतिभा का परिचय दिया । वे वाद्य-यन्त्रों 
का प्रयोग करते थे जिनमें आठ छेद वाली बाँसुरी भी होती थी | नृत्यकला का उन्हें 
अभ्यास था और संगीत तो उनको शिक्षा का अंग वन गया था । अभिनयकला इस 
काल में प्रचलित थी । पल्लव और चोल नरेशों के संरक्षण में चित्रकला तथा तक्षण- 
कला का उच्चतम विकास हुआ था। दक्षिण के अनेक भव्य मन्दिरों और भवनों का 
अस्तित्व दक्षिण भारत के राजाओं के भवन-निर्माणकला और तक्षणकला के प्रति 
प्रेम को प्रमाणित ही नहीं करता, वरन्‌ वास्तुकला के क्षेत्र में एक नवीन प्रणाली का. 
प्रभाव भी प्रकट करता है जो पल्लव-चोलकला-शेली के नाम से प्रसिद्ध हुई। इसका 
वर्णन आगे किया जायगा। 
सामुद्रिक प्रक्रियाएँ ओर वाणिज्य-व्यापार--तामिल राज्य समुद्रतटीय प्रदेश 
होने के कारण, वहाँ के लोग निर्भीक खूप से समुद्री यात्रा करने वाले हो गये। 
भारतीय जलसेना का निर्माण करने ओर समुद्री व्यापार का विकास करने वाले वे 
सर्वप्रथम भारतीय थे। चोलों की सशक्त जलसेना ने सिंहलट्वीप पर विजय प्राप्त कर 
ब्रह्मा के समुद्रतटीय द्वीपों, मलाया प्रायद्वीप, मालाबार समुद्रतट के द्वीप, निकोबार 
द्वीप तथा जावा-सुमात्रा के द्वीपसमूह को भी विजय कर वृहत्तर भारत की नींव डाली 
थी। तामित देश भसालों, हाथीदाँत की वस्तुओं, मोतियों ओर बहुमूल्य रत्नों से 


सम्पन्न था। मलमल, रेशम ओर ऊनी वस्त्र बनाना उसको विशेषता थी । ये बहुमूल्य 
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वस्तुएँ एक ओर तो मिश्र, रोम और अरव देश को भेजी जाती थीं, तो दूसरी ओर 
मलाया ्वीपसमूह और चीन देश को । इनके बदले में विदेशी स्वर्ण विशेषकर रोम से 
दक्षिण भारत में आता था। दक्षिण भारत के वन्दरगाहों में रोम के वणिकों के' 
आवास-केन्द्र थे । कावेरीपट्टम में ऐसे ही एक केन्द्र का उल्लेख एक तामिल लेखक ने 
किया है। कतिपय पाण्ड्य नरेशों के पास रोमन सैनिक थे और वे अंगरक्षकों के पदों 
पर नियुक्त किये गये थे । 

तामिल शासन--तामिल देश ने उच्चतम, नियमित और सुव्यवस्थित शासन 
का आनन्द उठाया था। यद्यपि उसमें राजतन्त्र का प्रचार था, परन्तु निरंकुशता और 
स्वेच्छाचारिता का सर्वथा अभाव था । शासन-संचालन में परामर्श देने के लिए पाँच 
महासमितियाँ थीं। राज्यसभा अपने वैभव और भव्यता के लिए प्रख्यात थी । राजा 
प्रजा-हितैषी होता था। बह उसके सुख-दुख में भागी होता था और निस्संकोच प्रजा 
से मिलता था । न्याय-दान का समुचित प्रबन्ध था | दीवानी और फौजदारी के सभी 
मामलों में राजा का निर्णय अन्तिम, सर्वमान्य और सर्वोपरि होता था। दण्ड-विधान 
अत्यन्त कठोर था । 

तामिल लोगों का अधिकांश भाग ग्रामों में निवास करता था और अनेक ग्राम 
मिलकर शासन के लिए 'कुरंम' नाम की इकाई निर्मित करते थे। अनेक 'कुरंम' को 
सम्मिलित कर एक जिले का निर्माण होता था जिसे “नाडु' कहते थे ओर ऐसे 'नाड' का 
एक समुदाय 'कोटटम' नामक डिवीजन (4४५००) या भुक्ति बनता था एवं अनेक 
'कोट्टम' से मिलकर एक “मण्डल' या प्रान्त होता था। इनमें से प्रत्येक भाग शासन के 
एक अधिकारी के अन्तर्गत होता था | सबसे विशाल भाग राजवंश के किसी सदस्य के 
अधिकार में होता था। 'कुरंम' का शासन ग्राम-परिषद्‌ के हाथ में था। भूमि-कर 
राज्य की आय का प्रमुख साधन था, यद्यपि समकालीन साहित्य में अन्य अनेक करों 
का उल्लेख है। अभाव व अकाल के समय में छूट दी जाती थी। जन-मार्गों और 
सिचाई के साधनों के निर्माण और उन्हें बनाये रखने में शासन द्वारा प्रचुर धन व्यय 
किया जाता था । 

परन्तु महत्त्वपूर्ण तत्त्व जो तामिल शासन की विशिष्टता थी, ग्रामों में स्वायत्त 
शासन की प्रणाली का विकास था । प्रत्येक ग्राम अपना स्थानीय शासन स्वयं करता 
था और इस हेतु साधारण परिषद्‌ होती थी जो ग्राम की कार्यकारिणी का वार्षिक 
निर्वाचन करती थी । इसके अतिरिक्त शासन की विविध शाखाओं की देख-भाल करने 
के हेतु अनेक कायं-समितियां होती थीं । ग्राम-परिषद्‌ के नाम पर कर संग्रह किये जाते 
थे । ग्राम-परिषद्‌ न्यायदान करती थी और अभिलेखों को नियमित रूप से रखती थी । 

आर्य संस्कृति का दक्षिण में शान्तिपूर्वक प्रवेश और उसका प्रभाव 

उत्तर भारत से दक्षिण भारत विन्ध्याचल प्त, नबंदा और ताप्ती द्वारा * 
विभक्त है । महाकाव्यों में इसे 'दण्डकारण्य' और 'महाकान्तार' नामक साधन वनों से . 
आच्छादित कहा गया है। अतएव प्रारम्मिक आयोँ के लिए इसमें प्रवेश करना दुष्कर 
कार्य था । फिर भी दक्षिण में आर्यं ऋषि अगस्त्य द्वारा प्रारम्भिक आयें उपनिवेश 
बसाने की गाथा है। दक्षिण भारत में आयं प्रथाओं को सर्वप्रथम प्रस्तुत करने चाले 


नषि अगस्त्य ही थे । विन्व्याचल पवत और नर्वेदा नदी की घाटी में से आयों का 
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दक्षिण में प्रवेश करना साधारणतया ईसा पूर्व 800 में' “अत्रेय ब्राह्मण” के युग में 
माना जाता है। य्याप दक्षिण की सीमा पर आयों के विदर्भं जैसे राज्य स्थापित हो 
गये थे; तभी तो आयों का दक्षिण में जाने का जन-मार्ग पश्चिमी तट पर था । पाणिनि 
तक (ईसा पूवं सातवीं सदी) दक्षिण के विषय में प्राप्त हमारा ज्ञान तुलनात्मक दृष्टि 
से न्यून है परन्तु जब हम कात्यायन (ईसा पूर्व 300) तक आते हैं तब इसमें अत्यधिक 
वृद्धि हो जाती है और पतंजलि (ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी का मध्यकाल) के समय तो 
सुदूर-दक्षिण का विवरण भी इसके अन्तर्गत आ जाता है क्योंकि इस युग में काँची को 
विद्वान ब्राह्मणों की वस्ती कहा गया है | वाद में, अशोक के युग में आये भारत को 
दक्षिण के विषय में खूब ज्ञान .हो गया था। अशोक का तेरहवाँ चट्टान-अभिलेख 
दक्षिण के राज्यों का निर्दिष्ट और ठीक-ठीक विवरण प्रदान करता है। स्वयं अशोक 
ने ईसा पूर्व 256 में दक्षिण में एक भिक्षुक के नेतृत्व में वौद्ध धर्म-प्रचारकों को 
भेजा था । ऐसा कहा जाता है कि इन्होंने दक्षिण में साठ सहस्र व्यक्तियों को बौद्ध 
घर्म की दीक्षा दी थी | इस मौयं-युग में बौद्ध, जैन और ब्राह्मण दक्षिण में प्रयाण कर 
गये और वहाँ उन्होंने उपनिवेश स्थापित किये । वे वहाँ शन्तिपू्वंक रहते और अपनी 
घामिक क्रिया-विधियों एवं प्रथाओं का पालन करते थे । इन्होंने तामिल समाज पर 
जो प्रभाव डाला, वह सत्ता की जबरदस्ती की अपेक्षा अनुकरणीय दृष्टान्त व आदश 
द्वारा अधिक व्यापक था । इस समय आयं ब्राह्मण तामिल संस्कृति में समाज के नेता के 
पद पर समुचित रूप से प्रतिष्ठित हो गये थे और अनेक कार्यों के हेतु उनकी सहायता 
की आकांक्षा की जाती थी | इस बात का प्रमाण है कि अशोक के युग में आयं संस्कृति 
का प्रभाव पूर्णर्पेण स्थापित हो चुका था। तामिल भाषा के सर्वोत्कृष्ट साहित्यिक 
ग्रन्थ 'संगम' पर जैनियों और बौद्धों के प्रभाव के अतिरिक्त आयो और संस्कृत भाषा 
का प्रभाव भी दृष्टिगोचर होता है। ऐसा प्रतीत होता है कि दक्षिण भारत में प्रवेश 
करने के लिए पूर्वी और पश्चिमी दोनों तटों पर जल-मागं थे परन्तु पश्चिमी तट का 
मार्ग कदाचित सुगम था । इन मार्गों का उपयोग दक्षिण में प्रयाण करने हेतु होता 
था जिसका पुष्टिकरण संस्कृत साहित्य में दक्षिण भारत के विषय में प्राप्त विवरण से 
होता है । अतएव हम यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि द्राविड़ और आर्य संस्कृतियों 
FC मी के सुअवसरों की प्रचुरता थी और इनके पारस्परिक प्रभाव की भी 
वृद्धि हुइ। 
पल्लवों के शासनकाल में दक्षिण भारत का आर्यीकरण पूणं हो चुका था। 
उनके अनुदान यह प्रकट करते हैं कि छठी शताब्दी के अन्त तक दक्षिण में आयोँ की 
सामाजिक व्यवस्था की जड़ दृढ़ हो गयी थी । वौद्धायन ब्राह्मणों को दिये गये अनुदान 
का स्पष्ट उल्लेख यह्‌ प्रकट करता है कि उत्तर भारत के धर्म-शास्त्रज्ञों ने पल्लव 
राज्य में सत्ता प्राप्त कर ली थी, संस्कत ने अपनी प्रभुत्ता प्रतिष्ठित कर ली थी और 
प्रारम्भ के कतिपय राजकीय अभिल्ेखों के अतिरिक्त अवशिष्ट अभिलेखों के हेतु इस 
भाषा का उपयोग होता था । कालिदास ओर भैरवी की कविताएँ तथा वराहमिहिर 
के अन्ध पल्लव देश में प्रख्यात हो गये थे । 'कुरंम” के मतों में वेदों के अध्ययन करने 
बाले 09 परिवार रहते ये। तामिल साहित्य भी आयों से प्रभावित होकर पल्लव- 
` संरक्षण में समृद्ध होता गया और फलतः तामिल साहित्य के सर्वोत्कृष्ट ग्न्यों की 
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रचना हुई। संस्कृत-ज्ञान के आश्रम और वाद में दक्षिण में शिक्षा के सबसे महान्‌ 
वेन्द्र कांची के विश्वविद्यालय ने दक्षिण में संस्कृत के प्रसार में महत्वपूर्ण काये किया । 
'न्याय-भाष्य' का रचयिता तर्कशास्त्र वात्सायन जो ईसा वाद की चतुर्थ सदी में 
हुआ था, कांची का पण्डित था । महान्‌ वौद्ध आचायं और दार्शनिक दिगनाग अपनी 
बौद्धिक और धाभिक पिपासा शान्त करने और कदम्ब राजकुल का मयूरवर्मा भी 
पाँचवीं सदी में उच्च शिक्षा की प्राप्ति हेतु कांची गये थे। इसके अतिरिक्त 
प्रसिद्ध वौद्धाचार्यं धर्मपाल कांची निवासी ही थे। जिस प्रकार उत्तर भारत में 
नालन्दा दौद्धिक जीवन पर अपना प्रभुत्व रखता था, उसी प्रकार दक्षिण में कांची का 
विश्वविद्यालय था । अतएव समुचित रूप से यह दावा किया जा सकता है कि शिक्षा 
का महान्‌ केन्द्र पल्लवों की कांची थी, जहाँ से दक्षिण भारत सुदूर-पू्वं के भार- 
तीय उपनिवेशों में आय॑ संस्कृति फा प्रसार होता था। पल्लव-प्रभाव के अन्तर्गत 
चम्पा और कम्बुज के हिन्दू उपनिवेशों में आठवीं सदी तक आरं संस्कृति और सभ्यता 
का प्रसार ओर प्रचार निरन्तर होता रहा । कम्बुज और चम्पा में दक्षिण भारत का 
शेव सम्प्रदाय राजकीय धर्म हो गया था। संस्कृत उनकी शासकीय भाषा बन गयी 
थी और चम्पा में सौ से अधिक संस्कृत अभिलेख उपलब्ध हो चुके हैं। कम्बुज में 
पल्लव लिपि में ही संस्कृत के इन अभिलेखों की रचना हुई थी और वहाँ के नरेशों 
तथा राजकुल के व्यक्तियों के नाम भी, जैसे महेन्द्र वर्मन, प्ल्लवों के नामों के अनुरूप 
ही होते थे । कम्बुज की शिल्प-कलाइतियाँ निस्सन्देह पल्लवकला-शैली की परम्पराओं 
का अनुकरण करती हैं । उन पर पल्लवकला-प्रणाली का गहन प्रभाव है । इसी 
प्रकार चम्पा के घ्रासाद, भदन, मन्दिर आदि भी प्रमुख रूप से दक्षिण शेली के ही हैं। 
जावा, सुमात्रा, और मलाया द्रोपसमूह के शैलेन्द्र नरेशों ने भी दक्षिण भारत के 
राज्यों से घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित कर दक्षिण से अपनी सांस्कृतिक प्रेरणा प्राप्त की 
थी । उनके कई अभिलेखों में दक्षिण भारत की लिपि का प्रयोग किया गया है और 
सुमात्रा में वंशों के अनेक नाम दक्षिण भारत के नामों के समान ही थे। ये सव इस 
बात को यथेष्ट रूप से प्रदर्शित करते हैं कि सुदृर-पूर्व के हिन्दू उपनिवेशों में जो 
सांस्कृतिक प्रभाव था, उसका मूल उद्गम दक्षिण भारत में था। निस्सऱदेह भारतीय 
संस्कृति के प्रचार और प्रसार के प्रति दक्षिण भारत की यह बड़ी देन है। 


दक्षिण की सांस्कृतिक देन 


दक्षिण भारत की कुछ विशिष्टताएं हैं अर्थात उसकी सामाजिक व्यवस्था की 
स्थिरता और निरन्तरता तथा उसकी संस्क्रि की एकता । अति प्राचीन काल से दक्षिण 
के पाण्ड्य, चोल और चेर राज्यों ने युगों तक अपनी परम्पराओं को बनाये रखा। 
इन राज्यों की सत्ता और अस्तित्व को राजकुल के परिवर्तेन प्रभावित न कर सके । 
दक्षिण के पाण्ड्यमण्डलम, तोण्डमण्डलम और केरल वास्तव में भौगिलिक इकाइयाँ 
थीं जिनकी प्रतिष्ठा और निरन्तर वना रहने वाला राजनीतिक तथा सांस्कृतिक 
अस्तित्व था । इसके विपरीत, उत्तरी भारत में इतिहास विशेष रूप से राजवंशों पर 
निर्भर था । अतएव दक्षिण निर्दिष्ट सांस्कृतिक देन प्रदान कर सका । सुदूर-पूर्वीय 
देशों में हिन्दू संस्कृति के प्रमाण व प्रचार में दक्षिण भारत की जो देन रही है, उसका 
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वर्णन ऊपर हो चुका है। अन्य क्षेत्र में उसकी जो देन है, उसका विवेचन निम्न- 
लिखित है-- 
भक्ति-सम्प्रदाय--दक्षिण की सांस्कृतिक देन भक्ति-सम्प्रदाय के रूप में है। भक्ति 
के सिद्धान्त का अभिप्राय इष्टदेव के प्रति भदूट और अगाध भक्ति, श्रद्धा और प्रेम 
है । अपने इष्टदेव में विशवास और उसके प्रति भक्ति रखना मोक्ष-प्राप्ति का साधन 
माना जाने लगा। भक्ति-सम्प्रदाय में अमूत्तं और अदृश्य देवता की ऐसे रूप में कल्पना 
की जाती है कि वह मानव-कारयों में हस्तक्षेप करने के लिए समर्थ हो। ईश्वर की 
मानसिक कल्पना भक्त के लिए शारीरिक रूप में परिवर्तित कर दी जाती है। निलिप्त 
ब्रह्म या ईश्वर भक्त के इष्टदेव के रूप में वदल दिया जाता है। भक्तों द्वारा मन्दिर 
निर्माण किये जाते हैं और विभिन्न प्रकार की प्रतिमाओं के रूप में ईश्वर की प्रतिष्ठा 
इन मन्दिरों में की जाती है। भक्ति-सम्प्रदाय के अनुयायी वहाँ जाते हैं और मूर्ति 
का पूजन करते हैं । देवता की कल्पना के अनुरूप ही उसके पूजन की विधि भी निर्दिष्ट 
कर दी गयी । ऐसा माना जाने लगा था कि जो व्यक्ति शरीर, मन, वचन व कर्म से 
अपने आपको, ईश्वर को अथवा इष्टदेव को समपित कर देते हैं, वे मोक्ष पाते हैं और 
परमन्रह्म को प्राप्त करते हैं । इन सब वातों ने धमं को व्यावहारिक पूजन तथा भक्ति 
के लिए विशिष्ट रूपों में संगठित कर दिया । भक्ति-आन्दोलन, जिसका जन्म विष्णु 
और शिव के पूजन से हुआ था, दक्षिण भारत में आर्य संस्कृति के प्रवेश करने के पूर्व 
ही प्रारम्भ हो गया था । अतएव यह आयो के पुर्वं का सिद्धान्त है। दक्षिण भारत 
में शिव और विष्णु के भक्तों ने इस भक्ति-सम्प्रदाय का अत्यधिक प्रसार किया । शैव 
सम्प्रदाय के संस्थापक सन्त नयनमारों की शिव-भक्ति असीम थी। इनके भक्ति के 
भजन अत्यन्त सरस और भावपूर्ण थे। शैव साहित्य के अनुसार नयनमार या शिव- 
भक्त सन्त हुए हैं। इन सन्तों ने भक्ति और भजन के भावपूर्ण साहित्य के द्वारा तामिल 
देश में एक नवीन स्फूति उत्पन्न कर दी थी। इसी प्रकार विष्णु के भक्त अलवारों ने 
भी भक्ति को प्रोत्साहित किया । अलवारों ने विष्णु की स्तुति में भक्तिरसपूर्ण काव्य 
की रचना की । पल्लव-शासन के 'संगम' साहित्य में भक्ति का दिव्य उत्कं दृष्टिगोचर 
होता है। शेव सम्प्रदाय का 'तेवरम' और 'तिरुवाचकम' तथा वैष्णव सम्प्रदाय का 
प्रबन्ध भक्ति-साहित्य है जो पल्लव-युग का है। भक्ति-सम्प्रदाय का धार्मिक साहित्य 
“आगमों' के विकास को सप्रमाण प्रकट करता है। आगम मन्दिर-पूजा के मूल के हैं 
और भक्ति-सम्प्रदाय के धमं का प्रत्यक्ष फल है। शैव और वैष्णव दोनों सम्प्रदायो 
का समस्त भागम साहित्य मन्दिर-पूजा की आवश्यकताओं की पूर्ति के हेतु निमित 
हुआ था । 
शैव और वैष्णव मत के रूप में भक्ति-सम्प्रदाय उत्तर भारत में प्रसारित हुआ। 
वैष्णव मत महाराष्ट्र में पंढरपुर के चतुदिक केन्दरीभुत हो गया और बाद में इसे 
मथुरा में कृष्ण की जन्मझूमि के नाते अनुकूल सुविधाजनक स्थान प्राप्त हो गया। 
परन्तु बारह से पन्द्रहवीं शताब्दी में भक्ति-मत ने उत्तर भारत में वैष्णव सम्प्रदाय का 
तिदिष्ट रूप ले लिया था। इस मत के अनुसार अब विष्णु के दो अवतार--राम 
ओर कृष्ण-_के प्रति विशिष्ट श्रद्धा, प्रेम ओर भक्ति होने लगी थी। तुलसीदास की 
` प्रसिद्ध हिन्दी रामायण के द्वारा राम ने प्रमुख रूप से अपना प्रभुत्व बनाये रखा और 
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कृष्ण ने गुजरात में वल्लमाचाये और बंगाल में चैतन्य के अन्तगंत लोगों को अत्यधिक 
आकर्षित किया । 

भक्ति सम्प्रदाय का विरोध--यह स्मरण रखने योग्य है कि यदि भक्ति-सम्प्रदाय 
का प्रादुर्भात्र दक्षिण में हुआ था तो उसके विरोध का सूत्रपात भी वहीं से हुआ। जब 
दक्षिण भारत में विविध आगममों द्वारा निर्धारित नियम-प्रणाली के अन्तर्गत मन्दिरों 
में पूजन अपने सर्वोच्च विकास की पराकाष्ठा पर पहुँचा तो स्वाभाविक प्रतिकिया 
प्रारम्भ हुई एवं इनके आवश्यक प्रतिवन्धों तथा बहिष्कारों के विरोध में सुधारवादी 
आत्माओं का उत्कर्ष हुआ । इस विरोध के प्रमुख समर्थक सिद्ध (तामिल में सित्त) नाम 
से प्रख्यात हुए । इन्होंने यौगिक प्रणाली के धमं पर अधिक वल दिया और इसे 
सर्वेश्रेष्ठ बतलाया । विरोध का साधारण रूप इस प्रकार था, “प्रतिमाओं और 
मन्दिरों में ईश्वर की खोज करते हुए इधर-उधर भटकना मूर्खता है। तुम्हारा ईश्वर 
स्वयं तुम में है और अनिवार्य बात तो इसे समझ लेना ही है।” इस विरोध के पक्ष 
में दक्षिण के तिरुमुलर जैसे प्रारम्भिक लेखक के ग्रन्थों से कुछ अंश उद्धूत किये जा 
सकते हैं। यद्यपि पूजा की विविध प्रणालियों के विरुद्ध यह विद्रोह दक्षिण में ही उत्पन्न 
हुआ, परन्तु उत्तर भारत में व्यावहारिक धमं के रूप में इस्लाम का आगमन होने 
से इसे अधिक प्रेरणा प्राप्त हुई। उत्तर भारत में कबीर और नानक इसके महान्‌ 
समर्थक थे । 

लिगायत-सम्प्रदाय का उत्कर्ष-इस्लाम के आगमन तथा प्रारम्भिक मुस्लिम 
शासकों की सूतिपूजा-विरोधी प्रवृत्तियों के कारण उत्तर भारत ब्राह्मण धर्म के सुर- 
क्षित अनुकरण के हेतु अव शान्तिमय स्थान नहीं रहा था।. इससे बहुसंख्यक ब्राह्मण 
दक्षिण की ओर प्रयाण कर गये और अपने साथ ब्राह्मण धमं की कतिपय विशिष्टताओं 
को, जो उस समथ उत्तरी भारत में प्रचलित थीं, लेते गये | वे अपने साथ शक्ति- 
सम्प्रदाय का दूषित रूप तन्त्रवाद भी ले गये जो शैव मत का एक दृढ़ और कठोर 
अंग था। इससे सर्वोपरि देवी का किसी न किसी रूप में पूजन प्रारम्भ हुआ । इसके 
अतिरिक्त दक्षिण में शेव मत के पाशुपत और कापालिक सम्प्रदायो का विकास भी 
हुआ | ये शैव मत के अधिक कठोर और कट्टर उपासक थे। इसके बाद में शैव का 
अन्य रूप वीरशैव या लिंगायत का उत्कर्षं हुआ जिसकी सर्वश्रेष्ठ उवंरा भूमि दक्षिण 
मेंथी। 
घामक उदारता तथा धार्मिक संपीडन का अभाव--मन्दिरों में देवी-देवताओं 
के पूजन में तथा शैव और वैष्णव सम्प्रदायों के भक्ति-सिद्धान्त के विकास के युग में 
घार्मिक उदारता व सहिष्णुता की प्रचुरता रही तथा धामिक संपीइन का अभाव रहा 
है। राज्य और उसका शासक स्पष्टतया विभिन्न माने जाते थे । नरेशों ने व्यक्तिगत 
रूप से चाहे जो पीड़ा व क्लेश दिये हों, उनका व्यक्तिगत धमं कभी भी राजधर्म के 
पद पर प्रतिष्ठित नहीं किया गया जैसा अनेक मुस्लिम राजाओं ने किया था। राजा 
की इस विलक्षण स्थिति ने धर्म में एकरूपता लाने हेतु कोई अवसर प्रदान नहीं किये 
और परिणामस्वरूप इससे धामिक पीड़ा और कष्ट का एक प्रमुख कारण नष्ट हो 
गया । लोगों के प्रत्येक समुदाय को अपना-अपना धर्म पालन करने में पूर्ण स्वतन्त्रता 
थी। उदारता व सहिष्णुता की यह भावना समस्त सार्वजनिक जीवन में व्याप्त थी 
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और मानव-कायोँ के विविध अंगों में यह अभिव्यक्त हुई थी । राजाओं ने शासन में 
इसी सिद्धान्त को अपनाया और इससे स्वायत्त-शासन की संस्थाओं का विकास हुआ। 
फलतः दक्षिण में सामाजिक-राजनीतिक जीवन नियमित हो गया। ऐसे अनेक अभि- 
लेल हैं जो यह प्रमाणित करते हैं कि चोल शासन में शासकीय और सामाजिक कार्यो 
के लिए स्वतन्त्र स्थानीय संस्थाएं विद्यमान थीं। 
दक्षिण के मन्दिर--ये स्वयं ही संस्थाएं थे-कला धमं की चेरी है। भक्ति- 
सम्प्रदाय, आगम-साहित्य और मन्दिर-पूजा ने स्वाभाविक रूप से दक्षिण में मन्दिर 


निर्माणकला के विकास को प्रेरित किया। विष्णु और शिव के दक्षिण भारत के ` 


मन्दिर अपनी भव्यता, दिव्यता और विशालता में भक्ति-सम्भ्रदाय के उपासकों को 
भक्ति, श्रद्धा और प्रेम के सजीव स्मारक हैं । इन उपासकों ने मन्दिरों के निर्माण में 
उदारता से घन और श्रमदान किया । कालान्तर में ये मन्दिर अपने-अपने स्थानीय 
लोगों के सार्वजनिक और धामिक जीवन के केन्द्र बन गये | वहाँ ये लोग पूजन करने, 
राजनीतिक और सामाजिक समस्याओं पर वाद-विवाद करने तथा सामाजिक मनोज्ञता 
व सुख-सुविधा के हेतु एकत्र होते थे । मन्दिर के मण्डप में लोग सावंजनिक सभा तथा 
घामिक कीर्तन और कथा-नाटक करते थे । भजनों के गाने के लिए मन्दिरों में विशेष 
रूप से प्रवन्ध किया जाता था । प्रारम्भिक युगों में प्रायः प्रत्येक मन्दिर के साथ एक 
निःशुल्क पाठशाला भी होती थी और अधिक महत्त्वशाली मन्दिरों में महाविद्यालय 
थे जिनमें धामिक और ऐहिक विषयों की उच्च शिक्षा निःशुल्क दी जाती थी। इन 
मन्दिरों तथा विद्यापीठों के व्यय के लिए अनेक ग्राम अनुदान में दिये जाते थे । प्रसिद्ध 
इण्णाइरम (०2/73) मन्दिर का महाविद्यालय जिसमें 340 विद्यार्थी रहते थे, 
विद्यार्थियों को निःशुल्क शिक्षा देता था और इसमें शिक्षा के हेतु दस विभाग थे। 
अतएव दक्षिण भारत के मन्दिर स्वयं ही संस्थाएं बन गये थे । 
दक्षिण भारत में कला--अनेक सुन्दरतम बौद्ध स्तूप समस्त दक्षिण में आन्ध्ों 
के समय निर्मित किये हुए प्रतीत होते हैं। परन्तु इनके कतिपय अवशेष ही बच पाये हैं । 
इनमें सबसे अधिक कृष्णा नदी के मुहाने पर अमरावती का महान्‌ रतूप था। इस 
स्तूप की रेलिंग ही संगमरमर की नहीं बनी हुई थी अपितु इसका विशाल गुम्बद भी 
इसी पापाण का बना हुआ था । जब यह पूर्णरूपेण अखण्ड रहा होगा, तव इसका 
विलक्षण प्रभाव रहा होगा । अब समगत स्तूप भग्नावशेष रूप में हैं और इनकी रेलिंग 
या बाड़ के कुछ भाग तो मद्रास के सरकारी अजायबघर में और कुछ लन्दन के ब्रिटिश 
म्यूजियम में भेज दिये गये थे जहाँ ये प्रमुख सीढ़ियों को सुशोभित करते हैं। सम्भवतः 
स्तूप के निर्माण का सूत्रपात ईसा पूवं दूसरी सदी में हुआ था परन्तु पाषाण की 
रेलिंग या वेष्टनी चार शताब्दियों वाद जोड़ी गयी थीं। इसके गुम्बद और वेष्टनी पर 
युद्ध के जीवन के विविध दृश्य उत्कीणं किये गये हैं। इस अलंकरण में प्रतीकों तथा 
. मूर्तियों दोनों का समन्वय है। प्रारम्भ काल में कमल या पदचिन्ह के प्रतीक द्वारा 
बुद्ध को प्रदशित किया गया था, परन्तु वाद में बुद्ध की प्रतिमाएं निमित की गयीं। 
` इस प्रकार यह परिवतंन काल की ओर संकेत करता है । इस स्तूप की मूर्तियाँ पतली 
आर प्रसन्न-बदन वाली हैं तथा उनकी मुद्राएँ व वक्रता विशिष्ट हैं। स्तूप की तक्षण- 
कला उस युग के सुखी स्वच्छन्द जीवन की झाँकी प्रदर्शित करती है तथा तत्कालीन 
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राजभ्रासादों, चतुदिक दीवार वाले नगरों, भवनों, गृहों और मन्दिरों की दशा प्रकट 
करती है। ये सव इस बात की ओर संकेत करते हैं कि उस सुदूर-अतीत में भी कला 
की विशिष्ट प्रणाली विकास के उच्चतम स्तर पर पहुँच चुकी थी। अमरावती के 
अतिरिक्त नागार्जुनीकोंडा में भी इस युग के अत्य महत्त्वशाली स्मारक-चिन्ह उपलब्ध 
हुए हैं । इनमें एक स्तूप, दो चेत्य और एक विहार है। स्तूप के पाश्‍वंवर्ती भाग में 
चूने के पत्थर के खण्ड प्राप्त हुए हैं जिन पर वृद्ध-जीवन के दृश्य अंकित हैं । 

परन्तु दक्षिण भारत में वास्तुकला और तक्षणकला का इतिहास पल्लव मन्दिरों 
से प्रारम्भ होता है जो एक नवीन शिल्प-प्रणाली, जिसे द्राविइ-शैली कहते हैं, प्रस्तुत 
करते हैं। कांची और अन्य स्थानों के मन्दिरों के अतिरिक्त, चट्टानों में से काटकर 
बनाये हुए मन्दिर, जैसे मामल्लमुरम के सात रथ इसी शैली के बनाये हुए हैं । उचित 
रूप से इसे कला की पल्लव-शैली कहा जा सकता है। वस्तुतः भारतीय संस्कृति को 
पल्लवों की देन अद्भुत रही है। प्रारम्भिक समय से उन्होंने अपनी वास्तुकला का 
सृजन किया जो दक्षिण की समस्त शैलियों का आधार बन गयी है। 

दक्षिण के गुहा तथा अन्य मन्दिर एवं पल्लवों के वास्तुकला के दूसरे अवशेष 
हिन्दूकला के इतिहास में एक महत्त्वशाली अध्याय हैँ। महान्‌ पल्लव नरेश नरसिंह 
वर्मन (625-645 ई०) द्वारा समुद्रतट पर स्थापित महावल्लीपुरम या मामल्लपुरम में 
अनेक गुह्ा-मन्दिर हैं.जो विविध सुन्दरतम उत्कीणं आक्ृतियों से अलंकृत हैं । परन्तु 
इन सबमें सबसे अधिक विलक्षण रथों या पगोडाओं अथवा मन्दिरों का समूह है जो 
पाँच पाण्डव और द्रौपदी के मन्दिरों के नाम से प्रख्यात है । मन्दिर समुद्रतट पर एक 
ही अखण्ड चट्टान में से काटकर बनाया गया है। एक साधारण मन्दिर की समस्त 
बातें इनमें विद्यमान हैं और आज भी ये पल्लबकला की श्रेष्ठता फे अमर स्मारक 
के रूप में खड़े हैं। दक्षिण भारत के तक्षण-शिल्प का प्रौढ़ रूप सर्वप्रथम इन मन्दिरों 
में ही दृष्टिगोचर, होता है। मामल्लपुरम की चट्टानों में से काटी हुई एक सूति ने 
बहुत ही ख्याति प्राप्त कर ली है। जो दृश्य इस प्रतिमा में प्रदर्शित किया गया है, 
उसे साधारण रूप से अर्जुन का पश्चाताप माना गया है; परन्तु वास्तव में यह गंगा- 
बतरण का दृश्य है। यह सूति 98 फुट लम्बी व 43 झुट चौड़ी विशाल खड़ी चट्टान 
में से काटी गयी है। कंकालमान्र बचे रह गये भागीरथ पृथ्वी पर गंगा के अवतरण के 
हेतु तपस्या में संलग्न हैं; समस्त दिव्य और पार्थिव यहाँ तक कि जन्तु-जगत भी 
उनका साथ दे रहा है। यह विशाल प्रभावोत्पादक दृश्य अत्यन्त ही भावपूणं, सजीव व 
वास्तविक है। पल्लवकला का दूसरा आश्चर्यजनक उदाहरण कांची का कैलाश मन्दिर 


है । वहाँ प्रतिमा के प्रकोष्ठ पर पिरामिड के ढंग का शिखर है और समतल छत का 
मण्डप है जिसके चतुदिक छोटे-छोटे प्रकोष्ठों की ऱ्टुंखला है । इस मन्दिर की निर्माण- 
शैली चट्टान काटकर मन्दिर बनाने की कला से भिन्न है। पल्लव-शैली में पाषाण से 
विशाल मन्दिर बनाये जाते थे। कभी-कभी ऊपर का भाग ईटों का भी बनाया जाता 
था । मन्दिर के ऊपर ऊँचे गुम्बद बनाये जाते थे। वास्तुकला की पल्लव-शैली ने 
दक्षिण में प्रामाणिक स्तर ही निर्धारित नहीं किया, अपितु सुदुर-पूर्व में भारतीय उप- 
निवेशों की वास्तुकला को भी अत्यधिक प्रभावित किया । पल्लव-शैली के (शिखर 
की विशेषताएँ जावा, कम्बोडिया और अन्नाम के मन्दिर में दृष्टिगोचर होती हैं। 
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परन्तु इन मन्दिरों एवं दक्षिण भारत के मन्दिरों में महत्त्वपूर्णं विभेद है । स्तम्भ 
दक्षिण भारत के मन्दिरों में महत्त्वपूर्ण जोड़ने वाली कड़ी है परन्तु पूर्वी हिन्दू उप- 
निवेशों के मन्दिर में इसका सर्वथा अभाव है । 
चोलों ने, जो पल्लवों के स्थानों पर शासन करने लगे, इस द्राविड या पल्लव- 
शैली का विकास किया और इसे अपने संरक्षण में सर्वश्रेष्ठ बना दिया । चोलों ने, 
जो पल्लवों के समान निर्माता थे, विशाल पैमाने पर शिल्पकला के कार्य किये -थे । 
इस दिशा में उनके सबसे अधिक प्रशंसनीय कार्य सिंचाई के हेतु उनकी विशाल 
योजनाएँ थीं । अपनी नवीन राजधानी गंगईकोण्ड चोलपुरम के पास राजेन्द्र चोल 
प्रथम द्वारा निमित कृत्रिम झील का बाँध सोलह मील लम्बा था। कावेरी और अन्य 
नदियों पर पाषाण के विशाल वाँघ बाँधे गये थे कावेरी से जो नहरें निकली हैं, वे 
चोलों की ही देन हैं ।विरासोलन और मुन्दीकोंडन नहरें चोलों ने ही निर्मित की 
थीं । चोल नगर सुविस्तृत थे और सावधानीपूर्वक उनकी योजनाएँ बनाकर उन्हें 
बसाया गया था। नगर के केन्द्र में एक मन्दिर होता था। चोल मन्दिरों की शिल्प- 
कला को, जिसके सर्वोत्कृष्ट नमूने तंजौर और चिदाम्वरम के कतिपय मन्दिर हैं, कला- 
परम्पराओं की विशुद्धता के कारण, जिसे उन्होंने सुरक्षित रखा है, मुक्तकण्ठ से प्रशंसा 
की गयो है । तंजोर का विशाल शिव-मम्दिर राजराजा महान्‌ ने 0! ई० के 
लगभग बनाया था। इसमें चौदह मंजिले हैं जो 90 फुट ऊंचाई में हैं । इसके ऊपर 
प्रस्तर-खण्ड का भीमकाय गुम्बद है जो 25 फुट ऊंचा और 80 टन वजन में है। 
इस मन्दिर में 250 फुट चौड़ा और 500 फुट लम्बा विस्तृत आँगन है । मन्दिर का 
भव्य भवन नीचे से ऊपर शिखर तक उत्कीणं शिल्प-कलाकृतियों, प्रतिमाओं और अलं- 
करणों से सुशोभित है। मन्दिर के अलंकरण में सूर्याकृतियों के चक्ारद्धों का उपयोग 
है । इसके अतिरिक्त अलंकरणों में प्रवेश-द्वार या गोपुरम में विष्णु सम्प्रदाय की मूर्तियाँ 
उत्कीणे की गयी हैं परन्तु अन्यत्र शिव की महिमा का प्रदर्शन है । इस प्रकार मन्दिर 
में वेण्णव व शिव सम्प्रदाय का यह पारस्परिक समन्वय सराहनीय है । इसके अतिरिक्त 
श्रीरंगपट्टम का दिव्य मन्दिर भी दक्षिण भारत के मन्दिरों में वास्तुकला का श्रेष्ठ 
नमूना है। इसी मन्दिर में एक सह्न स्तम्भों वाला भव्य सभा-मण्डप है जिसकी लम्बाई 
450 फुट और चौड़ाई ।30 फुट है। इस मन्दिर का गोपुरम और उसका अलंकरण 
भी वेजोड़ है। इसमें कुण्डलाकृति की चमकती बेलें, पुष्पाकृतियाँ, चक्रार्ड आले, 
छाजन आदि अत्यन्त कलापुणं हैं। 
उपरोक्त वर्णित राजाराम के शिव मन्दिर से कम भव्य परन्तु अधिकतम सुन्दर- 
तम तंजौर नगर में ही सुब्रह्मण्य मन्दिर है जिसका शिखर भी उच्चतम एवं कलात्मक 
ढंग से अलंकृत है। अपनी नवीन राजधानी गंगईकोण्ड चोलपुरम में राजेन्द्र प्रथम 
द्वारा निमित यह विशाल मन्दिर चोल वास्तुकला का अन्य प्रभावशाली उदाहरण है। 
उसका विशाल आकार, ठोस पाषाण का विराट्‌ लिंग और पाषाण में उत्कीण मनोरम 
आङतियां इसकी असाधारण विशेषताएँ. हैं। इसके अतिरिक्त भगूति का शिव मन्दिर, 
ऐहोल का विष्णु मन्दिर तथा पताडक़ल का विस्पाक्ष मन्दिर दक्षिण की वास्तुकला 
` का श्रेष्ठ नमूने हैं । 
कला के क्षेत्र में चोलों की अन्य सफलता कासे की प्रतिमाएं हैं । इस युग की 
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नटराज (शिव) की मूर्तियाँ तथा सन्तों और हिन्दू देवी-देवताओं की श्रतिमाएँ और 
चित्र विश्व की सर्वोत्कृष्ट कृतियाँ मान ली गयी हैं । 

चोलकला की प्रधान विशेषता वृहत्वयुक्त भव्यता है । भीमकाय मन्दिरों और 
भवनों को अत्यन्त सूक्ष्म तक्षण से अलंकृत किया गया था। कला-मर्मेज्ञ फर्गुसत 
ने उचित ही कहा है कि चोल कलाकार अपनी रचनाओं के लिए दानवों के समान 
कल्पना करते थे और उसकी पूर्ति जौहरियों के समान करते थे। एक नवीन शेली, 
जिसने उत्तरकाल में द्राविड वास्तुकला को ख्पान्तरित कर दिया था, चोलकला में 
शनैः शनैः विकसित हो रही थी। यह्‌ मन्दिर के परिवेष्टन का विशाल प्रवेश-द्वार था 
जिसे गोपुरम कहते थे । धीरे-धीरे गोपुरम की संख्या में वृद्धि होती गयी । इनके आकार 
भी मन्दिर के अनुरूप ही कई मंजिलों वाले विशाल शिखरयुक्त होने लगे । अन्त में 
गोपुरम अपने शिखर की अत्यधिक ऊँचाई और सुन्दरतम अलंकारणों के कारण अधिक 
प्रभावशाली हो गये और मन्दिर के गर्भगृह कम प्रभावोत्पादक होने से नगण्य हो गये। 
गोपुरम प्रतिमा-प्रकोष्ठ के शिखर से इतने ऊंचे उठने लगे कि उन्होंने प्रधान मन्दिर 
को बिलकुल दवा दिया । उदाहरण के लिए कुम्भकोणम का गोपुरम स्वयं शानदार 
भवन है। परन्तु यह प्रमुख देवालय को इतना अधिक दबा देता है किं उसकी सारी 
रचना कम मनोज्ञ और कलापूर्ण प्रतीत होती है। उत्तरकाल में मन्दिरों के चतुदिक 
विस्तृत परिवेष्टन वनने लगे। उनकी दीवारों के भीतर केन्द्र में जलाशय होता था 
जिसका उपयोग धार्मिक कार्यों के लिए होता था। 

दक्षिण की वास्तुकला मदुरा और रामेश्वरम्‌ के सत्रहवीं सदी के मन्दिरों में 
अपनी उत्कृष्टता की चरम पराकाष्ठा तक पहुँच गयी थी। रामेश्वरम्‌ के मन्दिरों के 
बरामदे जिनमें प्रत्येक 700 फुट लम्बे और ठोस पाषाण के काटे गये हैं, बड़े भव्य 
और प्रभावशाली हैं, परन्तु मदुरा के विशाल हॉल में अनेक स्तम्भ हैं, जिन पर सिंह 
और पौराणिक गाथाओं के दानवों की आङ्कृतियाँ अंकित हैं । इन स्तम्भों पर नवकाशी 
करने में शिल्पी की कल्पना बिखर पड़ी है। मदुरा में शिव और उसकी प्रियतमा 
मीनाक्षी का मन्दिर अलौकिक है। इस देवालय फी बाह्य लम्बाई 850 फुट और 
चौड़ाई 725 फुट है और इसमें चार प्रवेश-द्वार हैं। अन्दर प्रवेश करने पर द्वार और 
उपद्वार, आँगन और उपआँगन मिलते हैं । केन्द्र में 65 फुट लम्बा और 20 फुट 
चौड़ा तालाब है। अनेक स्थलों पर देवी-देवताओं, पशु-पक्षी और अलंकरण की अन्य 
वस्तुओं की सजीव प्रतिमाएँ व आङ्कृतियाँ हैं । जो कोई भी मथुरा, रामेश्वरम्‌ और 
अन्य स्थलों के मन्दिरों को उनके अहातों, लम्बे आँगनों, मागे विस्मरण करा देने 
बाले भवनों, सहस्त्र स्तम्भों वाले सभा-मण्डपों और वृक्षों तथा स्तम्भों की सुदीधे पंक्तियों 
को देखता है, वह आशचर्यान्वित हो जाता है। इस प्रकार सुदूर-दक्षिण की वास्तुकला 
में प्रधानतया दो शैलियाँ थीं-ठोस चट्टानों को काटकर भव्य मन्दिरों का निर्माण 
एवं अत्यन्त ऐंचे भीमकाय शिखर वाले पापाण के मन्दिर | उत्तरकाल में इन मन्दिरों 
में उच्च शिखर वाले गोपुरम और स्तम्भ पंक्तियों वाले विशाल सभा-मण्डपों का 
निर्माण करने की शैली का विकास हुआ । 

ऊपरी दक्षिण की कला--सुदूर-दक्षिण में वास्तुकला की दो स्वतन्त्र शैलियों 
का विकास हुआ था। उत्तर भारत और सुदूर-दक्षिण के मध्य में दक्षिण का पठार 
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है जहाँ इन दोनों शैलियों का प्रयोग हुआ था | चालुक्य और राष्ट्रकूट जो इस प्रदेश 
पर शासन करते थे, महान्‌ निर्माता थे। चालुक्य राजधानी बादामी के पाश्वंवर्ती 
` प्रदेश में अनेक गुहा-मग्दिर हैं जो ब्राह्मण ध्म के देवताओं को समर्पित किये गये हैं 
और जिनमें सुन्दरतम मूतियाँ तथा उत्कीणे की गयीं उच्चतम आकृतियाँ हैं । वादामी 
और अन्य स्थानों पर साधारण ढंग से निमित अनेक देवालय हैं । इनमें से कई द्राविड 
या पल्लव-शैली प्रकट करते हैं। इस शैली को राष्ट्रकूटों ने भी प्रधानतया अपना 


लिया था । एलौरा का विश्वविख्यात कैलाश मन्दिर द्राविड-शैली का विलक्षण नमूना . 


है। इस मन्दिर का निर्माण राष्ट्रकूट नरेश कृष्ण प्रथम ने आठवीं सदी में किया थां। 
प्रथम तो शिल्पियों ने एक सम्पूर्ण पहाड़ी को निर्दिष्ट रूप से चिन्हित कर उसे दीं 
पवंतश्रेणी से काटकर अलग कर दिया और तब विशाल भव्य मन्दिर एक अखण्ड 
चट्टान में से उसी प्रकार काटा गया जैसे मामल्लपुरम के रथ। इम मन्दिर में 
द्राविइ-शैली का शिखर और उस पर विस्तृत रूप से सुन्दरतम नक्काशी की गयी है । 
इस मन्दिर के चतुदिक पहाड़ियों में जो गुहाएं हैं उनमें विशाल मण्डप (॥8]]5) हैं 
जो ग्राह्मण धर्म के अनेक देवी-देवताओं की प्रतिमाओं से सुसज्जित हैं। प्रमुख 
मन्दिर हाथियों के पृण्ठभागों पर आश्रित हैं और ये सजीव हाथी चट्टानों को काटकर 
बनाये गये हैं। एलौरा का कैलाश मन्दिर कला की एक शानदार सफलता है और 
विश्व की वास्तुकला की विलक्षण वस्तु मानी जाती है। बिना किसी लगाव के 
दुमंजिला व तिमंजिला मन्दिर चट्टान में से काट लेना बड़ा आश्चयंजनक कार्य है। 
~ यह मानव के धैर्य, साहस, अध्यवसाय व तक्षणकला का उत्कृष्ट नमूना है। शिल्पियों 
ते केलाश मन्दिर को काटते समय 42 पौराणिक दृश्यों को उत्कीर्ण किया है। इनमें 
नुसिह अवतार का दृश्य, शिव-पार्वती का विवाह, इन्द्र-इन्द्राणी की मूर्तियाँ एवं रावण 
द्वारा केलाश-उत्तोलन विराट, ओजस्वी, सजीव और प्रभावशाली कृतियाँ हैं । इनमें 
रावण द्वारा कंलाश उठाने का दृश्य अत्यन्त ही भव्य और प्रशंसनीय है। दशानन 
कैलाश पर्वेत को उठा रहा है, भयातुर पार्वती शिव की भुजा का आश्रय ले रही हैं, 
सखियाँ भयत्रस्त हो भाग रही हैं , परन्तु शिव अचल और निर्भीक हैं तथा अपने 
चरणों से केलाश पर्वत को दबाकर रावण का अथक परिश्रम निष्फल करने में संलग्न 
हैं । एलोरा के कैलाश मन्दिर के एक ओर बोद्ध ध्म की चट्टानों से काटी गयी गुहाएँ 
हैं तो दूसरी ओर ऐसी ही जैनियों की गुहाएं हैं । ये स्थापत्य और तक्षणकला के क्षेत्र 
में कला-सोन्द्यं के लिए अपना विशिष्ट स्थान रखती हैं । कैलाश पर्वत से थोड़ी दूर 
चट्टानों से काटी हुई नासिक और कार्ली के समान गुहाएं हैं । इन्हीं का समकालीन 
शिव गुहा-मन्दिर है जो बम्बई के पास एलीफेण्टा के सुन्दरतम द्वीप में पर्वत को 
काटकर बनाया गया है। इसमें अनेक सुन्दर प्रतिमाएं और मनोरम नक्काशी है। 
यहाँ की प्रतिमाओं में शिव की भीमकाय मिमूति तथा शिव-पार्वती का दृश्य अत्यन्त 
ही भव्य' और प्रभावोत्पादक है। प्रथम मूति के मुख-मण्डल पर अलौकिक प्रशान्त 


गाम्भीय है, द्वितीय में समाधि-अवस्था की भव्यतम अभिव्यक्ति है एवं तृतीय में पाबंती 


के आत्म-समर्पण का भाव सफलतापूर्वक प्रदर्शित किया गया है। 
हे मंसूर का पठार 
होयसलों ने, जो उत्तरकालीन चालुक्यों के उत्तराधिकारी हुए थे और वारहवीं 
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तथा तेरहवीं सदियों में मैसूर पठार पर शासन करते थे, वास्तुकला की एक नवीन 
शैली का विकास किया । कदाचित उन्होंने अपने पूर्ववर्ती गंग नरेश से कला-परम्पराओं 
को देन में पाया था | इन गंगों के शासनकाल में ही जैन सन्त गोमतेश्वर की प्रसिद्ध 
भीमकाय प्रतिमा निर्मित हुई थी और श्रवण वेलगोला की पहाड़ी के श्घुंग पर प्रति- 
ष्ठित हुई थी । कतिपय विद्वानों का मत है कि होयसलों ने चालुक्य-शैली को अवि- 
च्छिन्न रूप से जारी रखा और यह शैली उनके अन्तर्गत अपने उत्कर्ष के शिखर पर 
पहुँची । इसी के अनेक भव्य मन्दिरों में से सबसे अधिक प्रसिद्ध सोमनाथपुर, बेलपुर 
और हलेबिद या द्वारसमुद्र में बनाये गये मन्दिर हैं। ये मन्दिर वर्गाकार या तारका-' 
कृति अथवा वहुभुजीय नहीं हैं। इनकी अनिवार्यं विशिष्टता यह है कि इनमें सुन्दरतम 
नक्काशी हुए ऊंचे आधार या कुसियाँ हैं । ये अनेक बुमावदार हैं । इससे शिल्पियों 
को नवकाशी करने तथा मूर्तियों को उत्कीर्ण करने के लिए विस्तृत और लम्बे स्थान 
प्राप्त हो गये । इनके शिखर पिरामिडाकार होने पर नीचे हैं। इसे द्राविड़-शैली का 
संशोधित और सम-परिवतित खूप माना जा सकता है । ।043 ई० के लगभग 
बीणादित्य वल्लाल द्वारा निमित सोमनाथ का मन्दिर इस शैली का सर्वेप्रथम उदा- 
हरण है, परन्तु होयसलकला का सर्वश्रेष्ठ उदाहरण हलेबिद का प्रसिद्ध होयसलेश्वर 
का मन्दिर है । यह पाँच या छह फुट उंचे चवूतरे पर खड़ा है। मन्दिर की समस्त 
ऊँचाई एक के वाद ग्यारह अलंकृत पट्टिकाओं से, जो 700 फुट सम्बी है, ढकी हुई 
है । इन पर गजों, सिंहों, अश्वारोहियों और पशु-पक्षियों की मूतियाँ उत्कीणं की हुई 
हैं । इस होयसलेश्‍वर के मन्दिर के विषय में ठीक ही कहा गया है कि धैयंशाली पूवे में 
भी यह मानव-श्रम का अत्यन्त आश्चर्यजनक नमूना है। मैकडॉनल्ड के मतानुसार 
समस्त विश्व में कदाचित ही अन्य कोई मन्दिर ऐसा हो जिसके वाह्य भाग में ऐसी 
विलक्षण खुदाई का काम हो । 


दक्षिण भारत और इस्लाम 


विजयनगर साम्राज्य (।336-556 ई० )--चौदहवीं शताब्दी के प्रारम्भ में 
मलिक काफूर ने दक्षिण भारत को रौद डाला और अन्तिम हिन्दू राज्य को विनष्ट 
कर दिया । वारंगल का काकतीय राज्य-वंश नष्ट-भ्रष्ट हो गया था और देवगिरि के 
यादवों का अस्तित्व अब नहीं रहा था। परन्तु मलिक काफूर के आक्रमण के पश्चात 
जो अराजकता और अव्यवस्था हुई उससे दक्षिण भारत में ऐतिहासिक एकता स्थापित 
करने के सुअवसर प्राप्त हुए। अतः ]336 ई० में हरिहर और बुक्का के नेतृत्व में 
एक नवीन राज्य को स्थापना हुई जो इतिहास में विजयनगर साम्राज्य के नाम से 
प्रख्यात है । यह साम्राज्य चालुक्य होयसल, पल्लव और चोल परम्पराओं कां उत्तरा- 
धिकारी हो गया | दक्षिण में तीन सौसे भी अधिक वर्षों तक विजयनगर साम्राज्य 
मुसलमानों के आक्रमण के विरुद्ध शक्तिशाली और अभेद्य दुर्ग बना रहा और सत्रहवीं 
सदी के मध्य में विलुप्त हो गया। दक्षिण के पठार पर मुस्लिम सत्ता बहमनी राज्य 
के रूप में स्थापित हो जाने से विजयनगर के साम्राज्य के साथ निरन्तर संघ प्रारम्भ 
हो गया । परिणामस्वरूप, विजयनगर के सम्राट क्षण भर के लिए भी यह न 
विस्मरण कर सके कि _उनके राज्य का ऐतिहासिक उद्देश्य दक्षिण भारत और हिन्दू 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


238 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


संस्कृति तथा सभ्यता का प्रवल मुस्लिम विजय से रक्षा करना था| यदि विजयनगर की 
शक्ति न होती तो दक्षिण में हिन्दू धमं और हिन्दू संस्कृति मुसलमानों द्वारा पैरों तले 
कुचल दी जाती, जैसे गंगा की घाटी में हुआ । विजयनगर साम्राज्य का सबसे बड़ा 
नरेश कृष्णदेव राय (509-]550:०) था जिसके अन्तर्गत विजयनगर की शक्ति अपने 
उत्कर्षं से शिखर पर पहुंच गयी। उसके वाद यद्यपि दक्षिण के मुस्लिम शासकों के 
संघ ने विजयनगर की सेना को तालीकोट के रणक्षेत्र में सन्‌ ।565 में पराजित कर 
दिया था, तो भी विजयनगर हिन्दू संस्कृति और सम्यता का केन्द्र बना रहा । ताली- 
कोट को सैनिक पराजय ने दक्षिण के एक प्रवल हिन्दू राजवंश का अन्त कर दिया 
और थोड़े समय के लिए लोगों की प्रतिरोध करने की शक्ति को क्षीण कर दिया, 
परन्तु प्राचीनतम और शक्तिशाली साम्राज्य की राष्ट्रीय भावना को समूल नष्ट करने 
में यह पराजय सवंथा असफल रही विजयनगर साम्राज्य की शक्ति और महानता 
राजवंशों पर नहीं बल्कि दक्षिण भारत के हिन्दुओं की राष्ट्रीय भावना और उनका 
मुसलमानों का अवरोध करने की दृढ़ प्रतिज्ञा पर निर्भर थी । भारतीय संस्कृति पर 
मुसलमानों के अतिक्रमण का सफलतापूर्वक प्रतिकार करने में विजयनगर साम्राज्य का 
बड़ा हाथ रहा हे। 
विजयनगर सञ्राटों के शासनकाल में दक्षिण भारत में अभृतपूर्व प्रगति हुई । 
राज्य के बिभिन्न प्रदेशों में कृषि समृद्ध दशा में थी और राज्य ने कुशल सिंचाई-नीति- 
का अनुसरण किया था! वस्त्र बुनना, खनिज पदार्थ निकालना और धातु की वस्तुएँ 
बनाना प्रमुख व्यवसाय थे । परन्तु छोटे व्यवसायों में सवसे अधिक महत्त्वशाली सुवासित 
द्रवों और गन्धों को तैयार करने का धन्धा था। शिल्पियों और वणिकों का संघ 
आथिक जीवन में महत्त्वपूर्ण .और प्रभावशाली थे। राज्य की आथिक दशा में सबसे 
असाधारण विशिष्टता आन्तरिक-बाह्म, समुद्रतटीय और समुद्रपार का व्यापार था । 
मालावार तट पर सबसे अधिक प्रसिद्ध बन्दरगाह कालीकट था। अब्दुरंज्जाक के 
अनुसार साम्राज्य में 300 बन्दरगाह थे । तामिल राज्यों के समान ही विदेशों में इस 
साञ्राज्य के हिन्द महासागर के द्वीपों, मलाया दीपसमूह, ब्रह्मा, चीन, अरव, फारस, 
दक्षिण अफ्रीका, अवीसीनिया ओर पुतंगाल से ब्यापारिक सम्वन्ध थे । विश्व के व्यापार 
के भारत में आगमन से यूरोप के बाजार भारतीय 


पास जलसेना थी और पुतंगालियों के आवागमन के पूर्व हो यहाँ के लोग पोत-निर्माण- 
कला से पूर्ण अवगत थे । 
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है कि स्त्रियों को समुचित शिक्षा दी जाती थी और वे शासन-कार्य में कुशल होती 
थीं । बहुपत्नी-प्रथा संमान्य थी और बाल-विवाह साधारण प्रथा थी । अत्यधिक दहेज 
की रूढ़ि प्रचलित थी और सती-प्रथा का प्रचलन था । 

` ब्राह्मण सामाजिक और धामिक मामलों में ही प्रभुत्वशाली नहीं थे, अपितु राज्य 
के शासकीय और राजनीतिक मामलों में भी अपना सर्वोपरि प्रभाव रखते थे । समाज 
और शासन में उनका वड़ा सम्मान था । वे विश्वसनीय, सत्यवादी, बुद्धिमान तथा 
सुन्दरं थे, पर कठोर परिश्रम के अयोग्य थे । खान-पान के विषय में कोई विशिष्ट 
कठोर नियम न थे। फल, सागभाजी और तेल के अतिरिक्त लोग मांस भी खाते थे। 
परन्तु गाय व बैल के मांस का प्रयोग नहीं होता था क्योंकि इनके प्रति लोगों की 
बहुत श्रद्धा थी । ब्राह्मण किसी प्राणी का न तो वघ करते और न किसी का मांस ही 
खाते थे । राज्य में अनेक रक्तिम यज्ञों का प्रचार था । प्रसिद्ध 'नवरात्रि' के अन्तिम 
दिवस पर 250 भैसे और 4,500 भेड़ों की बलि दी जाती थी। 

हिन्दू सांस्कृतिक पुनर्जागरण का केन्द्र होने से विजयनगर साम्राज्य को दिव्य, 

सांस्कृतिक और कलापूर्ण सफलताओं का श्रेय है। सम्राट संस्कृत, तेलगु, तामिल 
और कन्नड़ सभी भाषाओं के उदार संरक्षक थे और उनके प्रेरणा देने वाले संरक्षण 
के अन्तर्गत साहित्य के कतिपय सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थों की रचना हुई | माधवाचाये और 
उसका बन्धु सायणा जो वेदों का प्रसिद्ध टीकाकार है, विजयनगर के प्रारम्भिक वर्षों 
में ही समृद्ध हुए थे और विजयनगर की राजसभा से उनका घनिष्ठ सम्पर्क रहा था। 
कृष्णदेव राय का शासनकाल दक्षिण भारत के साहित्यिक इतिहास में नवीन युग का 
उषाकाल है। स्वयं विद्वान, संगीतज्ञ व कवि होने से कृष्णदेव राय को अपने चतुदिक 
कवि, दार्शनिक और धामिक आचार्यो को एकत्र करने की अभिरुचि थी। वह स्वयं 
भी तेलगु भाषा का लब्धप्रतिष्ठ लेखक था। उसकी राजसभा में समस्त तेलगु साहित्य 
के स्तम्भ, प्रसिद्ध आठ कवि जो 'अष्टदिग्गज' कहलाते थे, रहते थे। उसका राजकवि 


. पेड्डन आज भी तेलगु साहित्य का प्रतिष्ठित पूर्वज माना जाता है। विजयनगर राज- 


बंश की रानियाँ कवयित्रियाँ थीं। 'मदुरा-विजयम्‌' की लेखिका गंगादेवी और 
'वरदाम्विका पारिण्यम्‌' की रचयिता तिरुमलम्बा देवी विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। 
सञ्राटों के सम्बन्धियों और सामन्तो में भी लेखक थे अरविन्दु राजकुल के शासक 
भी कवियों और धामिक आचायों को राज्याश्रय देते थे और उनके अन्तर्गत तेलगु 
साहित्य अधिक फला-फूला। संगीत, नृत्य, नाटक, व्याकरण, तर्कशास्त्र, दशंनशास्त्र 
आदि अनेक ग्रन्थों को सम्नाटों और उनके मन्त्रयों से प्रेरणा और प्रोत्साहन प्राप्त 
हुआ । संक्षेप में, विजयनगर साम्राज्य “दक्षिण भारतीय संस्कृति’ का समन्वय था । 

अभिलेख और साहित्यिक प्रमाण यह प्रकट करते हैं कि विजयनगर के शासक 
उदार और पवित्र प्रवृत्ति के धर्मानुरागी थे । परन्तु उनमें धामिक कट्टरता का अभाव 
था। वे उस काल में प्रचलित शैव, वैष्णव, बौद्ध और जैन मतों तथा ईसाई व यहूदी 
जैसे विदेशी सम्प्रदायो के प्रति भी उदार और सहिष्णु थे। 

विजयनगर के सम्राट ललितकलाओं के बड़े संरक्षक भी थे । वे महान्‌ निर्माता 
थे , उन्होंने सावंजनिक हित के कार्यों, जैसे विशाल तालाबों, झीलों, सिचाई के साधनों 
तथा पीने के पानी पर ही नहीं, अपितु सभी प्रकार की कलाओं से सुसज्जित भवनों, 
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राजप्रासादों और मन्दिरों पर अत्यधिक उदारता से धन व्यय किया जाता था । ये साम्राज्य 
की. प्राचीन राजधानी के भग्नावशेष यह घोषित करते हैं कि उनके संरक्षण में स्थानीय 
शिल्पियों ने वास्तुकला, तक्षणकला और चित्रकला की एक विशुद्ध स्पष्ट शैली का 
विकास किया था । कृष्णदेव राय के शासनकाल में जो प्रसिद्ध हजारा मन्दिर का 
निर्माण हुआ, वह उस समय की प्रचलित हिन्दू मन्दिर वास्तुकला का सर्वोत्कष्ट नमूना 
है। विजयनगर-शेली का अन्य सुन्दरतम उदाहरण विटुल स्वामी का मन्दिर है | 
यह दिव्यता और अलंकरण की उस सीमा की ओर संकेत करता है, जहाँ तक शैली 
विकसित हो चुकी थी । ; 


बहसनी राज्य ([347-]482 ई०)--347 ई० में मुहम्मद तुगलक के 
शासनकाल में हुसेन गंगु बहमनी ने दक्षिण में एक स्वतन्त्र राज्य की स्थापना की. 
यह इतिहास में बहमनी राज्य ([347-]482 ई०) के नाम से प्रख्यात हुआ। अपनी 
सर्वोत्कृष्ट सत्ता के समय यह राज्य समुद्रतट तक विस्तृत था और इसमें हैदरावाद, 
मद्रास प्रान्त का उत्तरी सरकार और बम्बई प्रान्त के कुछ भाग सम्मिलित थे । वाद 
में 482 ई० में बहमनी राज्य के पाँच टुकड़े बीदर, गोलकुण्डा, बरार, अहमदनगर 
और बीजापुर हो गये और अन्त में ये एक के वाद एक मुगल साम्राज्य द्वारा हड़प 
लिये गये । वहमनी राज्य के राजनीतिक इतिहास की विशेषता उसके पड़ोसी विजय- 
नगर के हिन्दू राज्य के सुदीर्घं काल का संघर्ष था । 


बहमनी राज्य का ऐतिहासिक महत्व इस तत्व में था कि वह उत्तर और दक्षिण 
को जोड़ने वाले केन्द्र-स्थल में था । बहमनी नरेश यद्यपि इस्लाम-धर्मानुरागी थे परन्तु 
अपनी हिन्दू प्रजा के प्रति आतंकवादी या असहिष्णु न थे । जैन और हिन्दू दोनों धर्म 
प्रचलित थे, जैसा उस युग के अनेक मन्दिरों से विदित होता है। शिक्षा और ज्ञान 
प्रधानतया अरबी और फारसी में वृद्धि पाते रहे और अनेक पाठशालाएँ तथा महा- 
विद्यालय स्थापित किये गये जहाँ निःशुल्क शिक्षा दी जाती थी । सुलतान ललितकलाओं 
और वास्तुकला के बड़े प्रेमी थे। उन्होंने नगर बसाये और मस्जिदों तथा दुर्गो का 
निर्माण कराया । उनकी राजधानी प्रमोद-वन तथा विहार-वाटिकाओं वाला दिव्य नगर 
था। राजप्रासाद विस्तृत, भव्य ओर शानदार भवन थे जिनकी प्राचीरें बहुत ऊँची 
थीं, जिनके प्रकोष्ठों में सुन्दरतम कलापूर्ण आकृतियों की मेहरावें और खिड़कियां थीं। 
बीदर और गोलकुण्डा की मस्लिदें उस युग की वास्तुकला के शानदार स्मारक हैं । 
समकालीन निरीक्षकों ने बीदर की अधिक प्रशंसा की है। उन्होंने उसे सुन्दरतम, 
विशाल, विस्तृत भवनों से भरा हुआ नगर बताया है। बहमनी सुलतानों द्वारा निमित 
भवनों में सबसे अधिक सुन्दर भवन गुलबर्गा की जामी मस्जिद, दौलता वादकी चाँद 
मीनार और महमूद गावाँ का महाविद्यालय हैं। ये सभी इन सुलतानों के वास्तुकला 
के अगुराग को प्रकट करते हैं। इसके अतिरिक्त ग्वालीगढ़ और पन्हाला के दुर, हसन 
मुहम्मदशाह, मुजाहिदशाह तथा अन्य सुलतानों व शासकों की कब्रें वहमनीकला के 
प्रसिद्ध उदाहरण हैं। सांस्कृतिक दृष्टि से बहमनी राज्य का महत्व है। इस राज्य 
के सुलतानों ने कला को जो संरक्षण दिया, उससे दक्षिण भारत की प्राचीन वास्तुः 

` कला-शैलियाँ ख्पान्तरित हो गयीं । इसका वर्णन आगे किया जायगा । 
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निष्कर्ष 

संक्षेप में, हम यह कह सकते हैं कि दक्षिण भारत की संस्कृति की कहानी शेष 
भारत से स्पष्टतया भिन्न है। आयों के पूर्व काल से ही उसकी संस्कृति की अविच्छि- 
घता, एकता ओर स्थिरता है । उसकी संस्कृति के व्यक्तित्व का आभास आज भी 
हढ़तापू्वेक हष्टिगोचर होता है। राजनी तिक क्षेत्र में राजकुलीय परिवतेनों के होने 
पर भी दक्षिण की संस्कृति अपने सभी तत्वों सहित विकसित होती रहो । दक्षिण में 
आयों का आगमन और प्रसार होने पर दक्षिणी संस्कृति पर आयं संस्कृति का प्रभाव 
पड़ा और यह सत्य है कि दक्षिण की वर्तमान संस्कृति तामिल और आर्य संस्कृति का 
सुन्दर समन्वय है। परन्तु यदि हम भारतीय ललितक्रलाओं-वास्तुकला, साहित्य 
और सामाजिक संस्थाओं में आयों के पूर्व के मौलिक तत्त्वों को ढूं ढ़ने का प्रयास करें 
तो वे हमें दक्षिण में ही उपलब्ध हो सकते हैं। श्री सुन्दरम पिल्लई ने अपनी पुस्तक 
“तामिलियन एन्टीक्वेरी' (72/27 An।१५३7) ) में लिखा है कि भारत, विन्ध्या 
के दक्षिण का प्रायद्ीपीय भारत, आज भी उचित रूप से भारत ही है | वहाँ अधिकांश 
लोगों में आर्यो के पू के शारीरिक रूप और लक्षण हैं, उनकी आरयों की पूर्वे की भाषाएँ 
हैं और आयो में पहले की सामाजिक संस्थाएं हैं । यहाँ की आर्यीकरण की प्रवृत्ति को 
सुदूर जाने पर भी इतिहास के लिए देशी वाने को बिदेशी ताने से पृथक कर पहचानना 
सरल है । यदि इस प्रकार विभेद कर सरलतापूर्वेक्त पहचानने का कहीं अवसर है तो 
वह दक्षिण में है और जितने दूर हम दक्षिण में जाते हैं, ऐसे अवसर अधिक बढ़ते. हैं । 
वस्तुतः दक्षिण भारत की संस्कृति ने भारतीय संस्कृति को सम्पन्न किया है । उसने 
संगीत ओर. नृत्य में तथा मन्दिर और मूतिनिर्माण-शँली में देन दी है । शंकर 
जैसा दार्शनिक व धर्माचायं, शेव सम्प्रदाय जैसा मत और भक्ति जैसा पावन सिद्धान्त 
दक्षिण भारत की सास्कृतिक देन है। इसके अतिरिक्त उसने मुस्लिम आक्रमण के 
प्रारम्भिक युग में आर्य विचारधारा व संस्कृति की विशुद्धता को बनाये रखकर सांस्कृ- 
तिक स्रोत को अविरल गति से बहने दिया । 


प्रश्‍नावली 
।. तामिल संस्कृति का वर्णन कीजिये। आयं संस्कृति ने इसे कैसे प्रभावित किया ? 
अथवा 
दक्षिण भारत में पल्लवों भौर चोलों की क्या सांस्कृतिक सफलताएं रही हैं ! 

2. भारत के सांस्कृतिक इतिहास में पल्लवों ने क्या भाग लिया ? 

3. “पल्लव-शेली की गुहाएं, मन्दिर तथा वास्तुकला के अन्य भग्नावशेप हिन्दू 
कला के इतिहास में एक महत्त्वपूर्ण अध्याय की रचना करते हैं।” इस कथन 
का सूक्ष्मता से विवेचन कीजिये । 

4. “दक्षिण भारत की संस्कृति की कहानी शेप भारत से स्पष्टतया भिन्न है । 
आर्यो के पूर्व काल से उसकी संस्कृति की अविच्छिन्नता, स्थिरता और एकता 
रही |” इस कथन की व्याख्या कीजिये । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


` बहमनी?सुलतानों ने अपने सुदीघे काल के शासन में 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


चोलकला की प्रशंसा लिखिये । 

भारतीय संस्कृति को सुसम्पन्न करने के लिए दक्षिण भारत 
देन रही है ? , 
“हिन्द्र सांस्कृतिक पुनर्जागरण का केन्द्र होने से विजयनगर साम्राज्य ' को 
संस्कृति व कला की दिव्य सफलताओं का श्रेय है ।' इसको समझाइये। 
“विजयनगर साम्राज्य दक्षिण भारतीय संस्कृति का समन्वय था ।” इस कथन 


की व्याख्या कीजिये । 


की क्या सांस्कृतिक 


देश के सांस्कृतिक विकास . 
में क्या देन दी है ? yt 

टिप्पणियाँ लिखिये-महावलिपुरम के रथ, लिंगायत, होयसलकला, कुराल, 
'एलौरा, अलवार, भक्ति-सम्प्रदाय, दक्षिण की रोमन बस्तियां, पललवकला, 
तामिल्-संस्क्ृति, दक्षिण भारत में वौद्धकला, चोल और दक्षिण भारत में 
मुस्लिम वास्तुकला । ह 


| 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


2 
पृथक्कीकरणा, विभिन्नीकरण भौर विभेद का युग 
(60०-।200 ई) 


i 


छठी शताब्दी विभिन्नीकरण का काल नहीं या --गुप्त साम्राज्य के पतन के 

बाद उत्तर भारत पुनः छोटे-छोटे राज्यों का समूह हो गया । हूणों ने पंजाब, राज- 

स्थान और मालथा में अपना शासन स्थापित कर लिया तथा सतलज और यमुना के 

बीच में थानेश्‍वर के एक छोटे राज्य का उत्करं हुआ । संयुक्त प्रान्त आगरा व अबघ 

के भू-माग में मोखरियों ने अपना स्वतन्त्र राज्य प्रतिष्ठित कर लिया और वाकाटकों 

ने पुनः अपनी प्रभुता प्राप्त कर ली । अराजकता ओर पृथक्क्रीकरण के इस युग में एक 

विदेशी सत्ता ने देश में अपने पैर जमा लिये थे। तोरमाण ओर मिहिरकुल इसके 

प्रतिमाशाली शासक थे परन्तु हिन्दू राजाओं ने मालवा के यशोघर्मन के नेतृत्व में इस सत्ता 

को समूल नष्ट कर दिया। छठी सरी की इम राजनीतिक अव्यवस्था और अराज हतां ने 

हिन्दू संस्कृति पर कोई प्रतिकूल प्रभाव नहीं डाला । वाकाटकों, उत्तरकालीन गुप्त 
राजाओं ओर मौखरियों ने साम्राज्य की परम्पराओं को अपने-अपने राज्य में बनाये 

रखा एवं विद्या, कला तथा संस्कृति की प्राचीनतम धाराएँ प्रवाहित होती रहीं । 

नालन्दा का विश्वविद्यालय क्रमशः अन्तरराष्ट्रीय यश प्राप्त कर रहा था। साधु-आत्मा 

स्थिरमति और भ्रसिद्ध आचार्य घर्मपाल इस विद्यापीठ की शोभा की वृद्धि कर रहे थे। 

कवियों में भैरवी, “जानकी हरण' के कुमारदास और दण्डिन एवं नाटककारों में विशाख- 

. दत्त तथा सम्भवतः 'कोमुदी महोत्सव' के लेखक छठी सदी में ही समृद्ध हुए । भारतीय 
गणितशास्त्र, ज्योतिष ओर चिकित्साशास्त्र में अधिक प्रगति हुई ओर दर्शनशास्त्र, तकं 

शास्त्र तथा मीमांसा की ओर विशेष ध्यान दिया गया । यह सदी बौद्ध और हिन्दू तके- 
'शास्त्र का स्वर्ण-युग था । प्रादेशिक भाषाओं का विकास हुआ और इस काल में प्राकृत 
साहित्यिक भाषा को हृष्टि से विकसित हुई । प्राकृत भाषा में व्याकरण के ग्रन्यों की 

रचना हुई जिससे राजशेखर जंसे लब्धप्रतिष्ठ लेखक अगली सदी में इस भाषा को 
अधिक गोरवान्वित कर सके । समाज के ब्राह्मण नेताओं ने जनता पर अपना प्रभुत्व ही 

नहीं बनाये रखा वरन्‌ उसे अत्यधिक हृढ़ कर दिया। ब्राह्मण-बर्ग शासकों के परामशं- 

'दाताओं और मन्त्रयों के पदों पर प्रतिष्ठित हो रहे थे। इन्होंने समाज के स्तर को 
पुनः संगठित किया और हूणों सहित अनेक विदेशियों को समाज में सम्मिलित कर 
लिया । इस विवेचत से प्राचीन मत की छठी शताब्दी अराजकता एवं पृथक्करण का 
युग था ओर हर्षं का काल इसकी अन्तिम आभा थी, जिसे त्याग करने के लिए बाध्य 
होता पड़ता है। वस्तुतः सांस्कृतिक इष्टि से छठी शताब्दी बीजारापण का युग था 
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जबकि प्रत्येक क्षेत्र में असाधारण सफलताएं प्राप्त करने के अतिरिक्त वाद के युग की 
सिद्धि-सफलताओं के बीज बोये गये । 
हषे का युग ( 606-647 ई० ) 

जैसा ऊपर वर्णित है, गुप्त साम्राज्य के पतन के पश्चात्‌ अनेक छोटे राज्यों का 
उदय हुआ और पचास वर्षों पें पृथवक्रीकरण प्रारम्भ हो गया परन्तु हषं(606-647 ई०) 
के शासनकाल में विभिन्नीकरण करने वाले ये राज्य एक केन्द्रीय सत्ता के अधिकार 
में आ गये और राष्ट्रीय जीवन को देदीप्यमान करने का कायं, जो हूणों के वबंर 
आक्रमणों से अवरुद्ध हो गया था, पुनः प्रारम्भ हो गया । हषं की सबसे महान्‌ सफलता 
उत्तर मारत में सुहृढ़ साम्राज्य प्रतिष्ठित कर भारत की राजनीतिक एकता यथाविधि- 
पूवंक स्थापित करना है। उसने दक्षतापूर्वेक साम्राज्य का शासन किया । वह्‌ स्वयं 
शासन के विभिन्न विभागों की देखरेख करता था। वह विद्या, कला, धर्म और विद्वानों 
का संरक्षक था। वह स्वयं भी कवि, नाटककार और तीन नाटकों--“प्रियदशिका,' 
'रत्नावली' और 'नागानन्द' का रचयिता था । 'हर्षंचरित' ओर 'कादम्बरी' के रचयिता 
बाणभट्ट तथा विशव-ज्ञान के आचार्यं जयसेन जैसे विद्वानों का वह आश्रयदाता था | 
हषं की राजसभा में “सूर्यं शतक' का प्रणेता मयूर तथा विलक्षण चारण मातंग दिवाकर 
भी थे। वस्तुतः उसकी राजसभा दाशेनिकों, कवियों, नाटककारों और चित्रकारों से 
सुशोभित थी । वह राजकीय कोष का चतुर्था श प्रख्यात मेधावी पुरुषों को पुरस्कृत 
करने में व्यय करता था । उसने तत्कालीन प्रसिद्ध विश्वविद्यालय नालन्दा वो भी 
अनन्त दान दिये थे | उसने कन्नौज में एक सभा आमन्त्रित की थी जिसमें विभिन्न 
घामिक सम्प्रदायों के विद्वान्‌ आचार्यगण .उपस्थित हुए थे। उसने बौद्ध विद्दारों को 
अधिक दान दिये, अनेक स्तूप. निमित कराये । उसकी प्रयाग की पंचवर्षीय समाए, 
जिसमें वह हिन्दू तथा बौद्ध धर्म की घामिक क्रियाःविधियो को सम्पन्न करके वोडों, 
ब्राह्मणों और दरिद्रों में अपना घन-द्रव्य वितरित कर देता था, विश्व के इतिहास में 
बेजोड हैं। उसकी दानशीलता और उदारता जन्साधारण के हित के कार्यों में भी 


- अभिथ्यक्त हुई | समरत भारत में नगरों और ग्रामों के दीर्घं जन-मागों पर उसने 


घमंशालाए निमित करायीं । उनमें मोजन की व्यवस्था की और यात्रियों, पथिकों 
तथा पाश्वंवर्ती प्रदेशों के निधंनों के हेतु वहाँ औषधियों सहित वैद्यों का प्रबन्ध किया । 
नरेश के रूप में उसके कतंव्य और सेवा के उच्च आदर्श थे। लोक-कल्याण के शुभ 
कार्ये सम्पादन करने में वह इतना उत्सुक था कि वह विश्राम भी नहीं करता था 
ओर भोजन तथा निद्रा को तो वह भूल ही गया था । 

उकषके राज्यकाल में विद्वान्‌ चीनी आचाय॑ औरईमिक्षु| द्वानच्यांग 630 ई० में 
भारत आया था ओर 643 ई० तक रहा। उसने भारत की तत्कालीन धामिक, 
सामाजिक और आथिक दशा का विस्तृत वर्णन किया है। उस समय तक्षशिला और 
पाटलिपुत्र भग्नावस्था में थे। साम्राज्य की राजधानी कन्नौज ने पाटलिपुत्र का 


स्थान ले लिया था । प्रयाग दुसरा महत्त्वशाली नगर था, जहाँ.हषे अपनी पंचवर्षीय 


सभा का अधिवेशन करता था। वह हिन्दू घर्म के बड़े केन्द्रों में से था। हिन्दू घर्म 
का अन्य वेन्द्र बनारस अनेक मन्दिरों से सुशोमित था। ब्राह्मण घर्म की तुलना में 
बोद्ध धर्म में पतन के लक्षण हप्टिगोचर होने लगे थे। ब्राह्मण धमं क्रमशः अपना 
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प्राचीन प्रभुत्व पद प्राप्त कर रहा था। तपस्वियों और योगियों के अनेक केन्द्र 
तथा दशनशास्त्र के अनेक मत स्थापित हो गये थे। ये ब्राह्मण धर्म की सक्रियता के 
प्रमाण हैं | जैन ओर बौद्ध धर्मो को माति ब्राह्मण घर्म भी स्पष्टतः मूतिपूजक था। 
उस समय लोकप्रिय व्राह्मण देवता आदित्य, शिव तथा विष्णु थे और मन्दिरों में 
उनकी प्रतिमाएँ प्रतिष्ठित की जाती थीं, जहाँ उनका विस्तृत पूजन-अर्चन होता 
था । वैदिक और महाकाच्य-युग के ब्राह्मण घमं में अन्तर था । इस काल के ब्राह्मण 
घर्म की विशेषता उसकी दार्शनिक शाखाओं तथा साधु-वगों की अनेकता में थी । 
दार्शनिक सम्प्रदायो में कपिल ओर कणाद के अनुयायी वेदान्ती, आस्तिक ओर 
लोकायात प्रमुख थे । साधु-वगों में केशलु'चक ( मस्तक के वाल उखाड़ने वाले), 
पाशुपत, पंचरात्रिक, भागवत, संख्य, जुतिक आदि प्रमुख थे ! इन विविध वों के वसन, 
विश्वास तथा क्रिया-अनुष्ठान भिन्न-भिन्न थे और सभी अपने-अपने दृष्टिकोण से सत्य 
की खोज में प्रयत्नशील थे । हिन्दू धर्म के पुनर्जीवित होने से बोद्ध घमं के केन्द्र उखड़ 
गये थे । श्रावस्ती, वैशाली और कपिलवस्तु का अत्यन्त ह्लास हो चला था ओर वे 
अब छोटे-से ग्राम रह गये । वोढ़ घमं की हीनयान और महायान--दो प्रमुख शाखाएँ 
थीं । इनके अतिरिक्त ।8 अभ्य सम्प्रदाय खड़े हो गये थे जो परस्पर एक-दूशरे से अनेक 
बातों में भिन्न थे। जैन धर्म इतना अधिक प्रचलित न था। वैशाली, पोण्ड्वद्ध न 
ओर समतट जैन धमं के प्रमुख केन्द्र थे। जैनियों के श्वेताम्बर सम्प्रदाय का जोर 
अधिक था । 

समाज में परम्परागत+चार वर्ण--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र थे। प्रथम 
दो वणं अपनी शुद्धता ओर पवित्रता के लिए प्रसिद्ध थे। कसाई, मछए ओर मेहतर 
अपवित्र धन्धे करने वाले नगर की प्राचीर के बाहर रहते थे । जब कमी भी वे कार्य- 
बश .नगरों में आते तो चुपचाप मार्ग के बायीं ओर दवे-से चलते थे साधारण मनुष्य 
की वेश-भूपा वहुत सादो थी । पुष्प बसर का लम्बा टुकड़ा कमर से लेकर बगल तक 
के भाग पर लपेटते थे और कन्धों को खुला रखते थे। महिलाएँ लम्बा वस्त्र पहनती 
थीं जो दोनों कन्धों को ढक्रता हुआ नीचे तक ढोले रूप में लटकता था । सर्दी की 
ऋतु में तंग वण्डी या फतवी पहनते थे | नर-नारी दोनों ही स्वणं के आभूषण, जैसे 
भेगूठियाँ, हार, भुजबन्द आदि स्वच्छन्दता से पहनते थे। शारीरिक और व्यक्तिगत 
स्वच्छता की दृष्टि से लोग बहुत ही पवित्र रहते थे | मोजन से पूर्वे वे हाथ-मु ह घोते 
थे। बचा हुआ भोजन फिर समथ पर नहीं परोसा जाता था, भोजन के वतंनों 
को इधर-उधर लेते-देते नहीं थे, मिट्टी या लकड़ी के वर्तन का प्रयोग होने के बाद 
फेंक देते थे, परन्तु स्वर्ण, चाँदी, ताँबा या लोहे को धातु के बने बर्तन स्वच्छ करने के 
बाद प्रयोग में लाये जाते थे । हिन्दू संस्कृति के विकास में यह एक नया तत्त्व था। 
दूध, मक्खन, शकक्रर, चावल, पका हुआ अन्न भौर शाक प्रमुख भोजन था । लहसुन 
तथा प्याज का प्रयोग बहुत कम होता था । इन चीजों का प्रयोग करने वालों को नगर 
से बाहर कर दिया जाता था | मछली का मोजन निषिद्ध था। समाज के संगठन में 
जाति विधाता थी । उच्च वर्णों की महिलाएं पदे का प्रयोग नहीं करती थीं । कन्याओं 
का विवाह छोटी अवस्था में कर दिया जाता था, विधवा-विवाह की प्रथा न थी, परन्तु 
सती-प्रथा का प्रचार था । स्त्री-शिक्षा उच्च जातियों तक ही सीमित थी ।” साधारण 
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मनुष्यों के विषय में चीनी यात्री कहता है कि लोग सत्यनिष्ठ, भोले और प्रतिष्ठित 
ये। सांटारिक कार्यों में वे धूतं नहीं थे परन्तु  न्याय-दान में ये उदार और सहिष्णु 


थे । अपने आचार-विचार में वे विश्वासघाती या घोखेबाज नहीं थे। अपने वचन और - 


प्रतिज्ञाओं के पबके थे एवं उनके व्यवहार में अधिक भद्रता, सोजन्यता और मधुरता 
थी । सांस्कृतिक विकास की दृष्टि से हषंकालीन भारत नँतिक तथा बौद्धिक उत्कं 
ग रहा है। 

3 र समृद्धि भी कम न थी । लोग घन-सम्पन्न और समृद्धशाली थे । नगर 
समृद्धि और सम्पन्नता के केन्द्र थे। कन्नौज तथा अन्य नगरों का वर्णन चीनी यात्री ने 
किया है। उससे उस काल के भारत के भौतिक ऐश्वर्य का सुन्दर आभास मिलता है । 
कन्नौज के राजप्रासाद और नालन्दा के गगनचुम्बी विहार उस युग की निर्माणकला 
के उत्कृष्ट नमूने हैं । रेशम, सूत तथा ऊन के वस्त्र बनाये जाते थे । औद्योगिक जीवन 
बिशाल संस्थाओं, समितियों और संघों में संगठित था । शिल्पियों तथा व्यापारियों के 
संघ समाज के आर्थिक जीवन की नींव थे । 

इस युग में शिक्षा-प्रचार अधिक था । बोद्ध मठ घमं ही नहीं वरन्‌ शिक्षा के 
भी केन्द्र थे । कन्नौज, गया, मुंगेर, जालन्धर, मनीपुर आदि स्थानों में अनेक मठ थे, 
जहाँ प्रसिद्ध विद्वान्‌ जिज्ञासुओं को शिक्षा देते थे । परन्तु इन सबमें नालन्दा का विहार 
समस्त एशिया में प्रख्यात था नालन्दा का यह विश्वविद्यालय जो इस युग में अपनी 
उन्नति के शिखर पर था, अन्तर्राष्ट्रीय ख्यातिप्राप्त शिक्ष ण-केन्द्र हो गया था । नालन्दा 
में शिक्षा केवल धार्मिक विषयों तक ही सीमित नहीं थी और न किसी एक घर्म या 
सम्प्रदाय से ही उसका सम्बन्ध था। घाभिक सम्भ्रदायों के अतिरिक्त शब्द-विद्या, 
चिकित्सा, दर्शन, भापा-विज्ञान आदि विविध विषयों की शिक्षा दी जाती थी । नालन्दा 
की ऊँची मट्टालिकाए, वहाँ का असाधारण व्याख्यान-चिन्तन द्वारा |ज्ञान-वितरण, 
उसकी सुविस्तृत पाठ्य-पद्धति, दूर और समीप के उसके विद्यार्थियों का जमघट ओर 
इनसे बढ़कर इसके आचायों तथा छात्रों के उन्नत आचार तथा गम्भीर विद्वत्ता, 
तत्कालीन जगत के गर्व को वस्तु थी | इससे देश के नेतिक और शैक्षिक स्तर का 
आमास मिलता है। नालन्दा के अतिरिक्त तक्षशला ओर उज्जैन भी शिक्षा और 
ज्ञान के केन्द्र थे । प्रथम चिकित्साशास्त्र के लिए और द्वितीय, गणित व ज्योतिष सहित 
ऐहिक ज्ञान के लिए प्रसिद्ध थे। कांची, वर्लभी और विक्रमशील भी नालन्दा के 
समान ही महान्‌ ओर प्रसिद्ध थे । 
` ईसा बाद की सातवीं शताब्दी भारत में हर्ष-युग के नाम से प्रसिद्ध है। भारतीय 
इतिहास में हषं का राज्यकाल युग-विधायक है । यद्यपि गुर्जर-प्रतिहार साम्राज्य की 
भपेक्षा उसका साम्राज्य अल्पकालीन, कम विस्तृत ओर कम शक्तिशाली था, तो भी 
उसने साम्राज्यवादी विचारधारा को पुनर्जीवित किया ओर उत्तर भारत को 
साम्राज्य के पतन के पश्चात्‌ एकता प्रदान को । द्वितीय, उसके शासनकाल में भारत 
आर चीन के मध्य सांस्कृतिक और घामिक सम्पर्क, जो कनिष्क के समय से प्रारम्भ 
हुआ था, अविरल गति से बना रहा । तृतीय, मौलिक भारतीय शिक्षा के विकास में 
उसका शासनकाल युग-विघायक है । भारत ने विख्यात नालन्दा विश्वविद्यालय के 


द्वारा विश्व में अपना ज्ञान-विज्ञान वितरित किया । चतुर्थ, जैसा इस युग की साहित्यिक 
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अभिव्यक्ति से प्रकट होता है, हे का राज्यकाल संस्कृत. के विद्वानों की कृतियों तथा 
साहित्यिक विकास की हृष्टि से एक स्पष्ट गोरवशाली युग है। अन्त में, हषं स्वयं भारतीय 
नृपति की. चिरकाल-सम्मानित परम्पराआं का प्रतीक धा । वह महान्‌ शक्तिशाली 
सम्राट ही नहीं था, वरन्‌ अपनी प्रजा का उपकारक ओर हितचिन्तक भी था। 
` | राजपूत युग (700-200 ई०) 

हंप॑ का अवसान उसके साम्राज्य के पृथवकीकरण ओर विभिन्नीकरण के लिए संकेत 
था ओर भारत की राजनीतिक एकता पुनः विलुप्त हो गयी । हषं की मृत्यु के साथ 


` प्राचीन भारत के इतिहास का अन्त तथा मध्य-ग्रुग का सूत्रपात हो जाता है। सातवीं 


शताब्दी के मध्य से बारहवीं शताव्दी के अन्त के युग मे समस्त उत्तरी भारत में 


* राजपूत सत्ता का उत्कर्षं और विकास होता है । इसीलिए इस काल को राजपूत-युग 


कहते हैं । परन्तु स्वर्गीय श्री गोरीशंकर हीराचन्द ओझा के मतानुसार यह युग राजपूत- 
युग नहीं वरन्‌ मध्य-युग कहा जाना चाहिए क्योंकि “राजपूत' शब्द बहुत ही बाद के 
समय का है। कुछ भी हो, समस्त उत्तर भारत अनेक छोटे-छोटे स्वतन्त्र राज्यों में 
विभक्त हो गया था और प्रत्येक राजपूत शासक के अधिकार में था। भारत का 
इतिहास अब उन अनेक राज्यों का अरुचिकर-दुखद वृत्तान्त हो जाता है जो लगातार 
निर्मित हो रहे थे, विलुप्त हो रहे थे और पुनः निर्मित हो रहे थे। इसलिए यह 
पृथककी करण, विभिन्नीकरण और विभेद का युग है । 

उस युग में कन्नौज में प्रतिहार और गाहड़वाल राजपूतों का, बुन्देलखण्ड में 
चन्देल और बघेलखण्ड में कलचुरी, गुजरात में चालुक्य, मालवा में परमार, अजमेर 
और. दिल्ली में चौहान और मेवाड़ में सिसौदिया राजपूतों का राज्य था। बंगाल में 
पाल और सेन वंश का राज्य था, सिन्ध में छछ राजकुल, काश्मीर में करकोटक और 
उत्पल राजकुल, कलिग में. केशरी और पूर्वे में गंग, दक्षिण में बादामी का चालुक्य, 
महाराष्ट्र और कन्नड में मान्य खेटका-राष्ट्रकूट, देवगिरि में यादव राजवंश आदि थे। 

राजपूत-युग को संस्कृति 

इस्लाम के आगमन के पूर्व हिन्दू सांस्कृतिक जीवन--बाह्य आतंक का अभाव 
आर उसका प्रभाव--तोरमाण से गजनी के महमूद तक पांच सौ वर्षों के युग में 
सांस्कृतिक जीवन को प्रभावित करने वाले तत्त्वों में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण तत्त्व 
वाह्य आक्रमण और आतंक का अभाव था। विदेशी अभिधावन और आक्रमण के 
मय से भारत मुक्त था । सिन्ध को छोड़कर, जिसे वगदाद के खलीफाओं ने कुछ वर्षों 
तक्र अपने अधिकार में रखा था, भारत विदेशी आक्रमणों से निर्भय था । वाह्य सत- 
कंता के अमाव ने सातवीं शताब्दी से लेकर ग्यारहवीं शताब्दी तक हिन्दुओं को इतना 
अधिक दुर्बेल कर दिया था कि वे देशभक्ति और राष्ट्रीय सम्मान की भावनाएं विस्मृत 
कर चुके थे क्योंकि ये भावनाएं बाह्य आक्रमणों व अभिधावन के आतंक से ही प्रोत्साः 
हित होती हैं। 

बाह्य आक्रमणों के आतंक के अमाव का अन्य प्रमाव भारतीयों का अपार दपे 
या । अलवरूनी के वृत्तान्त से वह प्रमाणित होता है। वह लिखता है, “हिन्दू ऐसा 
विश्वास करते हैं कि उनके देश के समान दूसरा देश नहीं, उनके विज्ञान के समान 
दूसरे विज्ञान नहीं । हिन्दुओं को ऐसी धारणा हो चली थो कि ईश्वर ने आदेश किया 
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कि उनका देश सुरक्षित रहे और कोई भी विदेशी वहाँ नहीं पहुच सकता ।” शान्ति 
की ऐसी क महानता के खरोत को शुष्क करने के अतिरिक्त और कंर ही 
कया सकती थी ! 

बिदेशी सम्पर्क का अभाव और उसका घातक प्रभाव-इस युग का दूसरा 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण तत्त्व यह है कि इस काल में भारत विश्व के अन्य देशों से 
पृथक रहा । मध्य एशिया में राजनी तिक उथल-पुथल के परिणामस्वरूप भारत का 
पश्चिमी देशों और चीन से थल-मार्ग का जो सम्पर्क था, वह नष्टप्रायः हो ना ! 
समुद्र-मागं की प्रभुता भारत के तामिल राज्यों से,निकल कर जाना के शैलेन्द्र 
नरेशों के हाथ में चली गयी थी । कोई भी परिचित देश विशव के अन्य देशों से पाँच 
सो वर्ष के दीघं काल तक इतना पृथक नहीं रहा, जितना भारत । इसका प्रभाव सुदूर 
तक प्रभावित करने वाला था। विचारों में पूर्णतया पृथक भौर विश्व में होने वाली 
घटनाओं के ज्ञान से बंचित होने पर भारतीय लोगे अपना विचार करने में रुक गये 
थे । उनकी संस्कृति और सभ्यता.क्षय होने लगी और विभिन्न अममात संस्कृतियों के 
उत्पादक सम्पर्क के अभाव में भारतीय संस्कृति में अस्वाभाविकता आ गयी थी । यहु 

अवनति सभी क्ष्रों में दूष्टिगोचर होने लगी थी । 
सांस्कृतिक ह्लास को भ्रवृत्तियाँ-वास्तव में भारतीय जीवन के समस्त क्षेत्रों में 
प्रगतिंशीलता, नवीनता, मौलिकता और दृष्टिकोण की विशालता का अन्त हो गया 
एवं गतिहीनता, प्रतिगामिता, शिथिलता और संकीर्णता की प्रवृत्तियाँ प्रबल होने 
लगीं । निरन्तर दो सहस्र वर्षों तक प्रगति करने के वाद भारत थकावट ओर वृद्धा- 
वस्था का अनुभव करने लगा । धीरे-धीरे यौवनकाल की क्रियाशीलता, उत्साह, साहस 
ओर शीयं नष्टम्रायः हो गये तथा वृद्धावस्था को कट्टरता, घमं -प्रेम, रूढ़िप्रियता एवं अनु- 
दारता प्रबल होने लगीं । इस परिवर्तन में कई शताब्दियाँ लग गयीं । समाज स्थूल 
हो गया ओर जाति-प्रथा अत्यन्त ही अपरिवर्तनशील हो गयी । पूर्वे के युगों के विदे- 
शियों को अपने में पूर्णरूपेण मिला देने वाला हिन्दू समाज इस युग में अपनी पाचन- 
सामर्थ्यं खो बंठा । विदेशी तुकों और मंगोलों को अपना अंश बनाने में वह असमर्थ 
हो गया । साहित्य में काव्य-पद्धति की अवनति हो गयी । कालिदास की सुमधुर, 
सन्तुलित एवं भ्रसाद-गुणसम्पन्न शली का स्थान अप्राकृतिक, अलंकार और अति- 
शयोक्तिप्रधान शेली ने ले लिया दार्शनिक अपनी समस्त विद्वत्ता प्राचीन ग्रन्थों का 
| भाष्य लिखने भौर वाल की खाल निकालने में ही नष्ट करने लगे । बौद्धिक क्षेत्र में 
| अन्वेपण ओर मौलिकता की प्रवृत्तियाँ विलुप्त हो गंयीं। वास्तुकला में सुरुचि नष्ट 
hE हो गयी ओर प्राचीन भव्य मन्दिरों के स्थान पर अब पाषाण पर नैतिक दूषितता 
ओर कुटिलता को अंकित किया गया जो उच्च वर्गो के नितान्त नतिक पतन को प्रकट 
करती है । घमं भी विषाक्त हो गया। धम में कर्मकाण्ड की वृद्धि और परलोकवाद 
की प्रधानता इस युग की विशेषता हो गयी । साधारण हिन्दू का जीवन व्रत-उपवास, 
. पूजा-पाठ आदि के नियमों से जटिल हो गया । जीवन को क्षणिक और नश्वर मानकर 
उसकी उपेक्षा की ज।ने लगी और सांसारिक ऐश्वर्य ओर समृद्धि की निस्सारता को 
अधिक महत्त्व दिया जाने लगा। पूजन-अचेन में मांस, मछली, सुरा, नारी आदि प्रत्येक 
बस्तु के सम्मिलित करने की अनुमति हो गयी । शंकराचाय दवारा स्थापित मठ कालान्ठर 
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में विलासी. जीवन के केन्द्र हो गये। दक्षिण भारत में देवदासी-प्रया ने मन्दिरों में 
वेश्यावृत्ति को प्रोत्साहित किया जिसके परिणामस्वरूप नैतिक बन्धन ढीले हो गये । 
राजपूत ५ 

अभिमानी कुलीनतन्त्र--राजपूत अपने आपको देश में सबसे अधिक विशुद्ध रक्त. 

का मानते थे ओर अपनी उत्पत्ति भारतीय देवी-देवताओं तथा वीर पुरुषों से बताते 
थे । वे शीघ्र ही अभिमानी कुलीनतन्त्र के रूप में अनेक विशेषाधिकार सहित विकसित 
हो गये। कुलीनतन्त्र के अभिमान के साथ-साथ उनमें वीरता की भावना भी विकसित 
हुई और वे सदैव उत्क्रुष्ट कार्यों के हेतु अपने आपको अपंण कर देते थे, यद्यपि एक 
राजपूत की प्रवल प्रवृत्ति युद्ध करने की होती थी परन्तु वह पराजित शश्रु के प्रति, 
जो शरण की भिक्षा मागता था, दयालु रहता था । विजयी होने पर कोई भी राजपूत 


~ कदाचित ही नृशंसता के वे कायं करता था जो मुस्लिम विजय के साथ-साथ अवश्य 


म्भावी होते थे । वह युद्ध में न तो कमी विश्‍वासघात करता था और न निर्धन तथा 
अनभिज्ञ लोगों को कष्ट पहु चाता था। अपनी स्त्रियों का सम्मान करने में राजपूत 
अपना गौरव समझते थे और उनकी तथा उनके सम्मान की सुरक्षा के हेतु वे अपने 
प्राणों की बाजी भी लगा देते थे। विदेशी आक्रमणकारियों का वे सबसे कड़ा प्रतिरोध 
करते थे; परन्तु एक वार वरिष्ठ शक्ति को आत्म-समर्पेण कर देने पर और अपने 
अधिपति को स्वामिभक्तिका वचन देने पर वे उसके प्रति तश्र तक स्वामिभक्त रहते 
थे जब तक कि वह अधिपति अपना वचन अथवा करार स्वयं भंग न कर दे । युद्ध में 
मृत्यु प्राप्त करना एक राजपुत के लिए गौरव की वात.मानी जाती था। पुरुषों के 
समान राजपूत स्त्रियों में पतिभक्ति, सम्बन्धियों के प्रति स्मेह, सतीत्व, सत्यनिष्ठा 
और देशभक्ति जैसे चारीत्व के उच्च आदशों की अन्तप्रेरणा थी । वे संकट के समय 
विलक्षण साहस, महान्‌ विकल्प-कुशलता और हढ़ संकल्प प्रदाशत करती थीं । उनका 
जीवन अत्यन्त साहस तथा शुरत्व का होता था । अपने सतीत्व और सम्मान को रक्षा 
के हेतु अग्नि में भस्म होने (जोहर-प्रथा) और मृत पति की चिता पर सतो होने के 
उनके अनेक ज्वलन्त उदाहरण हैं । 

राजपूतों को गोत्रीय संको्ण देशभक्ति--अपने वंश या कुल तथा गण के प्रमुख 
के प्रति राजपूत अत्यन्त ही स्वामिभक्त होते थे। अपने कुल या गोत्र के लिए अथवा 
अधिपति की मृत्यु या घातक आधात से रक्षा करने के लिए रणक्षेत्र में मर जाने में 
राजपूत महान्‌ गौरव समझते थे और इसे व्यक्तिगत विजय मानते थे। राजपूत अमि- 
मानी होते थे ओर शीघ्र ही अपध्षान मानकर ध्रतिहिसा के लिए उद्यत हो जाते थे। 
राजपूत इतिहास कुलों के हेतु रक्तिम संघों से भरा पड़ा हैं जो कभी-कभी सूक्ष्म उपः 
क्षेत्रीय कारण से भी हो जाते थे। जातीय अहंकार की भावना इतनी प्रबल हो गयी 
थी कि छोटी-छोटी घटनाओं को लेकर उनमें परस्पर युद्ध हो जाया करते थे) अपनी 
इस संकीणं गोत्रीय भक्ति के कारण राजपुत समस्त भारत की देशभक्ति के प्रति उदा- 
सीन हो गये थे | परिणामस्वरूप, जब विदेशी शक्तियों ने भारत पर आक्रमण किया, 
तब राजपूत कुलों ने एक ही नेतृत्व में सुसंगठित होकर प्रतिरोध करने की अपेक्षा 
प्रायः व्यक्तिगत रूप से उनका सामना किया, जिसका फल देश के लिए घातक सिद्ध 
हुआ । कतिपय अवसरों पर जब कभी वे संगठित हुए, उनकी एकता समस्त मारत के 
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र जोकरणं की ष्टि से प्रेरित नहीं थी, अपितु संकटग्रस्त राजपूत बन्धु 
Hebe निमन्त्रण के प्रत्युत्तर में थी । यदि वे अप्रने पारस्परिक वैमनस्य व 
इ्ष्या-द्वेष को त्याग कर साधारण शत्रु के विरुद्ध किसी प्रकार के दीर्घकालीन संघ में 
संगठित हो जाते तो निस्सन्देह भारत का इतिहास दूसरे रूप में, ही लिखा जाता । द 

.. राजपुत शासन--राजपूतों का शासन सामन्तवादी था। समस्त राज्य जागीर 
में विमक्त था जिनके अधिपति जागीरदार भी राजा के कुल या गोत्र के ही होते थे। 
राज्य की शक्ति ओर सुरक्षा इन जागीरदारों या सामन्तो पर ही अवलम्बित थी। 
ये सामन्त, जब कभी उनसे मांग की जाती थी, अपने राजा को सैनिक सहायता देते 
थे। व्यक्तिगत स्वामिभक्ति ओर सेवा को भावना से ये अपने ६्वाभी से सम्बन्धित थे 
ओर संकटकाल तथा कठिनाई के समय अपनी स्वामिमक्ति को प्रदर्शित व प्रमाणित 
करने के लिए सदैव उत्सुक रहते थे। उन्हें अपने स्वामी को कुछ निश्चित कर .भी 
देने पड़ते थे ओर युद्ध के समय सैनिक सहायता भी । इन सामन्तों वे विविध वर्ग थे 
और प्रत्येक वर्ग के शिष्टाचार व व्यवहार के नियम निदिष्ट थे जिनका पालन साव- 
घानी व सतकंता से करना अनिवार्य था। राज्य की आय का प्रमुख साधन भूमि-कर 
था । इसके अतिरिक्त सामन्तों से प्राप्त होने वाले वाषिक कर एवं व्यापार तथा उद्योग- 
घन्धों पर लगाये हुए करों से मी अच्छी आय होती थी । इस प्रकार का शासन दक्ष 
नहीं हो सकता था। यह व्यक्तिवाद को प्रोत्साहित करता था और राज्य में सभी के 
हेतु राजनीतिक तत्त्वों के संगठन में बाधक था । राजा इस शासन-ध्यवस्था के शिरो- 
भाग पर था। वह निरंकुश ही नहीं स्वेच्छाचारी भी होता था। प्राचीन काल की 
प्रचलित सभाएँ व समितियां सवंथा विलीन हो गयी थीं । राजा अपने को ईश्वरीय 
अंश समझता था। जब तक वह हढ़ मोर शक्तिशाली रहता, शासन-संचालन यथाविधि 
चलता, परन्तु दुबल होने पर उसकी राजनीतिक सत्ता नगण्य हो जाती और सामन्त 
अपनी सत्ता स्थापित कर लेते थे। युद्ध करना राजा का कर्तव्य समझा जाता था। 
फलतः वैमनस्य, सम्राम व संघषं परम्परागत हो गये थे युद्ध भयंकर होते थे। ग्रामों 
च नगरों को जलाकर भस्मोभूत कर दिया जाता था और पराजित राजा व 
अधिकारियों को बन्दी बना लिया जाता था । प्रोत्साहन व प्रेरणा देने वे. लिए राज- 
समा व थुद्धों में भाट, कवि व चारण रहते थे। 

क्षेमेन्द्र के ग्रन्थों, 'राजतरंगिणी' ओर “विष्णु धर्म शास्त्र' में नियमित नौकरशाही 
के उल्लेख हैं । इनमें एक के ऊपर एक अधिकारीगण थे | अधिकारियों के लिए 
'कायस्थ' शब्द का प्रयोग होता था | आठवीं सदी के मध्य में अंकित किये हुए अनेक 
'अमिलेखों में 'कायस्थ' नामक अधिकारियों का उल्लेख है। प्रमुख रूप से अधिकारी- 
वर्ग की भर्ती ब्राह्मणों ओर शूद्रो की उन कतिपय जातियों में से होती थी, जिनकी 
शिक्षा की कुछ परम्पराएँ थी । राजा व प्रजा में घनिष्ठ सम्बन्ध नहीं था। वास्तव 
में समाज में दो वर्ग थे । प्रथम वर्ग राजपूत शासकों का था जो आत्म-सम्मान, बंश 
परम्परा व कीति तथा घमं के नाम पर युद्ध करना जीवन का एक प्रमुख घर्म 
मानता था । द्वितीय वर्ग जनसाघारण का था जो निरन्तर संग्रामों, सामन्तों व नरेशों 
के ऐश्वये व भोग-विलासमय जीवन का व्यय सहन करता था । 


यद्यपि राजपूत राज्यों में ऐसी सुदृढ़ शासन-व्यवस्था का विकास त हो सका जो 
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दीघंकालीन शान्ति और सुरक्षा स्थापित कर सके, परन्तु|फिर भी शासन-केन्द्रों से अति 
दूर ग्रामों में स्थानीय स्वायत्त-शासन शान्तिपूर्वक चलता रहा । राजकुलों का उत्कषं 
भौर पतन ग्रामों में स्थानीय जीवन की धाराओं को प्रभावित न कर सका। ग्रामों 
का प्रमुख भ्रथानुसार अपने कतंव्यों का पालन करता रहा। यह राज्य का भूमि-कर 
संग्रह करता था और ग्राम की पंचायत दीवानी और फोजदारी का न्यायदान करती 
थी । इसी प्रकार गांव के पटेल और पटवारी भी अपना-अपना कार्य करते थे। 
सामाजिक जीवन--प्राचीन सामाजिक व्यवस्था नष्ट हो गयी थी । ब्राह्मणों 
ने जाति-बन्धन हढ़ कर दिये और जाति की अपरिवतंनशीलता में वृद्धि कर दी । 
परिणामरवरूप, चार मूल वर्णो के स्थान पर, जिसमें हिन्दू समाज विभक्त था, अब 
अनेक नवं।न जातियों और उपजातियों का प्रादुर्माव हो गया था । ये जातियां जन्म, 
उद्योग-धन्धे, निवासस्थान तथा ऐसे ही तत्त्वों से सम्बन्धित हो गयीं । सम्भवतः 
विभिन्नीकरण की यह प्रक्रिया ब्राह्मण जातिसे प्रारम्भ हुई। प्रारम्भ में ब्राह्मण 
बिभिन्न जातियों में विभाजित नहीं थे । उनमें शाखा आर गोत्र का ही भेद था । पर 
अब प्राचीन काल फे ऋग्वेदी और यजुवेंदी ब्राह्मणों के अतिरिक्त उनकी उपजातियाँ 
परिवर्द्धित हुई जोर वे अपनी प्रादेशिक सीमाओं के अनुसार भ्रसिद्ध हो गयीं, जैसे 
कन्नौजी, गौड़, तेलगु, कोकणस्थ, ब्राह्मण आदि। इनका अनुकरण क्षत्रियो ओर 
बैशयों ने भी किया और इनमें भी इस प्रकार की उपजातियाँ वनने लगीं । कालान्तर 
में उद्योग-घन्धों के आधार पर अनेक जातिया निमित हो गयीं, जैसे जुलाहे, लुहार, 
मछए, ग्वाले, बढ़ई, रस्सी बनाने वाले आदि । वास्तव में उनका उदय [शस्पी-सघों के 
रूप में हुआ था ओर वाद में स्पष्ट उपजातियां मानी जान लगीं । देश के सामाजिक 
और राजनीतिक प्रभाव पर इन सबका दुष्प्रभाव हुआ क्योंकि प्रत्येक उपजाति की 
सामाजिक और राजनीतिक हृष्टि उसके हित तक ही सीमित हो गयी | इसके अति- 
रिक्त सामाजिक प्रगति बन्द हो गयी और इन उपजातियों के बन जाने से हिन्दू समाज 
की प्राचीन पाचन-शक्ति और आत्मीयकरण की प्रवृत्ति लगभग विलुप्त हो गयी । पूवं 
काल में जिस प्रकार विदेशी जातियाँ हिन्दू समाज मं घुल-मिल गयी थीं, वेसा अब 
सम्भव न रहा था। जाति-वन्धन इतने कठोर थे कि उनमें नवीन तत्त्वों का प्रवेश 
निषिद्ध हो गया, पर उद्योग-घन्धों को स्वतन्त्रता अब तक वनी हुई थी । क्षत्रिय केवल 
शस्त्र ही नहीं चलाते थे वरन्‌ लेखन द्वारा महतत्वशाली कृतियो की रचना भी करते 
थे। चौहान राजा विग्रहराज का “हरिकेल नाटक” आज मी शिलाओं पर अंकित उप- 
लब्ध है; राजा भोज का विद्यानुराग और विद्वत्ता का प्रमाण आज भी घार की भोज- 
शाला में विद्यामान है; पूर्वीय चालुक्य राजा विनयादित्य ने गणितशास्त्र के प्रकाण्ड 
पंडित होने से 'गुणक' पदवी प्राप्त की थी । वैश्य भी अनेक कमें करते ॥ वे शासन- 
संचालन में अधिकारी व राज-मन्त्री होते थे । वे सेनापति बनते एवं युद्धों में भी भाग 
लेते थे, पर उन्होने शिल्पकला के कार्य छोड़ दिये थे जिन्हें अब शूद्र करने लगे थे। 
समाज में महिलाओं का सम्मान था। तत्कालीन साहित्य में ऐसे कोई सबल 
प्रमाण उपलब्ध नहीं हैं जो उस समय हढ़ पर्दा-प्रथा के अस्तित्व के पक्ष में हों । ऐसा 
प्रतीत होता है कि स्त्रियों ने कला ओर विज्ञान को अपनी देन प्रदान की ओर विद्वानों 
के साथ वे तर्क-वितरकं करती थीं । कुलीन परिवारों की स्त्रियाँ वेदाध्ययन से वंचित 
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होने पर भी मौलिक साहित्य और दर्शन का अच्छा अभ्यास करती थीं। हषं की 
भगिनी राज्यश्री प्रकाण्ड विदुषी थी । एक अवसर पर शंकराचायं को मण्डन मिश्र 
की महान्‌ विदुषी पत्ती ने शास्त्राथे में निरुत्तर कर दिया था । संस्कृत के प्रसिद्ध कवि 
राजशेखर की धमंपत्नी अवन्तिसुन्दरी भी अपने पाण्डित्य के लिए प्रसिद्ध थी। इस 
युग की संस्कृत साहित्य की कवयित्रियां इन्दुलेखा, मारुला, मोरिका, विज्जिका, शीला; 
सुभद्रा, पद्मश्नी, मदालसा और लक्ष्मी थीं। चित्रकला के अतिरिक्त नृत्य व संगीत की 
शिक्षा भी समाज के उच्च वणों की स्त्रियों को दी जाती थी और नरेशों तथा योद्धाओं 
की कन्याओं को घुड्सवारी की ही शिक्षा भी जाती थी । कतिपय भारियों ने इस युग 
में शापन-च्यवस्था तथा युद्ध-कोशल जैसे कार्यों में विशेष दक्षता प्राप्त की थी । दक्षिण 
भारत के पश्चिमी सोलंकी नरेश विक्रमादित्य की बहन अक्कादेवी वीर प्रकृति की ही 
नहीं थी, अपितु शासन-कार्य में भी प्रवीण थी । वह चार प्रदेशों की शासिका थी ओर 
उसने जिला वेलगाँव के गोकागे के किले पर आक्रमण कर उसे घेर लिया था । 
वाल्यकाल में ही विवाह करने की प्रथा का प्रचार हो रहा था । विधवा-विवाह 
निषिद्ध था और विधवाएँ जीवन भर भयंकर यातनाएँ सहन करती थीं। उनका 
जीवन तपस्विनी जसा था । सती-प्रथा का विचार दिन-प्रतिदिन अधिक व्यापक होता 
जा रहा था । अनेक बार कन्याकओं के उत्पन्न होते ही उन्हें मार डाला जाता था। 
राजपूत लोग अपनी स्त्रियों से प्रेम करते ओर उनका सम्मान करते थे । राज- 
पूत महिला स्वतन्त्रता और क्षत्रियो की प्राचीन स्वयंवर की प्रथा का आनन्द उठाती 
थी । उनके हृदय में नारीत्व के उच्च आंदर्शो की प्रेरणा थी। वे अपने आचार-विचार 
में विशुद्ध थी, सतीत्व का पालन करती थीं, देशभक्ति की भावना रखती थीं, और 
विदेशी विजेता के हाथों दूषित होने की अपेक्षा 'जौइर' कर अपने घर्म और सतीत्व 
की रक्षा करती थीं । परन्तु साधारण स्त्रियों की पराधीनता और परवशता इस युग 
में निरन्तर बढ़ती ही गयी, दामपत्य फे स्वत्बों में विषमता आने लगी और स्त्री का 
पद निम्न स्तर पर हो गया । उन्हें वेदाध्ययन के अधिकार से वंचित कर दिया गया । 
इसी समय धीरे-धीरे यह मत भी प्रतिपादित हुआ कि स्त्री सदैव परतन्त्र रहनी 
चाहिए, उसे दुश्चरित्र पति की भी सेवा करनी चाहिए। परिणामस्वरूप धीरे-धीरे 
स्त्रियों को शूद्रां कें समान समझा जाने लगा । 
खान-पान में अहिसा का वोद्ध सिद्धान्त लोगों के हृदयों पर अभी भी अपना 
्रभूत्व जमाये हुए था । अतएव लोग भोजन में मांस का प्रयोग नहीं करते थे । परन्तु ` 
उच्च जातियां स्वच्छन्दता से मद्यपान करती थीं। राजपूतों में अफीम का प्रयोग 
अत्यधिक था जिससे उतकी बुद्धि कुण्ठित हो गयी थी । धूम्रपान का प्रचार सम्भवतः 
नहीं हुआ था परन्तु पान का प्रचलन था | 
संक्षेप में, हिन्दू समाज की आत्मीयकरण की प्रबृत्ति विलुप्त हो गर्य ग 
'अनभित्ञता में रखे जाते थे व अपवित्र, अवांछनीय अन्धविश्वासो में स जाते थे और 
अगणित त्योहारों द्वारा प्रसन्न किये जाते थे उपजातियों की संख्या ओर जाति- 
प्रथा को अपरिवर्तनशीलता की वृद्धि ओर सभी प्रकार के आध्यात्मिक तथा ऐहिक 
ज्ञान के संरक्षक होने का दावा करने वाले ग्राह्मणों की प्रभुता ने जनता के राजनी- 
तिक ओर सामाजिक हष्टिकोण को संकुचित कर दिया और बन्धुत्व की भावना के 
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विकास में बाधा पहुचायी । इस युग में धीरे-धीरे हिन्द्र समाज में अनुदारता, असहि- 
ष्णुता, अन्धहूढ़वादिता एदं शिथिलता आ गयी थी । उसकी प्राचीन .व्यापकता व 
प्रगतिशीलता मन्द हो गयी थी और समाज में अव विदेशियों को अपनाने की शक्ति व 
सामथ्यं नहीं रही थी । 

साहित्य--राजपुत नरेश साहित्य और कला के बड़े संरक्षक थे | कुछ राजपूत 
राजा तो स्वयं यशस्वी लेखक थे । राजा मुज में उच्च श्रेणी की काव्य-प्रतिभा थी। 
घार के राजा भोज चिकित्सा, ज्योतिष, व्याकरण, धमम, वास्तुकला, ललितकलाओं 
आदि विविध विषयों के ग्रन्थों के प्रणेता थे। उनकी राजसमा पद्मगुप्त, हलायुध, 
धनंजय, अमितगति आदि जैसे प्रख्यात साहित्यिकों से सुशोभित थी । राजकीय संरक्षण 
में विद्वानों और लेखकों ने उपयोगी ग्रन्थों की रचना को और काव्य, नाटक, कानून, 
राजनीति, इतिहास, विज्ञान और चिकित्सा पर कुछ प्रसिद्ध ग्रन्थ इस युग में लिखे 
गये । इस समय के काव्य-स्रस्थों में भट्ट का 'रावण-त्रध, माघ का ,'शिलुपाल वघ' 
तथा श्री हषं का 'नैषथ चरित' उल्लेखनीय हैं । मुक्तक ओर गीत-काव्य की रचना 
भी इस युग में हुई थी । भतू हरि के श्ट गार, वैराग्य ओर नीतिशतक मुक्तक-काव्य 
के उत्तम उदाहरण हैं । महाकवि जयदेव का गीत-गोचिन्द' अद्वितीय गीत-काव्य है। 
इसके रमणीक गीतों की कोमल-कान्त पदावली में कृष्ण तथा वृन्दावन की गोपियों का 
प्रेम-सम्बन्ध है । नाटकों के लेखकों में 'मालती-माधव,' “उत्तर रामचरित,' “महावीर 
चरित' के लेखक मवभूति अद्वितीय थे । वेद और प्रतिष्ठा में वह कालिदास से ही 
नीचे हैं । दूसरे नाटककारों में 'वेणीसंहार' के लेखक भद्रनारायण, “अन॒र्घ राधव' के 
मुरारि ओर 'कपू'रमंजरी' के राजशेखर प्रमुख थे। संस्कृत गद्य के सबसे बड़े लेखक 
'वासवदत्ता' के प्रणेता सुत्नन्धु, 'कादम्बरी' और 'हषे चरित' के लेखक वाणमट्ट और 
'दशक्कुमार चरित' के प्रणता दण्डी थे | पद-लालित्य की दृष्टि से दण्डी तथा वर्णन- 
कोशल की हृष्टि से बाणभट्ट अद्वितीय रहे । इसके अतिरिक्त धनपाल चरित, “तिलक 
मंजरी' तथा 'यशस्तिलक' भी इस युग के सुन्दर उदाहरण हैं। इतिहासकारों में 
'राजतरंगिणी' के लेखक कल्हण और 'विक्रमांक चरित' के रचयिता विल्हुण और 
“रामचरित' के साँध्यकारनदित तथा 'नवसाहसांक चरित' के पद्मगुप्त परिमल 
उल्लेखनीय हैं । 'रामचरित' में पाल-वंश का इतिहास रामपाल के समय तक दिया 
हुआ है, 'नवसाहसांक चरित' में राजा भोज के पिता सिन्धुराज का चरित्र है, ओर 
'विक्रमांक चरित' में चालुक्य-वंश के विक्रमादित्य षष्ठम का जीवन-चरित्र है तथा 
“रांजतरंगिणी' में बारहवीं सदी तक काश्मीर के इतिहास का सुन्दर एवं सरस वर्णेन 
है। इनके अतिरिक्त "पृथ्वीराज विजय' के लेखक जगनक ओर 'कुमारपाल चरित' 
के लेखक हेमचन्द्र भी उल्लेखनीय हैं । कथा-सा हित्य में भी प्रगति हुई । इस क्षेत्र में 
क्षेमेन्द्र ने 'बुहत्कथा मंजरी' तथा सोमदेव ने 'कथा सरित्सागर' की रचना की । 
पिछला ग्रन्थ बहुत बड़ा है ओर कथाओं का अमूल्य भण्डार है । इसी प्रकार के अन्य 
ग्रस्थ 'बैताल पंचविशति,' 'सिहासन-द्वात्रिशिका, ओर “शुक सप्तति’ हुँ। अलंकारः 
शास्त्र के विकास द्वारा काव्य के विविध अंगों, जैसे रस, ध्वनि, गुण का दोप और 
अलंकारों का सूक्ष्म विवेचन किया गया। दण्डी, आनन्दवद्ध न, अभिनवगुप्त, मम्मटः 
आदि विद्वानों ने काव्यशास्त्र को प्रोढ़ता तक पहु चाया । इसका परिणाम यह हुआ कि. 
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कविता में सहज-सोन्दये को अपेक्षा अलंकारप्रधान शैली प्रमुख हो गयी। व्याकरण 
में जयादित्य बर वामन ने पाणिनीय सूत्रों पर 'काशिकावृत्ति'के नाम से माष्य 
सिखा । भतू हरि ने “वाक्य प्रदीप, “महाभाष्य दीपिका' और "महाभाष्य त्रिपदी' 
नाम के ग्रन्थ लिखे । इसके अतिरिक्त शर्वे वर्मा का 'कान्तन्त्र' व्याकरण ग्रन्थ लोकप्रिय 
रहा। सिंद्धराज की राजसमा के विद्वान हेमचन्द्र ने भी “सिद्धहेम' नामक प्रसिद्ध व्या- 
करण ग्रन्थ लिखा । कानून, चिकित्सा और ज्योतिष के लेखकों में हिन्दू कानून के 
प्रसिद्ध भाष्य 'मिताक्षरा' के प्रणेता विज्ञानेश्वर, 'अष्टांग -हुदय' के लेखक प्रसिद्ध 
बैद्य वार्भट्ट और 'सिद्धान्त-शिरोमणि' के लेखक भास्कराचार्य विशेष उल्लेखनीय हैं। 
इस युग में राजनीतिशास्त्र पर प्रसिद्ध रचना “शुक्रनीति” है | कामशास्त्र में वात्स्यायन 
के 'कामसूत्र' पर टीकाओं की रचना हुई भौर स्वतन्त्र रूप से कोका पण्डित द्वारा 
'कोकशास्त्र' लिखा गया । संगीतशास्त्र पर भी शारंगदेव ने 'संगीत रत्ताकर' लिखा । 
धमंशास्त्र के क्षेत्र में इस युग में नवीन मौलिक स्मृतियों की रचना तो नहीं हुई परन्तु 
प्राचीन स्तुतियों पर टीकाएँ ओर भाष्य लिखे गये। विभिन्न सम्प्रदायों में साम्प्रदाथिक 
साहित्य की रचना भी इसी काल में हुई। इसके अतिरिक्त कुछ दार्शनिक साहित्य का 
भी निर्माण हुआ जिसमें सबसे महत्त्वपूर्ण शंकराचार्य के वैदिक भाष्य थे । इस युग में 
साहित्य में एक नवीन प्रवृत्ति हष्टिगोचर होती है ओर वह है प्रादेशिक भाषाओं का 
उत्कपं । राजपूत भाट अपने स्वामियों, संरक्षकों और उनके पूर्वजों के वीरतापूर्ण कार्यों 
को जनता की उत्ते जित भाषा में गाते थे । इन माटों में 'पृथ्वी राज रासो' का लेखक 
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वीरतापूर्ण कार्यों का दिग्दर्शन है । 
शिक्षा--इस युग में शिक्षा-पद्धति प्राचीन ढंग की ही थी । आचार्यों के आश्रम 
में जाकर विद्यार्थी शिक्षा ग्रहण करते थे किन्तु वौद्ध विहार भो अव घोरे-बोरे शिक्षा- 
प्रचार का कार्य करने लगे थे। बंगाल ओर बिहार ऐसे विहारों से भरा पड़ा था। 
इनमें नालन्दा सबसे अधिक प्रसिद्ध था। इसके अतिरिक्त पूर्वी बिहार में विक्रमशील, 
पूर्वी बंगाल में विक्रमपुर, उत्तरो बंगाल में जगघल और पटना जिले में ओदन्तपुरी भी 
शिक्षा के प्रसिद्ध केन्द्र थे, जहाँ घामिक व लौकिक दोनों प्रकार की शिक्षा दी जाती थी। 
शिल्प और कला--राजपूत-युग में वास्तुकला की विविध शैलियों का सुन्दर 
विकास हुआ । वस्तुतः भारतीय वास्तुकला नी र मूरतिकला इस युग में अपने अति 
मनोहर रूप में अभिव्यक्त हुई । गुप्त-युग और इस युग की कला में विभेद यह है कि 
गुप्तयुगीन कला में ओज, ह कता ओर नवीनता थी । इस युग में इनका अभाव 
रहा, पर लासित्य की वृद्धि हुई। कला-ममंज्ञों ने इस कला के विकास को दो भागों में 
विभाजित किया है--प्रथम, पूर्व-राजपुतकाल या पूर्व-मध्रकाल (600-900 ई० ) 
ओर उत्तर-राजपूतकाल या उत्तर-मध्यकाल (600-200 ई० ) । पूर्वाद्ध युगः भें 
मामस्लपुरम के रथ ओर प्रतिमाएं, एलोरा का कंलाश मन्दिर व मूर्तियाँ और धारापुरी 
'(एलिफेण्डा) टापू की भव्य मूतियाँ निमित हुई हैं । उत्तर-मध्यकाल में शिल्पकला के 
पाँच विशिष्ट केन्द्र थे--खजुराहो, उड़ीसा, राजस्थान, दक्षिण के चोल ओर होयसल 
राज्य । प्रथम युग में कला समुन्नत रही परन्तु दूसरे युग में कला को अलंकृत करने 
` प्र अधिक महत्त्व दिया गया और अलंक़रणों की वाहुल्यता रही। इसके अतिरिक्त 
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कला,में प्राचीन कला की मौलिकता अहश्यं हो गयी । शिल्पीगण वास्तुकला की 
प्राचीन परम्पराओं का अनुसरण करते हुए अपनी कृतियों को अत्यधिक भड़ंकीली बनाने 
में सतत्‌ प्रयत्नशील रहे । इसलिए यह कहा गया है कि यह युग कला-सौन्दये का नहीं 


'किन्तु चमत्कार का है। इस कला की कलाक्ृतियों में कलो नहीं अपितु कला का 


भास है। कुछ स्थलों पर इस युग की कला पर तन्त्रवाद का प्रभाव हष्टिगोचर होता 
र जिससे अश्लील मूर्तियां निमित हुई । इसी प्रकार चित्रकला भी प्रगति ओर 
कास की अपेक्षा निम्नाभिमुख हुई एवं उसमें अप्र श शैली प्रमुख हो गयी । 

इस युग के राजपूत शासक योग्य निर्माता थे। उनके बनाये हुए सिंचाई के 


"साघन, घाट, तालाब, वावड़ी, किले, परकोटे, बुजें, तोरण-द्वार तथा राजप्रासाद उनकी 


मवननिर्माण-कलाकौशल का सुन्दर परिचय देते हैं। दुर्ग-निर्माणकला तो इस युग 
में उन्नति की पराकाष्ठा पर पहुंच चुकी थी। चित्तो, रणथम्भौर, माण्डू, ग्वालियर, 
जोधपुर के दुगं व उनकी शिल्पकला और इंजीनियरिंग-दक्षता के प्रवल प्रमाण हैं। 
राजपूतों के राजप्रासादों की निर्माणकला का सर्वोत्कृष्ट नमूना ग्वालियर में मानसिंह 
का महल, उदयपुर में पिछौला की झील के महल, ओर भाम्बेर (जयपुर के महल) 
हैं । राजपूतों के अनेक राजप्रासाद सुन्दर कृत्रिम झीलों के मनोरम तटों पर बने हुए 
हैं परन्तु जोधपुर का दुगे उच्च और अभेद्य चट्टान पर निमित है। 

किन्तु इस युग की शिल्पकला के प्रमुख स्मारक तो मन्दिर हैं जिनके निर्माण में 
राजपूत नरेश खुले हाथ से दान देते थे । यद्यपि आक्रमणकारी विध्वंसकों द्वारा अनेक 
मन्दिर नष्ट-ञ्जष्ट कर दिये गये हैं परन्तु पर्याप्त अध्ययन के लिए अनेक मन्दिर बच 
मी गये हैं । इन मन्दिरों में तीम प्रकार की शिल्प-शैली अर्थात्‌ भारती य-आये, चालुक्य 
ओर द्राविड प्रणालियां हष्टिगोचर होती हैं। भारतीय आर्य-प्रणाली के मन्दिरों में 
मूति-प्रकोष्ठ का ऊपरी भाग गुम्बदाकार होता है। यह गुम्बद बक्ररेखात्मक बुर्ज के 
समान होता है जो ऊपर की ओर छोटा होता चला जाता है। मूति-प्रकोष्ठ के चल 
दिक परिक्रमा के लिए मागं होता है एवं ऊपर उच्च वतुंलाकार शिखर होता 
मन्दिर के गौरव और महिमा को अधिक प्रमावोत्पादक कर देता है। शिखर के ऊपर 
आमलक और उसके ऊपर कलश ओर ध्वंज-दण्ड होता है। मूति-प्रकोष्ठ के सम्मुख 
एक बड़ा संमा-मण्डप होता है जिसमें भक्तगण एकत्र होते हैं । इसके ऊपर भी गोल 
गुम्बद होता है । उड़ीसा में भुवनेश्वर का 'लिंगराज' मन्दिर और ब में खजुराहो 
का 'महादेव' मन्दिर आयं-प्रणाली के उदाहरण हैं। उड़ीसा के मन्दिरों की अपनी 


“एक शैली रही है। इस उड़ीसा-शैली के मन्दिरों में चार प्रमुख भाग होते हैँ-(]) 


श्री मन्दिर या विमान, (2) जगमोहन या स्तम्भ वाला सभा-मण्डप, (3) नट मन्दिर 
ओर (4) भोग मन्दिर । छोटे-मोटे मन्दिर व भवन प्रशुख मन्दिर के चारों ओर होते 
हैं । भुवनेश्‍वर के मन्दिर का शिखर ।80 फुट ऊँचा) है ओर खजुराहो के मन्दिर का 
उच्च शिखर अनेक छोटे-छोटे शिखरों से मिलाकर निर्मित किया गया है और ऊपर 
से नीचे तक विविध प्रकार के अलंकरणों और प्रतिमाओं से सुशोमित किया हुआ है। 
दूसरी शैली, चालुक्य-प्रणाली के मन्दिरों की विशिष्टता यह थी कि ये मन्दिर-वर्गा- 
कार नहीं किन्तु तारकाकृति या बहुकांणीय हैं। इनके आधार उच्च कुसियाँ हैं जिसका 
सदुपयोग शिल्पियों ने मूर्तियाँ अंकित करने के लिए किया। इसके शिखर पिरामिडाकार 
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256 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 
हैं, परन्तु भारतीय-आयं-प्रणाली की अपेक्षा नीचे हैं। चालुक्य-शली का सर्वोत्कृष्ट 
उदाहरण हलेबिद का होयसलेश्वर का प्रख्यात मन्दिर ओर दूसरा बेलूर का मन्दिर 
है। द्राविड्‌-शली के मन्दिरों में मूति-प्रकोष्ठ का ऊपरी भाग या विमान चोकोर तथा 
अनेक मंजिल वाला होता है । ऊपर की प्रत्येक मंजिल नीचे की मंजिल की अपेक्षा 
छोटी होती है । आर्य-प्रणाली के समान उच्च कोनाकार शिखर न होकर इसमें चपटे 
गुम्बद होते हैं और मन्दिरों का आकार धरातल के समानान्तर मालूम होता है । इसके 
अतिरिक्त मूतिःप्रकोष्ठ के सम्मुख विशाल मण्डप या कई स्तम्भों वाले हॉल होते हैं। 
मन्दिर की चतुदिश दीवारे हैं जिनके घेरे में द्वार होते हैं। इनमें से एक या अधिक 
द्वारों पर अत्यन्त ही उच्च शिखर के समान गोपुरम होता है। शिखरों और गोपुरम 
को मूतियों और अलंकरणों से सुशोभित किया गया है। कभी-कभी गोपुरम इतने 
भव्य विशाल और ऊँचे होते हैं कि मन्दिर के विमान या मूल शिखर उससे दव जाते 
हैं। मन्दिर के घेरे में मध्य में जल का विशाल तालाब होता है जिसका जल भक्त व 
दर्शकगण पूजन-अर्चन के काम में लेते हैं। मन्दिरों में विस्तृत आँगन, परिक्रमा-मागं, 
स्तम्भ वाले मण्डप तथा अन्य छोटे-मोटे गृह भी होते हैं जिनका उपयोग मन्दिर के 

. लिए किया जाता है। इस द्राविड-शैली के उदाहरण मामर्लपुरम के 'रथ' (मन्दिर), 
तंजोर का शिव मन्दिर, कांची के पल्लव नरेशों द्वारा निमित मन्दिर“आओर कृष्णा नदी 
के तट पर ठोस चट्रानों से काटी हुई प्रसिद्ध गुफाएं हैं। 

प्रसिद्ध मन्दिर--इस युग के बचे हुए मन्दिरों में से निम्नलिखित मन्दिर प्रमुख * 
हैं । सौराष्ट्र में सोमनाथ का प्रसिद्ध मन्दिर है जिसे महमूद गजनवी ने सन्‌ 025 
में नष्ट-म्रष्ट कर दिया था परन्तु भारत के केन्द्रीय शासन की प्रेरणा से इस मन्दिर 
का नव-निर्माण हो गया है। उड़ीसा में भुवनेश्वर का 'लिंगराज' मन्दिर, कोणाकं का 
सूर्यं मन्दिर और समुद्रतट पर पुरी में जगन्नाथ का मन्दिर उल्लेखनीय है । ये इस युग 
की कला के दिव्य नमूने हैं । कोणाकं का मन्दिर रथ के आकार का है जिसे अत्यन्त 
सजीव अश्व खींच रहे हैं । इस रथ में बड़े विशाल पहिये हैं। इन सबकी विशालता 
एवं अलंकरण के बाहुल्य ने मन्दिर को भव्य बना दिया है। परन्तु अड़ीसा के इन 

-मन्दिरों में अश्लील मूर्तियों की भरमार है। राजपूताना में आबु और सोराष्ट्र के 

“गिरनार तथा शन्रुंजय के जैन मन्दिर भी इस काल की स्थापत्यकला के सर्वोत्कृष्ट 

नमूने हैं । आब्र में दो जैन मन्दिर हैं--प्रथम विमलशाह नामक वैश्य ने ]030 ई० 
में और दूसरा तेजपाल ने 232 ई० में बनवाया था। दानों ही सम्पूर्णतया विशुद्ध 
संगमरमर के बने हुए हैं। तेजपाल मन्दिर का केन्द्रीय गुम्बद ओर श्वेत संगमरमर 
का हॉल शिल्पियों की सर्वोत्कृष्ट कला-कुशलता प्रदर्शित करते हैं। दोनों मन्दिरों में 

'अलंकरणों की सुन्दरता और बाहुल्य दर्शकों को मन्त्र-मुर्घ कर देते हैं । गुजरात- 

` अन्हिलवाड़ा के सोलंकी नरेशों के संरक्षण में भी सुन्दर शिल्प-कलाकृतियों का निर्माण 
हुआ। 

दक्षिण में द्राविड्-प्रणाली के मन्दिर पल्लव नरेशों ने निमित कराये । इनमें से 
सबसे प्रमुख मामल्लपुरम में नरसिह वर्मन ढ्वारा निमित सात मन्दिर हैँ । ये विशाल- 

` काय चट्टानों से काटे गये हैं। इसी प्रकार हैदराबाद राज्य में एलोरा की विशाल 

_* ्द्टान को काटकर बनाया हुआ भव्य कँलाश मन्दिर भारतीय शिल्पकला का अद्वितीय 
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उदाहरण है | इस मन्दिर में अनेक पौराणिक हृश्य भी अंफित किये गये हैं। इसी 
हैदराबाद राज्य में चालुक्य-शासनकाल के बने हुए बादामी एवं ऐहोल के प्रसिद्ध 
मन्दिर हैं। इसके अतिरिक्त कांची और तंजौर के मन्दिर भी अपनी अद्वितीय 
विशालता, भव्यता एवं कला के लिए प्रसिद्ध हैं। इसी प्रकार पाण्ड्य, कदम्ब, होयसल 
तथा यादव प्रत्येक राजथंश ने अपने-अपने राज्य फे अन्तर्गत अनेक मन्दिर निर्मित 
कराये । दक्षिण भारत के चोल, होयसल, एलौरा आदि के मन्दिरों का वर्णन ग्यारहवें 
अध्याय में हो चुका है। 
सूतिकला--इस काल में मूतिकला का भी विकास हुआ। बंगाल के पाल 
नरेशों के राज्याश्रय में एक विशिष्ट प्रकार की मूतिकला विकसित हुई। फलस्वरूप, 
अनेक पौराणिक देवताओं एवं वौद्ध प्रतिमाओं का निर्माण हुआ । पाल नरेशों की 
छन्रछाया में धीमान और वितपालों दो श्रेष्ठ व दक्ष कलाकार समृद्ध हुए | ये अपनी 
मनोरम चित्रकला व कुशल मुतिकला के लिए प्रसिद्ध थे। इस युग की मूर्तियों के 
बहुत कम अवशेष हैं । अधिकांश प्रतिमाएँ मुसलमानों द्वारा नष्ट-भ्रष्ट कर डाली 
गयीं । इस काल की मूर्तिकला की प्रथम विशेषता घटनाओं के विशाल हश्यों का 
सफल अंकन है । गुप्त-युग में घटनःएँ संकुचित रूप में छोटे-छोटे पाषाण-फलकों पर 
उत्कीणे की गयी थीं, परन्तु इस युग में दृश्यों के अंकन के हेतु ।00 फुट ऊँची विशाल: 
चट्टानें तक चुनी गयीं ओर उनमें दुर्गा-महिपासुर युद्ध व शिव का रावण द्वारा कैलाश 
के उठाने जैसे विशाल दृश्यों को खूब सजीवता मे उत्कीर्ण किया गया | इस युग की 
मूतिकला की दूसरी बिशेषता हैं श्वृगार की प्रधानता । कोणाकं तथा पुरी के मन्दिरों 
की दीवारों पर जो प्रतिमाएँ उत्की० हैं, उनका अधिकांश सम्बन्ध राधा-कृष्ण की 


` भ्रेम-क्रीड़ा से है। इन्हीं मूर्तियों में मेद और नाग कन्या की बड़ी सुभग मूतियाँ बनायी 


गयी हैं । इनके भोले गृखमण्डल पर से आँख हटाये नहीं हटती । पत्र लिखती हुई 
स्त्री की एक मूर्ति अत्यन्त भाव-भंगी मय एवं आकर्षक है । अनेक मूर्तियों में माता की 
ममता को अनूठे ढंग से अभिव्यक्त किया गया है। माता अपने शिशु को लाइ-प्यांर 
करते हुए इस प्रकार अंकित की गयी है कि मानों वह अपने स्नेह से ओतप्रोत हृदय 
को निकालकर रख रहो है । कहीं-कहीं मूर्तियाँ अश्लील हो गयी हैं। इस काल की 
मूतिकला की तीसरी विशेषता यह है कि इनमें सजीवता, नवीनता या मौलिकता का 
अभाव है। परन्तु फिर भी शिल्पी की कलापटुता, मुखमण्डल की सुन्दर आकृति और 
शरीर के सोष्ठव को उत्कीणं करने में चमक उठी है। 
घम 

राजनीतिक और सामाजिक जीवन के क्षेत्र की भाँति घामिक जीवन के क्षेत्र में 
भी इस युग की प्रमुख प्रवृत्ति विभिन्नीकरण और विश्लेषण की थी । बोद्ध धमं का 
ह्लास हो रहा था ओर हिन्द्र घर्म, जो विविध सम्प्रदायों में विभक्त था, बौद्ध घर्म का 
स्थान ले रहा था । जैन घर्म की प्रगति में भी कमी हुई। वस्तुतः इस युग में ध्म के 
क्षेत्र में अनेक महत्त्वपूर्ण परिवर्तन हुए । यह युग हिन्दू घमं की पूर्ण विजय और बोद्ध 
घमं के पराभव का युग कहा जाता है। 

बोद्ध धर्म--धर्म के क्षेत्र में इस युग में सबसे अधिक असाधारण घटना बौद्धं 
में विभिन्नीकरण और बौद्ध घ्म का ह्लास था । इस युग तक महायान सम्प्रदाय हीनः 
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प्रभत्व स्थापित कर चुका था। पूर्वी भारत में यह तन्त्र 


यान सम्प्रदाय पर अपना पूर्ण प्रभु ग Ra 
बाद के सिद्धान्तो से बहुत कुछ साम्य रखता था । अधिकांश में अब वोद्ध धर्म विह 


में ही केन्द्रीभूत हो गया था। बोद्ध संघों में घुसे हुए अन्धविश्वास, भ्रष्टाचार और 
घोर मतभेद, मिक्षुओं का आनन्द और मोगविलासमय जीवन, बौद्ध धर्मावलम्बी 
साधारण जनता भौर मिक्षुओं में विभेद, ब्राह्मण चरमं का पुनरुत्थान, कुमारिल भट्ट 
और शंकराचार्य का घामिक उत्साह, बोद्ध घरमे के प्रति उच्च-वर्गों की बढ़ती हुई 
उदासीनता, वौद्ध धमं के अहिंसा के सिद्धान्त के प्रति शासन करने वाले राजपूतों में 
अनुराग का अभाव तथा विदेशी आक्रमण के कारण बौद्ध धमं का पतन हुआ । परन्तु 
इसकी छाया कुछ काल तक बंगाल में बनी रही क्योंकि कुछ समय तक यह पाल 
शासकों बी अध्यक्षता में बंगाल तथा विहार में पलता रहा । 

जैन घर्म पश्चिमी चालुक्यों पर दक्षिण के राष्ट्रकूटों के संरक्षण में जेन घमं 
बना रहा परन्तु वाद मे ब्राह्मण घमं के उत्कर्ष से इसे क्षति पहुँची | सुदूर-दक्षिण में 
चोल तथा पाण्ड्य शासकों ने जैन धर्मे को आश्रय नहीं दिया। अब आजकल यहु 
राजस्थान, गुजरात और उत्तर भारत के कुछ भागों में ही प्रचलित है। 

हिन्दू धर्म-अवतार का सिद्धान्त और भरक्तिमा- हमने आठवें अध्याय में 
इस बात का विवेचन किया है कि गुप्तकाल में "हिन्दू धर्मं लोकप्रिय आधार पर संग- 
डित किया गया था । गुप्तकाल में धर्म में एक विशिष्ट प्रगति परिलक्षित हुई। पुराण 


और महाभारत की पुनः रचना हुई । इससे लोगों को देवी-देवताओं की गाथाएँ, बीरता ४; 


का वेजोड़ इतिहास, लोकप्रिय सदाचार के नियम और साधारण जनता के लिए ऐसा 
धामिक साहित्य, जिसमें हिन्दू धर्म के सभी सम्प्रदायों की क्रिया-विधियाँ और पूजन 
सम्मिलित थे, उपलब्ध हुए । छठी शताच्दी तक बुद्ध को भो विष्णु का अवतार मान 
लिया गया और हिन्दू उन्हें देवता मानकर उनकी उपासना भी करने लगे। मत्स्य- 
पुराण और मागवतपुराण दोनों ही बुद्ध को विष्णु का अवतार बताते हैं। वस्तुतः 
भुप्तकालीन धामिक पुनरुत्थान की एक महान्‌ देन यह रही है कि अवतार के सिद्धान्त 
परु अधिक जोर दिया गया और यही अवतार का सिद्धान्त इस युग में हढ़ हो गया । 
अवतार के इस सिद्धान्त के उपासक को हिन्दू धमं के अन्य सिद्धान्तों से बिना विमुख 
इए ही अपने इष्टदेव प्राप्त हो गये । निगुण ईश्वर उसके लिए मानव-शरीरघारी हो 
गये । इस प्रकार अवतार के सिद्धान्त ने हिन्दू दर्शनशास्त्र के विचारों की अपरिवतंन- 
शीलता और इष्टदेव के प्रति भक्ति की लोकप्रिय भावना में सरलता से सामंजस्य 
स्थापित कर दिया । इसी से भक्तिमार्ग का आविर्भाव हुआ । 

वैष्णव घर्म- इस भक्तिमार्ग के अनुयाथियों ने इस काल में विष्णु और 
शिव को इष्टदेव मानना प्रारम्भ कर दिया । भक्त अपने इष्टदेव को परमात्मा से 
अभिन्न मानने लगे | इस युग में हिन्दुओं के अन्य देवता लोकश्रियता के क्षेत्र से विलुप्त 
हो गये ये । केवल शिव और विष्णु दोनों ही देवता अपने परिवार सहितं जनता की 


` कल्पना, भक्ति व श्रद्धा के विषय थे । यह धारणां दिन-प्रतिदिन दृढ़ होती जा रही 
थी कि विष्णु पृथ्वी को संकट-भुक्त करने के हेतु बार-बार अवतार धारण करते हैं । 

` राम ओर कृष्ण को विष्णु का अवतार माना जाने लगा था । विष्णु के भक्तों के अनेक 
सम्प्रदायो का चीरे-घीरे उत्कर्षं हुआ | दक्षिण में बारहवीं शताब्दी में विष्णु-भक्त 
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रामानुज ने श्री सम्प्रदाय की स्थापना की और तेरहवीं सदी में माघवाचायं ने सदु- 
वैष्णव सम्प्रदाय की स्थापना की । वस्तुतः मध्य-युग में वैष्णव धम के विकास में 
दक्षिण भारत ने प्रमुख भाग लिया । 
शेव घमं --छठी शताब्दी के अन्त तक शिव की पूजा लिंग रूप में होने लग 
गंयी थी ओर शैव घमं का पर्याप्त विकास और विस्तार हो चुका था । मध्य-युग में 
शेव धमं के विभिन्न सम्प्रदाय स्थापित हो गये । सातवीं शताब्दी में शिव-उपासकों का 
पाशुपत सम्प्रदाय अधिक प्रबल हो गया। इसके अनुयायी साधु सिद्धि. और ज्ञान- ` 
प्राप्ति के हेतु शरीर पर भस्म रमाते, 'हा हा” की ध्वनि करते और लोगों द्वारा- 
निन्दित ठहराये हुए काये करते थे । शिव-उपासकों के अन्य सम्प्रदाय कापालिक और 
कालमुख थे। ये पाशुपतों से अधिक उग्र/थे । ये नर-मुण्ड या कपाल में भोजन करते, 
चिता-भस्म को देह पर रमते, मांस-मक्षण करते, कर में त्रिशूल रखते, पास में 
मदिरा-पात्र रखते एवं उसी में रखे महेश्वर (शिव) का पूजन करते थे। उपरोक्त 
सम्भ्रदायों के अनुयायी अपने इष्टदेव शिव को खाल धारणा किये हुए, कर मे मुण्ड-माल 
लिये, भूत-प्रतों से चतुदिक घिरे हुए, शमशानों में अमण करते हुए व मयंकर वेशः 
भूपा वाला मानते थे । इन सम्प्रदायों से अधिक सौम्य रूप वाला 'शैव' सम्प्रदाय था । 
इसके अनुयायी शिव की मक्ति और आराधना पवित्र मन्त्रों के जप, अनुष्ठान, प्राणा- 
याम, ध्यान, समाधि आदि से करते और शिवलिंग की पूजा करते थे। काइमीर में 
नवीं और दसवीं शताब्दी में इसी 'शैव” सम्प्रदाय का, जिसके उच्च दार्शनिक भाव 
थे, सुन्दर विकास हुआ । इसी “शैव' सम्प्रदाय को दक्षिण में चोल तथा पांड्य नरेशों 
ने राज्याश्रय दिया । शिव-उपासकों का एक{अन्य महत्त्वपूर्ण सम्प्रदाय वीरशैव या 
लिंगायत था जिसका समुदाय दक्षिण भारत में बारहवीं सदी के मध्य !में हुआ था। 
दक्षिण में ये सदेव अधिक संख्या में रहे ओर शिवलिंगे की पूजा करते रहे। इनके 
प्रधान सिद्धान्त एक विशेष शब्द 'अष्टवत्मंन्‌' या 'आठवीं;परिस्थिति' (या घर्मे सहायता 
तथा पाप एवं कष्ट से बचने के हेतु) तथा 'षष्टस्थल' (अर्थात्‌ मुक्ति की अवस्थाएँ) 
में निहित हैं । ये वेद की प्रामाणिकता और पुनर्जन्म को नहीं मानते, वाल-विवाह 
का विरोध करते, विधवा-विवाह का समर्थन करते, लिंग-पूजा, भस्म-लेपन व गुरु- 
आज्ञा-पालन का प्रतिपादन करते, जाति-प्रथा का खण्डन करते, मुदो को गाइते, 
ब्राह्मणों से घृणा करते एवं पाप-प्रायश्चित के हेतु तप-तीर्थं ओर श्रद्धा का खण्डन 
करते हैं । मध्य-युग में महाराष्ट्र और दक्षिण में राष्ट्रकूटों और चोलों के राज्या- 
श्रय में शेव धर्म अधिक लोकप्रिय हो गया । 
शक्ति-सम्प्रदाय--इस युग में शक्ति की उपासना का भी प्रचार हुआ । ये उपा- 
सक शक्ति-सम्भ्रदाय के कहलाते थे । ये दुर्गा, काली आदि रूपों में शक्ति की देवी को 
पूजा करते थे | यह देवी शिव की पत्नी एवं शक्ति की उत्पत्ति का आदि कारण मानी 
जाने लगी । शक्ति-सम्प्रदाय के अनुयायी देवी के संहारक रूप को विशिष्ट महत्त्व देने 
लगे । वे हिम, द्रम, फर आदि मन्त्रों तथा योग से प्राप्त अलौकिक सिद्धिथों में 
विश्वास करने लगे एवं देवी को प्रसन्न करने के लिए पशु तथा नर-वलि देने लगे । 
तन्त्रवाद--मध्य-युग में तन्त्रवाद का भी प्रचार हुआ । इसके अनुसार मानव- 
शरीर में कई गुप्त ओर रहस्यमयी शक्तियाँ हैं जो प्रज्ज्वलित की जा सक्ती हैं। 
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इसके लिए मन्त्रतनत्र-प्रणाली का . अनुसरण करना पड़ता है । फलस्वरूप, जादू-टोने, 
मन्त्र, तावीज, टोटके आदि में विश्वास किया जाने लगा ओर सांसारिक प्रयोजनों के 
लिए इनका उपयोग होने लगा । : 
शंकराचार्य--यदि कुमारिल मट्टओर शंकराचार्य का वणेन नहीं किया गया तो 
घामिक जीवन की उपरोक्त विवेचन अपूर्ण ही रह जायगा । पूर्व-मध्य-युग में घामिक 
मत-मतान्तरों की बाढ़ आ जाने से घर्मो के आधारभूत मूलसत्यों को भुला दिया 
गया था। धामिक क्षेत्र में इस पतन व भ्रष्टाचार को रोकने के लिए कुमारिल भट्ट 
` जैसे दृढ़ एवं धामिक सुधारक का प्रादुर्माव हुआ। वह एक अत्यन्त उत्साही तथा 
विद्वान्‌ ब्राह्मण घर्म-प्रचारक था । इसने जनता को सरल वैदिक कृत्यों तथा उत्सवों 
का अनुसरण करने के लिए प्रेरित कर बढ़ते हुए घामिक दोषों को रोका । इस काल में 
मीमांसा के सिद्धान्तों का विस्तार हुआ | मीमांसा कमंकाण्ड से सम्वन्धित है। इसका 
मुख्य उद्देश्य यज्ञादि वैदिक अनुष्ठानों का विवेचन करना है। मीमांसक का कर्मकाण्ड 
को यथाविधि समुचित रूप से पूर्ण करने से ही सम्वन्ध है। प्रभाकर ओर कुमारिल 
के अन्तर्गत सातवीं और आठवीं सदी में हिन्दू धमं के अनुयायियों में मीमांसा के 
सिद्धान्त का प्रभुत्व खूब बढ़ा । मीमांसा के विकास में कुमारिल-युग (600-900 
इ०) स्वर्ण-युग है । कुमारिल ने मीमांसा को वौद्ों के आक्षेपों से बचाया, सिद्धान्तो 
{ की सुवोध व्याख्या कर इसे लोकप्रिय बनाया । वस्तुतः मै मांसा लोगों के पौराणिक 
| धर्म के विरुद्ध प्रतिरोध था और उपनिषद्‌ तथा बौद्ध विचारधाराओं के प्रतिकूल था। 
| इसने योग अथवा भक्ति के द्वारा साक्षात्कार होने वाले इप्टदेव को ही पृथक्‌ नहीं 
| माना अपितु बुद्ध के उपदेशों से भी टक्कर खी । धीरे-धीरे यह निजींव कमंकाण्ड 
राष्टू-धमं हो रहा था । परन्तु अद्वैत के समर्थक शंकराचार्य ने इसकी वृद्धि को रोका 
और हिन्दू धर्म को दार्शनिक सिद्धान्तों की श्र खला प्रदान की । वे नीरस कमेकाण्ड- 
| प्रणाली के, जिसने घर्म का स्थान छीन लिया था, विरोधक थे और मीमांसा के 
| 
। 


समर्थकों पर उन्होंने आक्षेप किया । 

शंकराचार्य दक्षिण भारत के निवासी थे । इनका जन्म 788 ई० में दक्षिण में 
मालाबार प्रदेश के देहात में ब्राह्मण परिवार में हुआ था। वाल्यकाल में ही उन्होंने 
वेदों व अन्य धामिक ग्रन्थों का अच्छा अध्ययन कर लिया था। उन्होंने समस्त भारत 
में अमण कर बौद्धों को शास्त्रार्थ में पराजित किया और हिन्दू घर्म की बि जय-दुन्दुभी 
बजायी । उन्होंने अद्वैतवाद का प्रतिपादन किया जिसके अनुसार आत्मा तथा पर- 
मात्मा में कोई भेद नहीं है, ब्रह्म ही परम सत्य है। सम्पूर्णे जगत उसी का बाह्य रूप 
है । उन्होंने सम्पूर्ण जगत को माया वतलाकर हीन ठहराया । यह माया सच्चा ज्ञान 
प्राप्त होते ही लुप्त हो जाती है। उन्होंने हिन्दू वर्ण-व्यवस्था को इृढ़ किया, गृहस्थ 
जीवन को तुच्छ और संन्यास को श्रेष्ठ बतलाकर सांसारिक जीवन के प्रति उदासी- 
नता उत्पन्न की और ज्ञान के द्वारा मुक्ति मानी । संक्षेप में, उन्होंने 'एकेश्वरवाद' के 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया और उनके सिद्धान्त का नाम वेदान्त' रखा गया । 

शंकराचार्य का महत्त्व यह है कि वे निर्मीक ओर मूल प्रणाली को प्राचीन युग 
की परम्पराओं और सिद्धन्तों से पुनः मिला देने बाले केवल दार्शनिक विचारक ही 
नहीँ थे अपितु व्यावहारिक सुधारक भी थे । उन्होने नीरस कर्मेकाण्ड को दूर करने का 
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प्रयत्न किया ओर देवी के जीवन में तान्त्रिक प्रथाओं के कारण जो अवांछनीय तत्त्व 
घुस गये थे, उन्हें पृथक किया । परन्तु हिन्दु घमं के लिए शंकराचार्य का प्रमुख संगठन- 
कार्य चार महान्‌ मठों की स्थापना थी-उत्तर में बद्रीनारायण का मठ, पुरं में. 
जगन्नाथपुरी का मठ, पश्चिम में समुद्रतट पर द्वारका, ओर दक्षिण में श्रेंगेरी का 
मठ । धर्माध्यक्ष के ये स्थान शंकराचार्य फे अधिकार में रहते थे जो अह्वत के सिद्धान्तो 
ओर उपनिपद्‌ के विचारों को विशुद्ध रूप से बनाये रखते थे | ये महान्‌ मठ अपने 
अन्तर्गत छोटी संस्थाओं सहित शंकराचार्य के उपदेशों की पवित्रता को बनाये रखने 
में सहायता ही नहीं देते थे वरन्‌ जनता पर हिन्दू धमं के प्रभुत्व को स्थिर रखते थे ( 
इन मठों के संगठन से सम्वन्धित शंकराचार्य का साधु-संन्यासियों का संगठन भी था । 
उन्होंने नियमित संघ के रूप में संन्यासियों को संगठित किया और संन्यासियों के इन 
संघों ने समस्त भारत में शंकराचार्य के उपदेशों का प्रचार किया । बाद में शंकराचार्य 
के सिद्धान्तं का विस्तृत प्रचार मन्दिर-महाविद्यालयों द्वारा किया गया । ये महाविद्या 
लय, जो बड़े पैमाने पर निःशुल्क उच्च शिक्षा देते थे, प्रमुख रूप से घामिक थे और 
इन्होंने अपनी शिक्षा में से वोदध-दशंनशास्त्र का अध्ययन पृथक्‌ कर दिया । हिन्दू धर्म 
के पुनर्गठन में इन महाविद्यालयों ने खूब हाथ बंटाया था । शंकराचार्य एक महान्‌ घर्म- 
प्रचारक, सुधारक व संयोजक ही नहीं थे, वरन्‌ संस्कृत के एक प्रकाण्ड विद्वान लेखक 
तथा कुशल वक्ता भी थे। उन्होंने कई धामिक तथा दार्शनिक ग्रन्थों की रचना की थी। 
उनमें इन्होंने घामिक संघर्पों की निर्थंकता तथा तत्कालीन सम्प्रदायों की शिक्षा की 
संकीणंता वतलायी । शंकराचार्य के उपरोक्त वणित कार्यों को और इन महाविद्यालयों 
के महत्त्व को श्री के० एम० पाणिक्कर ने हिन्दू सुधारवादी आन्दोलन (Hin]u Re- 
formation) कहा है । 

इस प्रकार यवनों के आगमन के पूर्व बौद्ध धर्म का पतन तीब्र गति से हो रहा 
था और हिन्दू धर्म समस्त भारत में अपनी सावंमौमिक प्रभुता स्थापित कर रहा था। 
हिन्दू धर्म ने अपने लोकप्रिय सिद्धान्तों का पुनसँगठन किया, उच्त्रतम दर्शनशास्त्र प्रदान 
किया जिसे सामान्य रूप से बौद्धिक वर्गों ने स्वोकृत कर लिया । नवीन लोकप्रिय 
प्रणालियाँ प्रस्तुत कीं जिसने जनधाधारण की घामिक प्रेरणाओं को सन्तुष्ट किया ओर 
बौद्ध धमं को अपने अस्तित्व में मिला लिया । लोकप्रिय सिद्धान्तों, जँसे परमात्मा, 
जीवात्मा व माया के सिद्धान्त, अहिसा का सिद्धान्त, अवतार का सिद्धान्त, साधुओं 
और मठों का संगठन और मूर्तियों की पूजा सभी को एकत्र कर एक धर्म के रूप में 
संगठित कर दिया गया। यही नवीन हिन्दू धर्म था जिसके समर्थक कुमारिल भट्ट, 
शंकराचाय, माधवाचार्य ओर रामानुज थे। उत्तर में काइमीर से लेकर दक्षिण में 
कुमारी अन्तरीप तक शिव, विष्णु और देवी की पूजा-उपासना होने लगी थी। 
विष्णु के अनुयायी राम ओर कृष्ण को पूजा करने लगे जिनके कृत्यों की गाथाएं 
समस्त देश में व्यापत हो गयीं । शिव के अनुयायी पाशुपति, कापालिक और लिंगायत 
जैसे विभिन्न सम्प्रदायो में विभक्त हो गये थे। शैव धर्म के इन विभिन्न सम्प्रदायों में 
से कुछ विद्रोही प्रथाओं का पालन करते थे। विभिन्न सम्प्रदायों के अनुयायी राजा, 
रानियाँ ओर घन-सम्पन्न व्यापारी-वर्ग अपने इष्टदेव के सम्मान में मन्दिर का निर्माण 
कराने में परस्पर होड़ करते थे । फलस्वरूप, समस्त देश मन्दिरों से परिपूर्ण हो गया 
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था । इस युग में हिन्दू धमे की अन्य महत्त्वशाली विशिष्टता उपयुक्त .ऋतु में पवित्र 
तीथस्थानों की यात्रा करने की प्रथा थी । 
` सामाजिक व्यवस्था में जातियों की वृद्धि हुई और जाति-नियमों _के पालन में 
कंठोरता हष्टिगोचर होने लगी । छोटे शिल्पी-संघ बढ़ें और प्राचीन जाति-समुदाय 
बन गये । राजनीतिक व्यवस्था भी दुर्बल हो गयी थी । इस युग में भारत में राज- 
तोतिक एकता और सामाजिक ठोसता का अभाव था। डॉक्टर ईश्वरीप्रसाद ने ठीक 
ही कहा हे कि उस समय भारत केवल भौगोलिक एकता का द्योतक था । देशमक्ति 
कासर्वथा अभाव था । अपरिवर्तनशील जाति-प्रथा प्रेरित संकीर्ण इष्टिकोण, 
पुरोहित-त्र्ग की सर्वोपरिता, अनेक धार्मिक सम्प्रदायों का उत्क्रपं और विकास में 
विविघ छोटे-छोटे सामन्तवादी राज्यों के समुदय ने राष्ट्रीय भावना के विकास में 
रोड़ अटकाये । राजनीतिक व्यवस्था अहंकारी, कुलीनतन्त्र और अष्ट नौकरशाही पर 
निर्भर थी और राजवंशों के स्वार्थ के हित में दोनों एक हो गये थे इस युग में 
भारतीय राजनीतिक प्रणाली जो अपने अस्तित्व में ही निर्वल और अवरत हो गयी 
थी, मुसलमानों के आक्रमणों के आघात को सहन करने में असमर्थ हो चुकी थी । 
मुसलमानों के आक्रमणों के तूफान और झंझावात के आने के ही पूर्व ही जलपोत 
ध्वंस हो चुका था । द 
ब प्रश्नावली 
।. भारत के सांस्कृतिक इतिहास में हषं के शासन के महत्त्व का निरूपण कीजिये । 
- 2. “सातवीं शताव्दी के - मध्य से लेकर बारहवीं सदी के _अन्त तक का युग 
पृथक्कीकरण, विमिन्नीकरण और विभेद का काल है ।” इस कथन की व्याख्या 
कीजिये । 
3. राजपूत संस्कृति के प्रमुख तत्त्वों का वर्णन कीजिये । 
4. 'राजपूतों ने भारतीय संस्कृति को भारतीय कलाओं के क्षेत्र में अपनी सफ- 
` लताओं द्वारा सुसम्पन्न किया है।” समझाइये। 
5. ह्वानच्यांग के प्रमाणों का विशिष्ट रूप से हवाला देते हुए हं के युग के 
` सांस्कृतिक जीवन का वर्णन कीजिये। 
` 6, “छठी शताब्दी अराजकता एवं पृथक्कीकरण का युग था ओर इसके बाद आने 
वाला हुए का काल इसक्री अन्तिम आमा थी।” इस कथन का पूर्णरूपेण 
विवेचन कीजिये । 
` 7. मध्य-युग में नवीन हिन्दू धर्म के विकास को आप कँसे समझाइयेगा ? प्राचीन 
ब्राह्मण धर्म से यह किस प्रकार विभिन्न था ? 
8. राजपूत-युग में ललितकलाओं के विकास का संक्षिप्त वर्णन, इस युग की 
` वास्तुकला की विभिन्न शैलियों पर प्रकाश डालते हुए, कीजिये । 
9. «बारहवीं सदी में राजपूत समाज सामन्तवादी तथा अवनत था और उसका 
विनाश अवश्यम्भावी था ।” इस मत की पुष्टि कीजिये । 
0. आठवीं से बारहवीं सदी तक के राजपूत-युग में जो धामिक ओर सामाजिक 
` विकास हुआ, उसका विवेचन कीजिये । 
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. उत्तर मारत की मध्यकालीन मन्दिर-निर्माणकला की विशेषताएँ बताइये 
और दक्षिण भारत की तत्कालीन मन्दिर-निर्माणकुला से इसका उदाहरण 
सहित भेद बताइये । 

2. टिप्पणियाँ लिखिये : 
नालन्दा, शंकराचार्य, वास्तुकला की भारतीय आयं-शेली, चालुक्य-घातुकला, 

_ . पल्लव-शैली, जैन मन्दिर, शैव सम्प्रदाय, कुमारिल भट्ट ओर भक्तिमार्गे । 

।3. मुस्लिम विजय के पूवं उत्तर भारत की सामाजिक ओर राजनीतिक स्थिति 
का वर्णन कीजिये । किस प्रकार यह स्थिति आक्रमण करने वालों के लिए 
हितकर हुई ? 
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i3 
भारत और इस्लाम 


__ ——— 
[ पिछले अध्याय में इस बात का विवेचन किया जा चुका है कि किस प्रकार 


"बिविध तत्त्वों ने भारत में इस्लाम के आवागमन के पूवं भारतीय संस्कृति और सभ्यता 


की प्रगति के स्रोत को अवरुद्ध कर दिया था। मारत के लोगों का सांस्कृतिक विकास 
रुक गया था ! हिन्दू संस्कृति के सृजन की प्रतिभा सुषुप्त हो गयी थी। मध्य-युग मे 
हिन्दू संस्कृति को प्रतिकूल विदेशी प्रवृत्तियों का सामना करना पड़ा । इस युग मेंदो 
विभिन्न संस्कृतियों, हिन्दू और मुस्लिम, का समघात हुआ । फलस्वरूप, सांस्कृतिक 
जीवन के नवीन समन्वय का विकास हुआ । अब हमें इसको समझने का प्रयास करना 
चाहिए । ¢ 

भारत में नवीन इस्लामी या मुस्लिम संस्कृति अरबों द्वारा लायी गयी थी । 
इस्लाम धमं और संस्क्ेति का प्रचार व प्रसार दो प्रकार से हुआ- शान्तिपूर्वक और 
शक्तिपुर्वक । प्रथम ढगे से प्रचार करने वाले अरव वणिक, मुस्लिम फकीर व दरवेश 
थे । ढ़ितीय प्रकार से प्रचार करने वाले अरव, तुकां ओर मुगल आक्रान्ता थे । यह 
पहले बताया जा चुका है कि भारत के वाह्य वाणिज्य-व्यापार में यूनानी, रोमन और 
फारसी लोगों ने हाथ बेंटाया था । बाद में पूवं और पश्चिम के व्यापार में अरबों ने 
भी सक्रिय माग लिया । यह इस्लाम के जन्म के पूव से ही था। अरब लोग व्यापारियों 
ब नाविकों के रूप में भारत में आने लगे थे। पश्चिमी तट पर चोल, कल्याण ओर 
सुपारा में इस्लाम के प्रादुर्भाव के पूवे ही अरबों की वस्तियाँ बन गयी थीं। सातवीं 
सदी के प्रारम्भ में इस्लाम के आविर्भाव और एक केन्द्रीय राज्य के अन्तर्गत अरब 
जाति के एकीकरण ने प्रसार के आन्दोलन को अत्यधिक प्रेरणा दी | शीघ्र ही मुस्लिम 
सेनाएँ भारत की सीमा पर मेंडराने लगीं और अरब जलसेना भारतीय समुद्र में 
चक्कर काटने लगीं । रोलेण्डसन और फ्रान्सिस डे के मतानुसार सातवीं शताब्दी के 
अन्त में पहले मुस्लिम मतावलम्बी अरव मालावार समुद्रतट पर विविध बन्दरगाहों में बस 
गये थे । आठवीं सदी में जलसेना के वेड़े ने भड़ीच ओर काठियावाड़ फे बन्दरगाहों पर 
आक्रमण किये । उनकी बस्तियां और व्यापार समृद्धशाली होते गये । व्यापारियों के 
ताते उसका स्वागत किया गया ओर स्पष्ट रूप से उन्हें बसने, भूमि प्राप्त करने और 
अपने घमं का स्वच्छन्दता से पालन करने के लिए अनेक सुविधाएं दी गयीं थीं। नवीं 
शताब्दी का बहुत कुछ समय व्यतीत होने के पुवं ही मारत के समस्त पश्चिमी तट 
पर वे फैल गये ओर संख्या, धन ओर शक्ति में उनकी वृद्धि हुई । उन्होंने शीघ्र ही 
आालाबार के हिन्दू शासकों में विशेषाधिकार और प्रभाव का पद प्राप्त कर लिया था। 
सोराष्ट्‌ के वल्लमी राजाओं ओर कालीकट के जमोरिनों की नीति इन अरब ब्यापारियों 
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को अपने राज्य में पूर्ण प्रोत्साहन देने की थी । यदि वल्लभी नरेशों ने इनके लिए 
मस्जिदों का निर्माण किया तो मालाबार के राजाओं ने सुविधाएं ओर उच्च पद 
प्रदान किये । दसवीं शताब्दी में अरव लोग भारत के समुद्रतट पर प्रकट हुए मौर 
शीघ्र ही समस्त तट पर फैल गये । तुलनात्मक इष्टि से थोड़े समय में ही उन्होंने 
राजनीति और समाज में बड़ा प्रभाव प्राप्त कर लिया था | यदि एक ओर उनके नेता 
मन्त्री, जल-सेनाध्यक्ष, राजदूत ओर भूमि-कर देने वाले कृषक बन गये तो दुसरी ओर 
उन्होंने कितनों ही को अपने घमं की शिक्षा दी, उनके घामिक विचारों का प्रचार किया, 
मस्जिदें निर्माण कीं ओर समाधियाँ व कब्र बनवायीं ,जो (उनके सन्तों और धर्म- 
प्रचारकों के कार्यों का केन्द्र हो गयीं । ये सब दक्षिण भारत में सांस्कृतिक प्रवृत्तियों, 
को प्रभावित किये बिना न रह सके। दक्षिण भारत में इस्लाम के भ्रमाव का विवेचन 
करने के पूवे हमें उत्तर भारत मे मुसलमानों के आगमन की ओर अपना ध्यान आक- 
[धित करना चाहिए । 

भारत में मुस्लिम आक्रमण--पैगम्बर मुहम्मद ( 570-632 ई० ) की मृत्यु के 
पश्चात्‌ एक शताब्दी मे ही अरबों ने विस्तृत प्रदेशों को जीत लिया और 7] ई० में 
इस्लाम का साम्राज्य चीन की सीमा से लेकर अटलाण्टिक समुद्रतट तक विस्तृत हो 
गया । सातवीं शताब्दी के मध्य में अरबों ने उत्तर मारत में प्रवेश करने का प्रयास 
किया परन्तु वे सबंथा निप्फल रहे। फिर भी 7]-7]3 ई० में वसरा के अरव प्रान्त- 
पति अल-हजाज के भतीजे मुहम्मद विन-कासिम ने अरबों के लिए सिन्धु ओर मुलतान 
जीत लिये । यद्यपि अरबों की विजय सिन्ध और मुलतान तक ही सीमित थी, तथापि 
दीर्घं काल तक वे अपनी राजनीतिक शक्ति उस प्रदेश में स्थिर न रख सके । अरबों के 
नेता मुहम्मद बिन-कासिम की मृत्यु से सिन्ध में मुस्लिम आधिपत्य का अन्त हो गया। 
यद्यपि राजनीतिक दृष्टि से सिन्ध की अरव-विजय का कोई _विशेष महत्त्व नहीं था, 
तथापि मुस्लिम संस्कृति पर इसका सुदूर तक ,प्रभावित करने वाला प्रभाव पड़ा। 
इस्लाम को उसकी प्रमावित होने वाला युवावस्था में यूरोप ने नहीं, भारत ने शिक्षा 
दी थी । अरबों ने हिन्दुओं से दर्शन, ज्योतिष, गणित, चिकित्सा-विज्ञान, रसायनशास्त्र 
आर शासनकला सीखी ओर इन्हें वे पाश्‍चात्य देशों को ले गये । 

इनके बाद गजनी के तुकं सुबुक्तगीन और उसके पुत्र महमुद (995-030 ई०) 
ने पंजाब को विजय कर लिया । इस समय पंजाब में हिन्दुओं फे शाही राजवंश का 
राज्य था । सुबुक्तगीन ने इस बंश के राजा जयपाल को पराजित कर उसके सिन्ध- 
वार के प्रदेश को अपने अधिकार में कर लिया ओर उसके पुत्र महमूद ने धीरे-धीरे 
उसका समस्त राज्य हड़प लिया । मारत की अतुलनीय काल्पनिक घन-सस्पत्ति की 
प्राप्ति और तलवार के बल पर इस्लाम का प्रचार करना--इन दोनों ही उद्देश्यों ने 
महमूद को प्रति वर्ष मारत पर आक्रमण करने के लिए प्रेरित किया था । यद्यपि उसके 
सत्रह आक्रमणों का कोई विशिष्ट स्थायी राजनीतिक परिणाम नहीं हुआ, तथापि वहू 
एक अग्रदूत था जिसने मुस्लिम विश्व के सम्मुख भारत की राजनीतिक और सामाजिक 
दुर्बलता को प्रकट कर अपने सहधमियों द्वारा काफिरों के देश की विजय का मार्गे 

दिया था । 

न मुस्लिम शासन को स्यापना--मृस्लिम शक्तियों के पूर्वे निरस्तर आक्रमण होते 
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पर मी भारत में मुस्लिम साम्राज्य को नींव शहाबुद्दीन गोरी (75-]206ई०) ने 
डालो थी । ।73.ई० में गजनी में अपनी सत्ता स्थापित करने के बाद शहाबुद्दीन 
ने भारत की ओर ध्यान दिया ओर दस वर्ष में ही उसने मुलतान, सिन्ध ओर लाहोर 
को जीतकर अपने राज्य में मिला सिया। इसके वाद हमलावर गोरी ने राजपुत शासकों 
का सामना किया और ।]92 ई० में तराइन के द्वितीय युद्ध में राजपुतों के नेता, 
दिल्ली के पृथ्वीराज चौहान को पराजित कर दिया । इसके वाद अजमेर, कन्नौज भोर 
बनारस विजय किये गये । शहाबुद्दीन के भारत लौट जाने के वाद उसके सेनाध्यक्षों 
कुतुबुद्दीन ऐबक और मुहम्मद बख्त्यार खिलजी ने विजय-कार्य जारी रखा और 
ग्वालियर, कालिजर, बंगाल और बिहार जीत लिये। तीस वर्ष की अवधि में सिन्ध 
और ब्रह्मपुत्र के मध्य का समस्त प्रदेश स्थायी रूप से मुसलमानों के अधिकार में आ 
गया । अब भारत में मुस्लिम शासन की नींव स्थायी रूप से डाल दी गयी थी। 
दिल्‍ली राज्य की.स्थापना 
गुलाम बंश (206-260 ई०) -शहाबुद्दीन गोरी के पश्चात्‌ उसके वाइसराय 
कुतुबुद्दीन ऐबक ने गुलाम बंश की नींव डाली । उसने गोरी की विजयों को विस्तृत 
किया । इस वंश के अन्य प्रसिद्ध शासक इल्तुतमिश ओर बलवन थे। इल्तुतमिश ने 
मुस्लिम साम्राज्य को उसके शैशवकाल मे नष्ट-भ्रष्ट होने से बचाया और मालवा तथा 
सिन्ध तक साम्राज्य विस्तृत किया । बलबन ने अपने मन्त्रित्ततकाल में विद्रोही हिन्दू 
नरेशों ओर मुस्लिम प्रान्तपत्तियों का दमन किया और मंगोलों के आक्रमणों का 
प्रतिकार किया । राजा होने पर उसने शासन को सुसंगठित किया, साम्राज्य की उत्तर- 
पश्चिमी सीमा को सुहढ़ किया, राजकीय सम्मान व गौरव को बढ़ाया और मारत की 
भूमि में मुस्लिम सत्ता की जड़े जमा दीं। इस वंश के अन्तिम सुलतान का वध कर 
दिया गया और जलालुद्दीन खिलजी दिल्‍ली का सुलतान हो गया । 
{दल्ली राज्य का प्रसार और एकॉकरण 
खिलजी राजबंश(!290-320 ई०) ~ खिजलो राजवंश का सबसे अधिक महत्त्व- 


. परर्णं और सफल शासक अलाउद्दीन खिलजी (296-326 ई०,) था । उसने देश में 


मुस्लिम सत्ता को अधिक स्थायी वना दिया । लगभग समस्त भारत उसके आधिपत्य 
में था । उसका साम्राज्य उत्तर में लाहौर से लेकर दक्षिण में द्वारसमुद्र तक और 
पश्चिम में गुजरात से लेकर पूर्व में लखनौती तक था | यह पहला मुस्लिम साम्राज्य 
था जिसने समस्त भारत को ट्रॅक लिया था परन्तु इस साम्राज्य में स्थायित्व के तत्त्वों 
का मभाव था। साम्राज्य के विभिन्न भाग एक सूत्र में सगठित न हो सके थे। फिर 
भी खिलजी शासन की कुछ विशेषताएँ रहीं । अलाउद्दीन को विजयों ने सल्तनत के 
इतिहास में अभिधावनात्मक उग्र साञ्जाज्यवाद का युग प्रस्तावित किया, सुलतान के 
हाथों में सत्ता का केन्द्रीकरण हुआ और सैनिक शासन व सुधार से समृद्धि व शान्ति 
स्थापित हुई । अलाउद्दीन ने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन ओर प्रसार किया कि राजा 
देश के उत्तम शासन के लिए उत्तरदायी है, अतएव वह मुस्लिम उल्माओं के निणंयों 
से वाध्य नहीं है । भारत में यह धर्मनिरपेक्ष राज्य की प्रवृत्त का सूत्रपात था । अत- 
एवं खिलजी शासन प्रादेशिक विस्तार और शासकीय सिंद्धान्तों में नबीन आदर्श रखने 


के लिए प्रसिद्ध है । खिलजी राजवंश के अन्तिम सुलतान का वध कर दिया गया और 
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गयासुद्दीन तुगलक सिद्दासनाल्ढ़ हुआ । 

तुगलक राजवंश(।320-74 2 ई०)--गयासुद्दीन तुगलक ने तुगलक राजकुल 
की स्थापना की। गयासुद्दीन तुगलक ओर उसके उत्तराधिकारी मुहम्मद तुगलक 
विजय ओर अनुयोजन को नीति में विश्वास करते थे । फलतः उन्होंने दक्षिण के देवगिरि, 
वारंगल ओर द्वारसमुद्र के राज्य जीत लिये ओर उन्हें साम्राज्य में मिला लिया। 
इस प्रकार तुगलकों के अन्तर्गत साम्राज्य की सबसे अधिक विस्तृत प्रादेशिक सीमाएँ 
हो गयीं । परन्तु धुदीघं काल तक उसकी पूर्णंता व अखण्डता न रखी जा सकी । 
मुहम्मद तुगलक का शासनकाल (!325-353 ई०) रुचिकर और उपदेशपूणं है। यह 
कथन कि वह “विरोधी बातो का सम्मिश्रण' था, सत्य प्रतीत नहीं होता। वह एक 
लब्धप्रतिष्ठ ववद्वान्‌ ओर विचारशील व्यक्ति था जिसने अनेक योजनाएं भ्रस्तुत कीं, 
जैसे राजधानी का परिवर्तन, प्रतीक, मुद्रा आदि ये योजनाएं असफल रहीं, इसलिए 
नहीं कि उनकी मोलिकता में कोई दोप था परन्तु इसलिए कि उन्हें कार्यान्वित करने 
की प्रणाली दोषयुक्त थी । फिर जिस शासन का उसने सुसंगठित और सुन्यवस्थित 
किया, उस पर उसके व्यक्तित्व, सहिष्णुता और न्याय की भावना की छाप है। उसके 
शासन के अन्तिम दिनों में राज्यव्यापी विद्रोह होने लगे और साम्राज्य के विभिन्नी- 
करण का सूत्रपात हो गया था । 

मुहम्मद तुगलक के बाद फीरोज तुगलक उसका उत्तराधिकारी हुआ। उसके 
शासनकाल (।35.-388 ई०) में भारत में शान्ति रही। उसने विजय और अनुयोजन 
की नीति त्याग दी । इससे बगाल, सिऱध और दक्षिण साम्राज्य पृथक्‌ हो गय । वह 
भारत का पहला मुस्लिम शासक था जिसने इस सिद्धान्त को स्वीकार कर लिया था 
कि राजा के कर्तव्य प्रजा की सुरक्षा तक ही सीमित नहीं हूँ अपितु राज्य को साधा- 
रण जनता के सुख-शान्ति और हित के लिए भी कार्य करने चाहिए। इसलिए 
उसने लोक कल्याण के अनेक कार्य किये, नगर बसाये, वाग लगवाये और राजप्रासाद 
तथा मस्जिदे निर्मित करायीं। उसने जागीर और गुलामी की प्रथा पुनः प्रारम्भ की। 
उसकी मृत्यु के पश्चात्‌ तुगलक साम्राज्य का ह्लास शीघ्र होने सगा । तैमूर के आक्र- 
मण ने तो इस लड़खड़ात हुए तुगलक साम्राज्य को सांघातक आघात पहुंचाया । 

{दल्ली सल्तनत का पतन (।422-526 ई०) 


सैयद राजवंश (]4.4-]45] ई०)--तुगलकों के पश्चात सैयद खिञ्जखाँ 


[िहासनरूढ़ हुआ भोर उसने सैयद-वश की स्थापना की । इस राजवंश का इतिहास 
बिद्रोही सामन्तों का दमन करने के लिए भ्रयाग, पुनःभ्रयाण आर युद्ध की कहानी है। 
इस राजकुल के अन्तिम नरेश ने ]45] ई में पंजाब के प्रान्तपति बहुलोल लोदी 
के पक्ष में राज्य त्यागे दिया । 

लोदी राजवंश (।45-.526 ई०)- वहलोल लोदी ने लोदी राजबंश की 


स्थापना की । उसने जोनपुर, कालपी, घोलपुर आदि को जीतकर दिल्‍ली सल्तनत के. 


प्राचीन वैभव को पुनः स्थापित कर दिया । उसका उत्तराधिकारी सिकन्दर लोदी 
लोदी राजकुल का सबसे अधिक प्रसिद्ध ओर प्रतिमाशली शासक था । उसकी मृत्यु 
राज्य के विभिन्नीकरण के लिए संकेत थी । उसके उत्तराधिकारी इब्राहीम लोदी को 
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बाबर ने 526ई० में पानीपत के इतिहास-प्रसिद्ध युद्ध में पराजित किया था। 
इससे दिल्‍ली की सल्तनत का अन्त हो गया। 
जब दिल्‍ली सल्तनत का विभिन्नीकरण हो रहा था, उत्तर मारत में अनेक 
स्वतन्त्र मुस्लिम राज्य स्थापित हो गये, जैसे सिन्ध, मुलतान, जौनपुर, बंगाल, गुजरात, 
मालवा, खानदेश, बहमनी राज्य आदि। इन राज्यों ने मी इस युग की सांस्कृतिक 
प्रगति में योग दिया था जिसका उल्लेख आगे किया जायगा । 
भारत में मुस्लिम शासन की विशिष्टताएं 
(2) मारत में मुस्लिम विजय एक भिन्न कहानी है। भारत में मुसलमानों का 
इतिहास राष्ट्रीय विकास की अपेक्षा राजाओं, राजसभाओं और विजयों का इतिहास 
है। नरेश और उनके कार्य ही मूस्लिम इतिहास के पृष्ठ पर पृष्ठ भरते हैं। लोग 
ओर उनकी संस्कृति का कोई महत्त्व नहीं होता, अतएव उन्हें गौण स्थान प्राप्त था। 
(2) भारत में मुस्लिम शासन की दूसरी विशेषता यह है कि प्रारम्भिक राजवंश 
अल्पकालीन थे । एक राजकुल के वाद दूसरा राजकुल बहुत अल्प काल तक शासन 
करके विलुप्त होता गया । इन कुलों का इतिहास वीरता, महानता, वैमनस्य, संघर्ष 
मर अधःपतन का दै । (3) तीसरी विशिष्टता यह है कि मुसलमान ही भारत के 
सर्वप्रथम आक्रामक थे जिन्हें हिन्दू समाज अपने में सम्मिलित न कर सका । इनके पूर्व 
के अनेक आक्रमणकारी--यूनानी, सिथियन, मंगोलियन, पार्थियन, शक, हूण आदि के 
भारत में बस जाने पर कतिपय पीढ़ियों के वाद अपने नाम, वोली, रहन-सहन, घमं, 
विचार आदि में हिन्दू हो गये । हिन्दू घमं थर समाज ने इन जातियों को आत्मसात्‌ 
कर लिया था । वस्तुतः भारतीय समाज के महासागर में वे अपने आपको खो वैठे । 
परन्तु मुस्लिम भारत में सदैव विभिन्न समुदाय ही बने रहे। मु्लमान ही प्रथम 
ऐसे आक्रान्ता थे जो हिन्दू समाज का अंगन बन सक्रे उनका इस्लाम धर्म हढ़ 
एकेश्वरवादी धमे होने के कारण वहुदेबवाद से मतैक्य न कर सका | वह देवताओं 
का बाहुल्य स्वीकार न कर सका । इसके अतिरिक्त दूसरे धर्म को निगलकर उसे 
अपने रक्त, मांस व मज्जा में मिश्रित कर अपना अंग वना लेने की हिन्दू घर्म में जो 
प्राचीन विलक्षण शक्ति थी, वह मुसलमानों के आगमनकाल तक प्रायः क्षीण हो चुकी 
थी । जिन लोगों के पूर्वज विधियों को अपने अंग बना लेते थे, वे उनका स्पशंमात्र 
महापाप समझने लगे | अतएव हिन्दू और मुसलमान एक ही देश में रहने पर भी 
परस्पर घनिष्ठता से घुल-मिल न सके । इस खाई को मरने में वे असमर्थ रहे । 
यद्यपि स्वर्गीय पं० जवाहरलाल नेहरू ने अपनी पुस्तक, Discovery of India’ 
में यह लिखा है कि मुसलमान आक्रमणकारी भारत में विलीन हो गये, उनके राजवंश 
सम्पूर्ण भारतीय हो गये और भारत को ही अपनी मातृभुमि मानते और विश्व के 
अन्य भाग को विदेश मानते थे, परन्तु सर जदुनाथ सरकार का यह मत मी असत्य. 
नहीं कि भारतीय मुसलमान सदियों तक भकका में एक स्थान की ओर ही मुड़ते रहे, 
वे अपने ही कानूनों का प्रयोग करते थे ओर उनकी स्वयं भिन्न शासन-प्रणाली ओर 
'माषा थी ; उनके स्वयं के सन्त भोर उनकी समाधियां थीं । इसके विपरीत, मुसलमानों 
को अपने में सम्मिलित करने में एक समय हिन्दुओं में इतना अधिक उत्साह था कि 
उन्होने 'अल्लोपनिषद्‌' की रचना कर डाली ओर सम्राट अकबर को अवतार मान 
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लिया । परन्तु मुसलमानों ने अपने धर्म के प्रमुख तत्त्वों के विषय में न तो आत्म- 
समर्पण किया और न उन कतिपय रूढ़ियों को ही स्वीकार किया जो हिन्दू समाज 
नें प्रविष्ट होने के लिए अनिवार्य थीं । (4) इसके अतिरिक्त भारत के सभी आक्रमणः 
कारियों में मुसलमान ही केवल ऐसे थे जिन्होंने भारत के विरुद्ध घर्म-युद्ध घोषित 
किया । उनमें अपने धर्म-प्रचार के लिए लगन और उत्साह था। ये घामिक उत्साह 
से परिपूर्ण थे और दूसरे लोगों को अपने धमं की दीक्षा देने के निदिष्ट विचार से 
आये थे । दूसरों का घम-परिवतंन करने की उनमें हढ़ भावना थी, न कि दूसरों के 
घ्म में विलुप्त हो जाने की । उनमें अत्यधिक घामिक चेतनता थी । (5) अन्त में, 
200 $० से 580 ई० तक भारत में मुस्लिम राज्य और समाज ने अपनी 
मूलभूत सैनिक और घुमक्क्ड़ता की विशेषताओं को वनाये रखा । शासन करने वाली 
जाति देश में सशस्त्र समुदाय के समान रहती थी। वस्तुतः भारत में बसने वाले 
मुसलमान देश में रहने वाले थे परन्तु देश के नहीं थे । उन्होंने सदैव अपने पृथक 
एकातम्य को सुरक्षित बनाये रखा और इसका मूल्य भारत को बींसवीं सदी में देश का 
विभाजन कर चुकाना पड़ा । 
इतना होने पर भी हिन्दू घमं और इस्लाम धर्म का जो संघर्ष हुआ, इतिहास 
में उसका विशेष महत्त्व हैं। दो विरोधी संस्कृतियों का सम्पर्क, सम्मिलन और सम्मि- 
श्रण मारतीय इतिहास की ही नहीं किन्तु सर जॉन मार्शल के मतानुसार !वश्व- 
इतिहास की शिक्षाप्रद घटना ह्वै । इन दोनों संस्कृतियों फे संयोग और समन्वय के 
कारण निम्नलिखित हैं : 
अपने सीमित साधनों से मुस्लिम शासक भारत जैसे विस्तृत देश पर कमी भी 
स्थायी प्रभुत्व स्थापित न कर सके। यद्यपि वे राजनीतिक सत्ता को अपने हाथों में ले 
सके परन्तु आथिक सत्ता को हिन्दुओं से.न 'जीत सके । फलतः देश में शान्ति ओर 
व्यवस्था के हेतु उन्हें हिन्दुओं की स्वीकृति और प्रसन्नता पर निर्भर रदूना पड़ता था। 
मनोवैज्ञानिक हष्टि से मुस्लिम नरेश सदैव वैमनस्य, संघर्ष और सम्पीड़न की नीति 
का अनुकरण नहीं कर सकते थे । रक्तिम युद्धों और नुशंस अमानुषिक अत्याचारों के 
पश्चात्‌ विवश हो उन्हें सुख, शान्ति और सुरक्षा के कार्य करने पड़ते थे | इसके अति- 
रिक्त हिन्दुओं के सहयोग व सहायता के बिना वे शासन-कार्य चला ही नहीं सकते थे 
क्योंकि उनके अनुयायी कृषक, वणिक या कुशल अनुभवी राजनीतिज्ञ व शासन-संचा- 
लक न थे। देश के आथिक क्षेत्र में हिन्दुओं की ही सर्वोपरिता थी । शासन-संचालन 
में हिन्दू क्लकं थे और ग्रामों में भूमि-कर एकत्र करने वाले अधिकारों हिन्दू ही थे । 
कृषि और बाणिज्य हिन्दुओं के हाथ में थे, भवन-निर्माणकला में हिन्दू शिव्पज्ञ 
थे, स्याय-दात में हिन्दू पण्डित मुस्लिम न्यायाधीशों को परामश देते थे ओर घर्म- 
परिवर्तन करने वाले हिन्दू भी अपनी प्राचीनतम हिन्दू प्रथाओं और आचार-विचार 
को बनाये रखते थे। इन्हीं कारणों से मुस्लिम शासकों को हिन्दुओं ओर उनकी 
संस्कृति की ओर झुकना पड़ा | इसके अतिरिक्त मुस्लिम शासकों को हिन्दुओं की . 
, अपेक्षा मुसलमानों से अधिक लोहा लेना पड़ा । केन्द्रीय सत्ता के निबंल होने पर देश 
में अनेक स्वतन्त्र मुस्लिम राज्य स्थापित हो गये थे। दिल्‍ली के शासकों ओर इन 
विविध स्वतन्त्र राज्यों में सदैव संघर्षे और युद्ध होते रहे । समयानुकूल हिन्दुओं ने 
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दोनों पक्षों को सहयोग व सहायता दी । हिन्दू जनता ने मी अब मुसलमान शासकों से 
दीघं काल तक युद्ध करना उचित न समझा । उन्होंने भी मुस्लिम शासकों की राजनीतिक 
सत्ता को स्वीकार कर लिया और शान्तिपूवंक अपना जीवन व्यतीत करना चाहा । 
मुस्लिम शासकों ने भी, कुछ को छोड़कर, वैमनस्य ओर संघर्ष की भावना त्याग दी 
आर धर्मनिरपेक्ष राष्ट्रीय राज्य की स्थापना करने का प्रयास किया । उन्होंने ललित- 
कलाओं और साहित्य को राज्याश्रय देकर प्रोत्साहित किया ओर सहिष्णुता तथा 
सहयोग की भावना की वृद्धि व विकास में पूर्ण योग दिया । फलतः हिन्दू ओर मुस्लिम 
संस्कृतियों के संयोग का मार्ग सुलम हो गया। 
इन दोनों संस्कृतियों के समन्वय के बिषय में विद्वानों और इतिहासवेत्ताओं में 
परस्पर मतभेद है । दोनों संस्कृतियों के परस्पर प्रभाव की समस्या विवादग्रस्त है। 
कतिपय विद्वानों का मत है कि हिन्दू धर्मे ओर समाज इस्लाम की नवीन संस्कृति 
से मूलतः प्रभावित हुए । इसके विपरीत अन्य विद्वानों का कथन है कि इस्लाम से 
प्रभावित होने की अपेक्षा हिन्दू संस्कृति ने अपनी गहरी छाप इस्लाम और उसके अनु- 
यायियों पर छोड़ी है। डॉक्टर ताराचन्द ने अपनी पुस्तक, 'T!।९ Influence of 
Islam on Indian Culiure' में प्रथम मत का उत्साहपूवंक समर्थन किया है। उनका 
कथन है कि हिन्दू धमं, हिन्दू कला, हिन्दू साहित्य और हिन्दू विज्ञान ने [ही मुस्लिम 
तत्त्वों को ग्रहण नहीं किया वरन्‌ हिन्दू संस्कृति छी भावना और हिन्दू मस्तिष्क की 
सामग्री मी परिवर्तित हो गथी। दूसरे मत का प्रतिपादन £. 8. प०४९॥! जैसे पाश्‍चात्य 
इतिहासज्ञों ओर प्रोफेसर शर्मा ने अपनी पुस्तक, “Thc Crescent in India’ 
में किया है । अपनी राजनीतिक निर्वलता होने पर भी मध्ययुगीन गारत सांस्कृतिक 
हृष्टि से इतना चैतन्य था कि वह उस वृक्ष के समान था जो उस व्यक्ति को भी छाया 
देता है जो उसकी शाखाओं क्रो काट देता है । इस्लाम ने भारत की राजनीतिक राज- 
धानियों पर अपना आधिपत्य कर लिया था, उसकी सँनिक शक्तियों को नियन्त्रित कर 
दिया था और उसकी आय को स्वाधीन कर लिया था, पर भारत ने अपना बौद्धिक 
साम्राज्य, जो उसे सवसे अधिक प्रिय था, बनाये रखा और उसको अन्तरात्मा को 
कभी वश में न किया जा सका । भारत ने जो कुछ भी रणक्षेत्र में खो दिया, वह उसने 
आध्यात्मिक शस्त्रों द्वारा पुनः प्राप्त कर लिया । परन्तु सत्य उपरोक्त दोनों मतों के 
मध्य में है । दोनों संस्क्कतियों का सम्मिश्रण और समन्वय कमी भी सम्पूर्ण नहीं हुआ। 
भुस्लिम संस्कृति हिन्दू संस्कृति को कभी भी मूलतः ख्पान्तरित न कर सकी। दोनों 
संस्कृतियों का जो कुछ भी पारस्परिक प्रभाव हुआ, वह जीवन के बाह्य स्वरूप तक्र ही 
था और वह भी विशेषकर नागरिक जीवन तक ही सीमित रहा । जीवन के विभिन्न 
अंगों का निम्नलिखित विवेचन उपरोक्त कथन पर अधिक प्रकाश डालेगा : 
सुल्लिस शासन को दुर्बलता--मारत में स्थापित तुर्के-अफगान शासन-यन्त्र में 
(राष्ट्रको इच्छा और परम्परागत शासन की शक्ति का अमाव था। इ अफगान 
शासन का सैनिक ओर सामन्तवादी चरित्र भारत देश के प्राचीन परम्परागत शासन 


ॐ इसका हिन्दी ख्पान्तर "मारत में मुस्लिम शासन का इतिहास” मी उपलब्ध है । 
` (प्रकाशक : लक्ष्मीनारायण अग्रवाल, आगरा ।) 
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के प्रतिकूल था । जिस ढंग से उसकी वृद्धि और विकास हुआ था, उससे वह लोगों के 
समर्थन, सहायता और सद्भावना पर कदाचित ही स्थापित किया जा सकता था। 
वस्तुतः शासकों और जनसाध!रण में पारस्परिक सम्बन्ध और सम्पर्क का अनेक अव- 
सरों पर अभाव रहा । राज्य अपनी सैनिक शक्ति के आधार पर विकसित होता रहा | 
उसके शासन अपनी सत्ता और राज्य के कुलीनतन्तर को सशक्त करने में ही प्रधानतया 
आतुर थे । नियमित, अनुकूल ओर स्थिर नीति की अपेक्षा उन्होंने अपने स्वार्थ के हित 
की नीति का ही अनुकरण किया और कालान्तर में वे अधिक महत्त्वाकांक्षी ओर 
दुर्दान्त बन गये । ऐसे शासन-तन्त्र वाले राज्य का पतन होने के अतिरिक्त और हो ही 
क्या सक्ता था ! परन्तु ऐसे शासन-तन्त्र का परिणाम हिन्दुओं की प्राचीनतम परम्परा- 
गत ग्रामीण शासन-प्रणालियों पर हितकर हुआ । हिन्दुओं की प्राचीन ग्रामीण स्थाः 
नीय संस्थाएं पूर्ववत बनी रहीं । अपनी स्वायत्त-शासन-प्रणालियों सहित भ्राम अछूता 
रहा | न तो राज्य के अधिकारियों ने ग्रामीण शासन के साधारण कार्य में हस्तक्षेप 
किया और न दिल्‍ली के गृह-युद्धों और राजनीतिक ऋन्तियों ने उसे प्रभावित किया । 
ग्रामीण प्रजातन्त्र अपने स्वशासन में स्वतन्त्र वने रहे । 

आरिफ दशा -लोगों की स्थितिको समुन्नत करने के लक्ष्य को ध्यान.में रखकर 
राज्य ने कोई विशद्‌ व व्यापक आथिक नीति का अनुकरण नहीं क्रिया। यद्यपि 
खिलजी और तुगलक शासकों ने नये प्रयोग करिये परन्तु इन्होंने कोई स्थायी परिणाम 
प्रस्तुत नहीं किये | उत्पादन के साधनों पर पद्धतियों में कोई वड़ा सुधार करना, 
या आथिक घन-द्रव्य का अधिक सएुचित वितरण करना, अथवा विविध सामाजिक 
वर्गों की आशिक दशा में पहले की अपेक्षा अधिक सुब्यवस्था व समन्वय करना, राज्य 
की नीति के वाहर था । फिर मो अपनी स्वयं की राजनीतिक और आथिक आवश्य- 
कताओं के हेतु दिल्‍ली के सुलतानों और छोटे प्रान्तीय शासकों ने वाणिज्य-व्यापार 
और उद्योगों को प्रोत्साहित किया। परन्तु उस समय कोई ` फारखाने या बड़े पेमाने के 
औद्योगिक संगठन नहीं थे जैसे. आज विद्यमान हैं। यद्यपि अधिकांश जनता का 
प्रमुख धन्धा कृषि था, परन्तु देश के ग्रामीण तथा नागरिक क्षेत्र में कतिपय महत्त्वपुर्ण 
उद्योग थे । वस्त्र-व्यवसाय (सूत, ऊन और रेशम के वस्त्र बुनना) धातु, पापाण भौर 
ई'ट एवं शक्कर व कागज बनाना तथा रंगसाजी आदि प्रमुख व्यवसाय थे। 
प्याले, जूते, शस्त्र, सुरा, सुवासित पदार्थ, तेल, इत्र आदि बनाना छोटे व्प्रवसाय थे । 

मारत का आन्तरिक व्यापार विस्तृत और व्यापक था, परन्तु कभी-कभी वह 
राज्य के एकाधिकार या कठोर शासकीय नियन्त्रण के कारण अवरुद्ध होकर सीमित 
हो जाता था। निरन्तर युद्धों और आन्तरिक विद्रोहों के कारण भी व्यापार को ठेस 


पहुंचती थी। वाह्य व्यापार की हृष्टि से उसका यूरोप के दूरस्थ प्रदेश तया मलाया 


ढवीपसभूह, चीन एवं प्रश'न्त महासागर के अन्य देशों से व्यापारिक सम्बन्ध था । भारत 
का अपने थल द्वारा मध्य एशिया, अफगानिस्तान, ईरान, तिब्बत ओर भूटान से 
सम्पर्क और संघर्ष था । भोग-विलास की वस्तुएं, अश्‍व और खच्चर आयात के प्रमुख 
साधन थे और निर्यात में प्रधान वस्तुएं, कृषि की विविध उपज और वस्त्र थे । फारस 
की खाड़ी के चतुदिक कतिपय देश तो अपनी खाद्य-सामग्री के सिए सम्पूर्णतया भारत 
'पर ही आधित थे। 
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विविध वर्गों के जीवन-स्तर के विषय में तो घनसम्पन्न-वर्गों और कृषकों के 
मध्य पृथ्वी और आकाश का अन्तर था। जब शासकीय और अधिकारी-वर्गे भोग- 
बिलास, ऐश्वर्य और प्रचुरता में लोट रहे थे, तब कृषकों का जीवन-स्तर अत्यन्त ही 
निम्न था । सम्भदतः करानुपात उन्हें अत्यधिक मारी प्रतीत होता था ओर दुभिक्ष के 
समय तो उनकी दशा अत्यन्त ही दयनीय हो जाती थी। ऐसा प्रतीत होता है कि 
मध्ययुगीन भारत के कृषक उनके आधुनिक युग के वंशजों की अपेक्षा अधिक सम्पन्न 
थे । परन्तु वतंमान युग के स्तर की इष्टि से उनकी आवश्यकताएं अल्प थीं । आथिक 
` बातों में ग्राम आत्म-निर्भर होते थे, अतएव ग्रामीण जनता की *साधारण आवश्यक- 
ताओं की पूति सन्तोषपूर्वंक स्थानीय वस्तुओं से हो जाती थी। वास्तव में मुस्लिम 
शासकों ने ग्रामों के संगठन और व्यवस्थां में किसी प्रकार से हस्तक्षेप नहीं किया । 
फलतः ग्रामों की जनता शासन से उदासीन हो गयी और वह॒ राजनीतिक स्थिति पे 
अनभिज्ञ बन गयी । उसकी आवश्यकताएं ओर आकांक्षाएँ कम थीं और हष्टिकोण 
सीमित । इसके अतिरिक्त राजधानी में राजनीतिक कऋान्तियों और षडयन्त्रों के होने 
पर भी ग्रामीण लोग राजनीतिक विप्लवो के प्रति अत्यन्त उपेक्षित और उदासीन 
होकर जीवन के साधारण व्यवसाय करते रहते थे | ग्रामीण जीवन के समदर्शी क्रम 
को राजसभा की राजनीति कदाचित ही भंग करती थी । 
भारतीय इस्लामो संस्कृतियों का संसर्गे व सम्मिश्रण 
एवं उसका प्रभाव 
जैसा ऊपर वर्णित है, प्राचीनतम हिन्दू संस्कृति और सभ्यता में एकीकरण 
करने की इतनी अधिक शक्ति थी कि देश के प्रारम्भिक आक्रान्ता, जैसे यूनानी, शक, हुण 
आदि भारतीयों में पूर्णरूपेण मिल गये और वे अपने एकात्म्य व अनन्यता को सम्पूणं- 
तया खो बैठे । परन्तु भारत के तुर्क और अफगान आक्रमणकारियों के साथ ऐसा नहीं 
हुआ । मुस्लिम आक्रमणों के साथ-साथ भारत में नवीन, विभिन्न और निदिष्ट सामा- 
जिक और घामिक विचार प्रवेश कर गये ओर इनका सम्पूर्ण एकीकरण असम्भव था। 
परन्तु जब कभी दो प्रकार की सभ्यताएँ ओर संस्कृतियाँ सदियों तक परस्पर सम्पर्क 
में आती हैं तो वे परस्पर एक-दूसरे को प्रभावित करती हैं । इस प्रकार सुदीघे काल 
से संसग, नवीन भारतीय मुसलमानों के समुदाय के विकास, मुस्लिम आक्रमणकारियों 
के भारत में बस जाने से हिन्दू स्त्रियों से विवाह, हिन्दू और मुस्लिम सन्तों और 
उनके अनुयायियों के पारस्परिक सम्पर्क, मुस्लिम शासकों द्वारा हिन्दू कलाकारों, 
शिल्पियों और साहित्यिकों के संरक्षण और इनके उदार आन्दोलनों के प्रभाव के 
कारण हिन्दू ओर मुसलमान एक-दूसरे के विचार और प्रथाओं को अपनाकर उनका 
समीकरण करने वाले थे और फलस्वरूप अनेक सामाजिक परिवर्तन हुए । 
हिन्दुओं की राजनीतिक पराधीनता और सामाजिक भान-मर्दन होने पर भी 
उनका सर्वोपरि प्रभाव--मुसलमानों की प्रभृता के अन्तर्गत अपनी राजसत्ता के विलुप्त 
हो जाने पर हिन्दू बड़े उद्विग्त और आतुर थे । विदेशी शासन के, जो उनके मध्य 
स्थापित किया गया था, सबसे अधिक *दुष्टतम शत्रु समझे जाते थे। उन पर अत्यधिक 
कर लगाये गये ये । कुछ व्यक्तियों के अतिरिक्त ये उच्च पदों से वंचित कर दिये गये 
थे । इनके साथ अत्यन्त कठोर व्यवहार किया जाता था । इनकी अत्यन्त पतित मर 
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दयनीय दशा कर दी गयी थी एवं उन्हें दास के समान साम्राज्य में रहना पड़ता था | 
अलाउद्दीन का उद्देश्य तो हिन्दुओं की ऐसी अधम दशा कर देने का था कि वे घुड़- 
सवारी करने, सुन्दर वस्त्र धारण करने और भोग-विलास का आनन्द उठाने में सर्वेथा 
असमर्थ रहे । वे भारी धार्मिक अयोग्यताओं के बोझ से कराहते थे, उन्हें वारम्बार 
यन्त्रणाएँ सहन करनी पड़ती थीं और प्रायः उन्हें 'जजिया' नामक एक विशिष्ट कर 
देना पड़ता था। इस कर से बचने के लिए कतिपय हिन्दुओं ने इस्लाम घमं ग्रहण 
कर लिया था। ऐसो दशा में हिन्दू प्रतिमा का विकास अवरुद्ध हो जाना स्वाभाविक 
था और इसे राजनीतिक क्षेत्र में अपना सम्पूर्ण विकास करने का कोई अवसर ही 
प्राप्त नहीं हुआ । 

इतना होने पर भी देश के आथिक जीवन में हिन्दू सर्वोपरि थे । वह मुस्लिम 
सेना ही थी जिसने दिल्‍ली को अपने अधीन कर लिया और हिन्दू राजतन्त्रों को 
विनष्ट कर दिया । मुस्लिम आक्रान्ता अपने साथ कृषकों को नहीं लाये थे ओर यद्यपि 
मुस्लिम अमीरों को भूमि जागीर फे रूप में प्रदान कर दी गयी थी तब भी कृषि करने 
वाले वर्ग हिन्दू ही रहे | मुस्लिम धर्म-परिवर्तेत भी इतने विस्तृत पैमाने पर न था 
कि हिन्दू जमींदार और हिन्दू कृषक को अपने स्थान से हटाकर मुसलमान प्रतिष्ठित 
किये जायें । वस्तुतः भूमि-प्रणाली परिवर्तित नहीं हुई; अतएव मुस्लिम प्रभुत्व के 
होने पर भी हिन्दू साधारणतया पूर्ववत्‌ जीवन व्यतीत करते. रहे । 

इसके अतिरिक्त ब्यापार और वाणिज्य भी अवशेष रूप से दूसरे हाथों में नहीं 
गया । मुस्लिम आक्रान्ता केवल योग्य सैनिक ही थे जो व्यापार से घृणा करते थे एवं 
जो विस्तृत हिन्दू साख-प्रणाली ( ०७८०६ 895९7 ) को, जिस पर वाणिज्य आश्रित 
था, समझने में असफल रहे। निस्सन्देह मुस्लिम शासन में व्यापारी-वर्ग को अत्यधिक 
मुद्रा-दण्ड देना पड़ता था परन्तु फिर भी हिन्दू वनिया समाज की रचना में इस युग 
में वैसा ही अनिवायं अंग बना रहा जैसा आज है। 

उपरोक्त तत्वों के अतिरिक्त मुस्लिम शासन में आवश्यकता के कारण नौकर-' 
शाही की निम्न श्रेणियाँ हिन्दू बनी रहीं । मुसलमानों पर राज्य की अनुकम्पा होने 
से उनके साथ पक्षपातपूर्ण व्यवहार किया जाता था। उन्होंने उच्च पदों पर अना 
एकाधिकार स्थापित कर रखा था, परन्तु कुशल शासक और दक्ष प्रबन्धक होने के 
कारण शासन में निम्न पदों पर हिन्दुओं को नियुक्त करना {अनिवार्य हो गया था। 
जिलों में पटवारी, आय-व्यय लेखक, कोषाध्यक्ष और अन्य नोकर स्थायी रूप से सर्दव 
ही हुआ करते थे | प्रान्तपति, न्यायाधीश और जिला-अधिकारी गुसलमान होते थे। 
इस प्रकार मुस्लिम प्रभुत्व के होने पर भी हिन्दू नौकरशाही की नियुक्ति बनी रही। 

जहाँ तक धमं का सम्बन्ध है, यह देखकर आश्चर्य होता है कि उत्तर भारत 
पर मुसलमानों की सम्पूर्ण विजय होने पर भी हिन्दू धर्म लोगों के मस्तिष्क पर अपना 
प्रभुत्व स्थिर रखने के लिए पूर्ण समर्थ था । जो हिन्दू इस्लाम को ग्रहण कर लेता, 
उसके लिए प्रत्येक वस्तु प्रस्तुत थी । मलिक काफूर, खूसरो और हेमू जसे कतिपय 
सर्वोच्च पदाधिकारी धमं परिवर्तित किये हुए हिन्दू थे । हिन्दुओं के लिए समृद्धि और 
शक्ति का मार्ग इस प्रकार लघु, रुष्ट, सुलभ और सरल हो जाने पर भी यह आश्चर्ये 
है कि आज उत्तर प्रदेश में, जो मुस्लिम शापन के अस्तगंत छह सौ वर्षों तक निरन्तर 
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रहा, मुसलमानों की जनसंख्या केवल चोदह प्रतिशत है। हिन्दू धर्म ने इस्लाम के 
आघात को सहन कर लिया । इससे मी अधिक अलाउद्दीन खिलजी ओर फीरोज 
तुगलक जैसे कट्टर धर्मान्ध सुलतानों के अन्तर्गत हिन्दुओं के घामिक नेताओं को सम्मान 
और मान्यता प्राप्त हुई थी । जैन स्रोतों से हमें यह ज्ञात होता है कि अलाउद्दीन ने 
जैन आचार्य महासेन के साथ धार्मिक सम्भाषण किया था। यह आचार्य कर्नाटक से 
इसी उद्देश्य के लिए लाया गया था। यह भी कहा जाता है कि, दिल्‍ली के दिगम्बर 
जैन पूर्णंचन्द और श्वेताम्बर साधु रामचन्द्र सूरी पर इस सुलतान की विशेष अनुकम्पा 
थी । गयासुद्दीन तुगलक के पास दो जैन पदाधिकारी थे जिन्होंने उसे अधिक प्रभावित 
किया था एवं फीरोज तुगलक हिन्दू कवि राजशेखर का अधिक सम्मान करता था। 

यद्यपि हिन्दुओं की दशा अति दयनीय थी तो भी उनकी खिन्नता और शक्ति- 
हीनता दीर्घ काल तक रही। राजपूतों ने मुस्लिम आक्रमणों के प्रतिरोध के लिए 
संगठन किया और दो सौ वर्षो तक इस .संगठन को वीरतापूर्वक वनाये रखा । 
मुहम्मद गोरी द्वारा दिल्ली के चोहानों की पराजय होने के पश्चात्‌ हिन्दुओं का नेतृत्व 
मेवाड़ के सिसोदिया राजकुल ने सेमाला। इस राजवंश के प्रसिद्ध राणा कुम्मा 
(433-68 ई०) और उनके उत्तराधिकारी हिन्दुओं के पुनर्जागरण-आन्दोलन के 
समर्थंक-योद्धा थे विशाल भू-माग को मुस्लिम विजय से रक्षा करने के अति रिक्त इन्होंने 
उत्तर भारत के अन्य प्रदेशों के हिन्दुओं को खूब प्रेरणा दी । फलंतः राजस्थान के 
बाहर भी हिन्दू प्रभाव पड़ने लगा | चौदहवीं सदी में तो गंगा की घाटी में बड़े-बड़े 
हिन्दू जमींदारों को सत्ता और प्रभाव इतना अधिक हो गया कि केन्द्रीय सत्ता के 
निर्बल होने पर उन्होंने उसके विरोध में विद्रोह छेड़ दिया और हम सुनते हैं कि 
सुलतान को जमींदारों के इस विद्रोह का निर्दयतापूर्वक दमन करना पड़ा । 

इस प्रकार हिन्दू प्रभावशाली बने रहे ओर मुस्लिम समाज पर उनका प्रभाव 
पड़ा । निम्नलिखित विवेचन इस कथन को और मी स्पष्ट करेगा : 

मुस्लिम समाज पर हिन्दुओं का प्रभाव--इस युग में मुसलमानों पर राज्य 
की विशेष कृपा थी और हिन्दुओं को अनेक प्रतिवन्ध और अयोग्यताएं सहन करनी 
पड़ती थी। राज्य के अनेक उच्च पद मुसलमानों के लिए सुरक्षित रखे जाते थे। 
सुगमता से अपरिमित धन की प्राप्ति और राजसभा के आनन्दोत्सवों में सहभागिता 
ने मुसलमानों में अनेक बड़े-बड़े दुगु'ण उत्पन्न कर दिये और शासकी य-वर्ग को सरलता 
से आनन्द और भोग-विलास का जीवन व्यतीत करने योग्य बना दिया। अन्त में 
इसने मुस्लिम सम्प्रदाय की शक्ति को चूस लिया । 

मुस्लिम विजेताओं ने हिन्दू नारियों, 'रानियों और राजकुमारियों से विवाह 
किये । इन हिन्दू स्त्रियों ने अपने नवीन गृहों में हिन्दू प्रथाओं को प्रस्तावित किया 
जिससे मुसलमान प्रभावित हुए । मुसलमानों के अन्तःपुरों में हिन्दू महिलाओं ' का 


` भ्रमाव उन तत्वों में से एक था जिन्होंने इस्लाम ओर हिन्दू घर्म का समन्वय कराया । 


भारतीय मातृत्व की परम्परागत भक्ति, श्रद्धा, सहृदयता और दयालुता ने तुर्की और 
मंगोल खानाबदोशों की बर्बरता व क्रूरता को कम कर दिया था। कतिपय विद्वानों 
का मत है कि मुसलमानों की नंतिकता हिन्दुओं के विचार और प्रथाओं से अत्यधिक 
प्रभावित हुई थी । “एक विचित्र क्रम द्वारा जिससे पत्नी-परित्यागं-प्रथा असम्मव. हो 
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गयी, मुसलमान व्यावहारिक रूप से एकपत्नीत्व को मानने लगे। हिन्दू प्रभाव के 
अन्तर्गत विधवाओं का विवाह विरल हो गया ।” इसके अतिरिक्त हिन्दू समाज से 
सम्पर्क के कारण मुसलमानों में वर्ग-विभेद की भावना का उत्कर्ष हुआ। कतिपय 
मुसलमानों ने उच्चकुलीन व्यक्तियों को ही नियुक्त किया और बलबन ने तो अवसर- 
वादियों को कमी भी प्रोत्साहित महीं किया । मुसलमानों के विविध वर्ग एक ही नगर 
में परस्पर एक-दूसरे से पृथक्‌ होकर विभिन्न मुहर्लों में रहने लगे । उनमें हिन्दुओं के 
समान उच्च और निम्न-वर्ग की भावना उदय हुई। उदाहरण के लिए, शेख और 
सैयद-वर्ग । इसके अतिरिक्त निम्न श्रेणी के पेशेवर समुदाय भी जातिःप्रथा के आघार 
पर ही संगठित हुए और उनकी मी पंचायतें और उनके नियम (और उपनियम बनने 
लगे । मुसलमानों ने जाति-प्रथा तथा अछूत-मावना अपना ली । उनमें जुलाहा, बुनकर; 
शेख, गोरी आदि जातियाँ बन गयीं । इसके अतिरिक्त परिवर्तित धमं वाले नये मुसल- 
मानों के साथ अछूतों का सा ही व्यवहार किया जाता है। 

मुस्लिम समाज में घन की प्रचुरता होने पर धर्म का प्रभुत्व क्षीण होने लगा 
आर अन्धविश्वास व अनभिज्ञता अपनी जड़ जमाने लगे | फीरोज तुगलक अपनी 
पुस्तक, 'फूतुह-ए-फी रोजशाही' में अनेक नास्तिक सम्प्रदायों का उल्लेख करता है जिनका 


` उसने कठोरता से दमत किया था और उनके नेताओं को उसने या तो कारागृह में 


डाल दिया था अथवा उन्हें मृत्यु-दण्ड दिया था । हिन्दुओं का 'नजर लग जाने' का 
अन्धविश्वास मुस्लिम समाज में घर कर गया था ओर इस अन्धविश्वास की 'उतारा' 
आर “आरती” की प्रथा भी मुसलमानों ने अपना सी एवं इसे 'निसार' कहा गया । 
हिन्दुओं में परम्परागत मठों, उनके साघु-सन्तों और उनके शिष्यों की जो प्रथा थी, 
मुसलमानों ने उसे अपने सन्तों के लिए अपना लिया और उन्होंने इसके आधार पर 
पीर या शेख और उनके वंशजों की प्रणाली का विकास किया। अपनी विविध 
आकांक्षाओं की पूर्ति के हेतु हिन्दुओं के समान मुसलमान भी इन सन्तों और योगियों 
के पास जाने लगे और 'मानताओं' या “मिन्नतों' में उनका विश्वास हृढ़ होने 
लगा । मुहम्मद तुगलक जैसे मुस्लिम नरेश हिन्दू योगियों और साधु-सन्तों के पास 
अपनी आन्तरिक इच्छाओं की पूर्ति के हेतु जाने लगे। इस बात का भी उल्लेख है कि 
मुसलमानों ने राजपूतों की 'जोहरःप्रथा' को अपना लिया था।भटनेर के मुस्लिम 
्रान्तपति कमालउद्दीन और उसके अनुयायी अपनी स्त्रियों तथा सम्पत्ति को अग्नि में 
जलाकर तैमूर से युद्ध करने गये थे। देनिक जीवन में भी मुसलमानों ने हिन्दुओं की 
प्रथाओं का अनुकरण किया। हिन्दु पगड़ी मुसलमानों में लोकप्रिय हो गयी । हिन्दुओं 
की दैनिक स्नान की प्रथा और घामिक कृत्य करने के पूर्व शरीर को शुद्ध व पवित्र 
करने की प्रणाली मुसलमानों ने ग्रहण कर ली । हिन्दुओं के उत्सवों ओर समारोहों 
तथा त्योहारों के अनेक तत्त्वों को मुसलमानों ने ले लिया | उदाहरण के लिए, अशरफ 


, के मतानुसार मुसलमानों का 'शबेबरात' का त्यौहार हिन्दुओं के 'शिवरात्रि' के त्योहार 


की नकल है। मूर्ति-पूजा के सम्बन्ध में भारतीय मुसलमान विदेशी मुप्ततमान की 


अपेक्षा भारत के हिन्दू के अधिक पास है । मकबरों की पूजा भारत के मुसलमानों में 


ही दीखती है ओर 'पीरों' की पूजा भारत को पूजा का ही दूसरा खूप है। 
हिन्दू समाज पर इस्लाम का प्रभाव--मुस्लिम आक्रमण के प्रारम्भिक युगे मे 
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हिन्दू समाज में जो अवांछनीय प्रवृत्तियाँ प्रकट हुई थीं, मारत में मुस्लिम आधिपत्य 
के बाद उनकी पूर्ण अभिव्यक्ति हुई । हिन्दुओं में शिशु-हत्या की प्रथा विस्तृत रूप से 
फैल गयी ओर हिन्दू समाज में पर्दा-प्रथा भी विस्तृत रूप से प्रचलित हो गयी । स्त्रियाँ 
अपने गृहो के क्षेत्र में ही एकान्तवास में रहती थीं। वे पर्दों में ढेंकी पालकियों में बाहर 
जाती थीं । मुस्लिम स्त्रियों की स्वतन्त्रता भी सीमित कर दी गयी थी । नगर के बाहर 
सन्तों की समाधियों के दर्शनार्थ भी उन्हें जाने की अनुमति नहीं थी । इस आदेश का 
उल्लंघन करने वाली नारियों के विरुद्ध कठोर दण्ड निर्धारित कर फीरोज ने अपनी 
असिहृष्णुता प्रकट की थी । मुसलमानों द्वारा कऱ्याओं का बलात्‌ अपहरण होने से 
वाल-विवाह उस युग की सरवंमान्य प्रथा हो गयी थी। महिलाओं की दशा पहले की 
अपेक्षा अधिक निम्न स्तर पर आ गयी थी । स्त्रियों को अपने स्वामियों अथवा अन्य 
पुरुष-सम्बन्धी पर आश्रित होना समाज की प्रमुख विशिष्टता हो गयी थी। उनसे 
दाम्पत्य जीवन में पूर्ण पति-मक्ति बनाये रखने की आशा की जाती थी। यद्यपि स्त्रियों 
का सम्मान होता था तथापि कन्या का जन्म एक अशुभ घटना मानी जाती थी। 
अमीर खुसरो ने अपनी कन्या के जन्म पर स्वयं खेद प्रकट किया था | इसको प्रभाव 
हिन्दू समाज में भी होने लगा था । हिन्दू स्त्रियों में मुसलमानों “से अपने घमं बर 
सतीत्व की रक्षा करने हेतु सती-प्रथा देशब्यापी हो गयी । परन्तु इ्नबतूता के कथना- 
नुसार किसी स्त्री को सती होने के पूवं दिल्ली के सुलतान से एक' प्रकार का अनुमति- 
पत्र प्राप्त करना पड़ता था । 
मुसलमानों के आने|के कारण भारतीय सामाजिक जीवन में दासता को अवां- 
छनीय प्रथा घर कर गयी थी । दासता का प्रचलन हो गया था ओर दास रंखना उस 
युग की सर्वेमान्य प्रथा थी । पुरुष और स्त्री दोनों प्रकार के दास रखना सुलतांनों और 
सामन्तों में प्रचलित रीति थी । राजकीय दासों की संख्या में प्रायः वृद्धि हो रही थी। 
अलाउद्दीन के पास 50,000 गुलाम थे और फीरोज तुगलक के अधीन उनकी संख्या 
दो लाख हो गयी । बहुसंख्यक भारतीय गुलामों के अतिरिक्त पुरुष ओर स्त्री दोनों 
अकार के गुलाम चीन, तुकिस्तान और फारस जैसे अन्य देशों से मंगाये जाते थे । 
सुलतान अपने इन गुलामों का भरण-पोषण राज्य की आय से करते थे। सुलतानों 
ओर अमीरों के लिए दासता की यह्‌ प्रथा उपयोगी रही हो, परन्तु इनके सामाजिक 
परिणाम घातक और दूषित हुए। वस्तुतः समाज में यह अप्रगतिशीलता और भमानुषिक 
तत्त्व की छाप थी । परन्तु खामी जहान, मकमूल ओर मालिक काफूर के समान 
प्रतिभावान दासों का उत्कर्ष राज्य में सर्वोच्च पद तक हो सकता था| मुसलमानों की 
इस दास-प्रथा का अनुकरण हिन्दू राजाओं और सामन्तों ने भी किया । राजस्थान के 
राजप्रासादों व अन्तःपुरों में यह प्रथा आज भी विद्यमान है। आज भी राजपूत राज- 
घरानों में स्त्री-दासियां दहेज में दी जाती हैं। 
मुसलमानों की वेष-भूषा और शिष्टाचार भी हिन्दू समाज में प्रचलित हो गये। 
जुआ खेलना और शराब पीना इस युग में सामान्य दुगुंण हो गये । इनकी बहुलता 
च अर्वाछनीय भोग-विलासिता को रोकने के लिए अलाउद्दीन खिलजी ओर बलबन ने 
अनेक राज्याज्ञाएं जारी की थीं । मुस्लिम राजसभा का जो शिष्टाचार था ओर बैठक 
के लिए जो विभिन्न श्रोणियां थीं, उनका अनुकरण हिन्दू नरेशों और सामन्त्रों ने 
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किया । मुस्लिम प्रभाव की व्यापकता, हिन्दुओं के पारिवारिक जीवन के अंगों, रीति- 
रिवाजों, संगीत-नृत्य, वेश-भूषा, भोजन बनाने की प्रणाली, त्यौहारों, मेलों, समारोहों 
व मराठा, राजपूत तथा सिक्ख राजाओं की दरवारी संस्थाओं में विशालता व सुचा- 
रुता से व्यक्त है । 

भारत में इस्लाम ओर मुस्लिम शासन के प्रस्तुत होने से अन्य सामाजिक 
प्रभाव लम्ब रूप में समाज का विभाजन था। तेरहवीं सदी के पूवं हिन्दू समाज क्षितिज 
के समान समतल समानान्तर भागों में बिभक्त था । न तो वौद्ध धमं और न जैन धर्म 
ने इस विभाजन को प्रभावित किया परन्तु दोनों ही हिन्दू समाज में मिलो लिये गये । 
इसके विपरीत इस्लाम ने भारतीय समाज को ऊपर से नीचे तक हिन्दू ओर मुसलमानों 


दो भागों में विभक्त कर दिया। एक ही देश में लम्ब रूप से स्थापित दो समा- ' 


नान्तर समाज हो गये । सभी स्तरों पर ये बिभिन्न थे ओर इन दोनों में घनिष्ठ 
सामाजिक सम्पर्क का अभाव रहा । इसके अतिरिक्त इस्लाम के ध्म परिवर्तन .करने 
के उत्साह ने हिन्दुओं के सनातनी समुदायों में अनुदारता को हृढ़ कर दिया। इस्लाम 
के प्रसार के विरुद्ध अपनी स्थिति को सुहढ़ करने के लिए इन रूढ़िवादो समुदायों ने 
जाति के नियमों की कठोरता में वृद्धि कर दी और हिन्दू समाज को सुदृढ़ करने के 
हेतु स्मृति-ग्न्थों में अनेक नियमों का निर्माण किया। इस प्रकार जाति-व्यवस्था की 
अधिक जटिलता और नवीन नियमों के निर्माण से हिन्दू समाज _पर दो परिणाम 
हुए--प्रथम, हिन्दू संस्कृति की रक्षा हो सकी और द्वितीय, हिन्दुओं के जीवन से गति- 
शीलता, प्रवाह व प्रगति विलुप्त हो गयी और उनमें निर्जीवता .घर कर गयी । 

हिन्दू समाज के सम्मुख इस समय सामाजिक समंजन की समस्या थी। सुरक्षा 
के लिए हिन्दू समाज को इस प्रकार हढ़ करना था कि स्वधर्म-त्याग दुष्कर हो जाय 
और साथ ही ऐसे नियम भी बनाये जायें जिनसे वे व्यक्ति जो बलपूर्वक समाज से 
पृथक कर दिये गये थे, पूनः उसमें लिये जा सके । फलस्वरूप, प्रतिरक्षा के लिए समाज 
अपने नियमों में अधिक हृढ़ हो गया एवं नियमों की अवहेलना व अपालन करने वालों 
के प्रति अधिक हिंसक बन गया । वस्तुतः समाज अब प्रतिक्रियावादी हो गया था। 
इसके विपरीत, समाज ने उन समस्याओं का हल. खोज निकालने का प्रयास किया 
जिन्हें मूल स्मृतिकार स्वप्न में भी नहीं सोच सकते थे। अतएव कोई आश्चर्य नहीं, 
यदि हमें ।200 ई० से 500 ई० तक के युग में स्मृति ओर निबन्ध पर हिन्दुओं द्वारा 
रचित अनेक ग्रन्थों में सविस्तृत टीकाएँ प्राप्त हों क्योंकि सामाजिक सम्बन्धों का 
समंजन एक महत्त्वपूर्ण समस्या हो गयी थी, अतएव यहु युग स्मृति-लेखकों के पूर्ण 
विकास का है । 'मिताक्षर' का लेखक विज्ञानेश्वर, चोदहवीं सदी में “मनुस्मृति का 
प्रसिद्ध भाष्यकार कुल्लुकभट्ट, चौदहवीं सदी के प्रारम्म में “मनुस्मृति' पर अनेक निवन्धों 
का लेखक चण्डेश्वर, 'पाराशर स्मृति' का टीकाकार, विजयनगर का माघव ओर 
“मदन पारिजात स्मृति” का रचयिता विश्वेश्वर इसी युग में समृद्ध हुए थे। धामिक 
क्षेत्र में इस्लाम के प्रभाव से निगुण ईश्वर के प्रति पुनः श्रद्धा जाग्रत हो गयी। पर 
यह सब हिन्दू घमं के लिए ऐसा था मानो सुरा को एक पात्र से दूसरे में बदल दिया 
गया हो। हिन्दू धर्म के नेताओं ने इस्लाम की तरह हिस्र धमे को अधिक सजीव, सरल, 
भावुक व आकर्षक करने के लिए उसकी बाहरी रूपरेखा में परिवर्तन कर दिया । 
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परस्पर सामंजस्य, सहयोग और सहिष्णुता को भावना का विकास - हिन्दुओं 
ओर मुसलमानों के मूलभूत मतभेदों के होने पर भी आक्रमण ओर विप्लव की अशान्त 
सतह के नीचे कालान्तर में जीवन के विभिन्न ,क्षेत्रों में पारस्परिक सामंजस्य और 
सहिष्णुता की सुखद धारा प्रवाहित होने लगी थी । कुछ समय व्यतीत हो जाने पर 
हिन्दुओं और मुसलमानों ने युद्ध और सम्पीड़न की निष्फलता व निरर्थकता को समझ 
लिया था। धीरे-धीरे दोनों समुदायों में सामंजस्य ओर सहयोग की भावना प्रकट 
हो रही थी । वे परस्पर एक-दूसरे को जानने और समझने की चेष्टा भी करने लगे । 
फलतः हिन्दू घमं, हिन्दू कला, हिन्दू साहित्य और हिन्दू विज्ञान ने मुस्लिम तत्त्वों को 
अपनाया ही नहीं प्रत्युत हिन्दू संस्कृति की भावना ओर हिन्दू मनीषा की प्रेरणा में भी 
परिवर्तन हो गया । इसी प्रकार मुसलमानों ने भी जीवन के हर क्षेत्र के प्रति उन्मुख 
होकर खुले हृदय से आदान-प्रदान किया। हिन्दुओं के घामिक नेताओं ओर सन्तों 
ने हिन्दू-मुस्लिम विचारों के समन्वय का सफल प्रयास किया तो मुसलमानों के सूफी 
सम्प्रदाय तथा उनके लेखकों व कवियों ने भी हिन्दू सिद्धान्तों व परम्पराओं को ग्रहण 
किया । प्रसिद्ध मुस्लिम विद्वान और सन्त भारत में इस्लाम के दार्शनिक और आध्या- 
त्मिक विचारों के प्रसार के लिए कठोर परिश्रम करने लगे । मुसलमानों के अध्यातम- 
वाद का एक साधन भारतीय था। पारस्परिक सहिष्णुता की भावना की अभिव्यक्ति 
मुसलमानों के सन्तों के प्रति, विशेषकर रहस्यवादी आध्यात्मिक सन्तों के लिए, हिन्दुओं 
की बढ़ती हुई श्रद्धा और भक्ति में हुई थी ओर इसी प्रकार मुसलमान भी हिन्दुओं के 
साधु-सन्तों के प्रति ऐसी ही श्रद्धा ओर भक्ति की भावना रखने लगे । हिन्दुओं ने उदा- 
रतापूर्वक मुस्लिम पीरों और मजारों का पूजन प्रारम्म किया । मुस्लिम पीरों को कब्रों 
पर हिन्दू मिठाइयाँ चढ़ाते और कुरान के पाठ को श्रवण करते। वे कुरान को एक 
देववाणी के समान मानने लगे, जीवन में बुरे प्रभावों ओर अपशकुनों से बचने के 
लिए घरों में कुरान की प्रतियाँ रखने लगे तथा आतृत्व प्रदर्शित करने के लिए मुसल' 
मानों को भोजन कराने लगे । पंजाब में अब्दुल कादिर जिलानी के मुरीदों, रावलपिडी 
के ब्राह्मणों ओर बहराइच में स॑यद सालार मसूद की मजार के उपासक-हिन्दुओं का 
उल्लेख है । इसी प्रकार अजमेर के शेख मुइनुद्दीन चिश्ती के भक्तों में बहुसंख्यक हिन्दू 
भी थे | इसी माँति मुसलमान भी हिन्दू धर्म की ओर झुके। मूति-पूजा के कट्टर 
बिरोधी होने पर भी बंगाल में मुसलमानों ने हिन्दुओं की शीतला, काली तथा घम राज, 
वैद्यनाथ आदि अन्य देवी-देवताओं की पूजा को अपना लिया | इसके अतिरिक्त उन्होंने 
सरिताओं के अधिष्ठाता ख्वाजा खिर, सुन्दरतम सघन वन में सिंह पर सवारी करने 
बाली देवी के प्रेमी व अंगरक्षक जिन्दागाजी आदि नवीनतम मुस्लिम देवताओं का 
निर्माण किया । सामंजस्य, सहिष्णुता, सहयोग और सामीप्य की भावनाओं के इन 
परिणामों के साथ-साथ सत्यपीर नामक देवता का प्रादुर्भाव हुआ जिसे हिन्दू और 


मुसलमान दोनों ही मानते थे। गौड़ नरेश हुसेनशाइ को इसका संस्थापक माना 
जाता है । इस प्रकार हिन्दू घमं ओर इस्लाम की पारस्परिक प्रतिक्रिया से कई 


विचित्र समन्वयकारी सम्प्रदायों और क्रियाओं का उदय हुआ। | 
सामंजस्य, सम्मि्रण और सामीप्य की मंगलकारिणी भावना का प्रभाव 


के इस्लाम पर भी कम न हुआ । उसमें कोमलता ओर सरसता आ गयी । उसके स्वरूप 
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में खूब परिवर्तन हुआ ओर सूफी सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव हुआ । हिन्दू भौर मुसलमान, 

दोनों ही इस सम्प्रदाय के सन्तों को मानने लगे । उनकी समाधियाँ इन दोनों सम्भ्र- 

दायों के लिए तीर्थस्थान वन गयीं । ख्वाजा मुईनुद्दीन चिश्ती जो अफगानिस्तान से 

.92 ६० में भारत आये थे और ।92 ई० में अजमेर को अपना केन्द्र 

बना लिया था, ऐसे ही सूफी सन्त थे। इनकी समाधि “ख्वाजा साहब की दरगाह के 

नाम से आज मी अजमेर में प्रसिद्ध स्थान है। यहाँ “उसे के मेले पर बहुसंख्यक 

हिन्दू ओर मुसलमान आज भी आते हैं । तेरहवीं सदी में निजामुद्दीन औलिया ओर 
सोलहवीं सदी में शेख सलीम चिश्ती सूफी सम्भ्रदाय के अन्य प्रसिद्ध सन्त थे । सन्तों 
के अन्य सम्प्रदाय सुहरावर्दी और कादरी थे। इन सम्प्रदायो का प्रभाव यह हुआ 
कि इस्लाम ने अपने भारतीय वातावरण में सन्त-पूजा को ग्रहण कर लिया । हिन्दू- 
मुसलमानों में परस्पर मेल ओर सामीप्य तथा सहिष्णुता की भावनाओं का अभ्य 
परिणाम यह हुआ कि सत्यपीर, सत्तनामी, नारायणी आदि ऐसे पन्थों का प्रादुर्भाव 
हुआ जिनके अनुयायी हिन्दू और मुसलमान दोनों ही थे और जो परस्पर दोनों में 
कोई भेद-भाव नहीं मानते थे । कालान्तर में मुसलमानों में पन्थी साहित्य का विकास 
सी हुआ । 


हिन्दू-मुसलमानों में परस्पर एक-दूसरे को समझने की भावना ने काश्मीर के 
जैनुल आबदीन और बंगाल के हुसेनशाह जैसे मुस्लिम शासकों की राजसभाओं में 
मुसलमानों को हिन्दुओं के संस्कृत साहित्य का अध्ययन करने या अनुवाद करने के 
लिए प्रोत्साहित किया । बंगाल के मुस्लिम शासकों ने रामायण व महाभारत का 
संस्कृत से बंगला में, जिसे वे बोलते व समझते थे, अनुवाद करने के लिए विद्वान्‌ नियुक्त 
किये थे। 'बंगला भाषा ओर साहित्य का विकास' नामक अपने ग्रन्थ में दिनेशचन्द्र सेन 
ने कहा है, 'वंगला का एक साहित्यिक भाषा पर आसीन होना विभिन्न प्रभावों 
द्वारा सम्पन्न हुआ जिसमें मुस्लिम विजय निस्सन्देह सर्वेप्रधात है।' हिन्दी पर भी 
मुस्लिम प्रमाव हुआ जो हिन्दी के शब्द-मण्डार, व्याकरण, रूपक, छन्द मोर शैली में 
स्पष्ट दीखता है। ऐसा ही प्रभाव मराठी, बंगला, सिन्धी और पंजाबी पर भी हुआ | 
मुस्लिम राजसमाएँ, मुस्लिम घर्मोपदेशक एवं सन्त हिन्दुओं के योग, वेदान्त, चिकिरसा- 
शास्त्र तथा ज्योतिष-विज्ञान का अध्ययन करने लगे । इसी प्रकार हिन्दू ज्योतिषियों ने 
भी “मुसलमानों से कुछ वैज्ञानिक पारिभाषिक शब्द, अक्षांशों और देशान्तरों की 
गणना, कलेण्डर के कुछ अंग ओर जन्म-कुण्डली का कुछ मागे जिसे 'तजिक कहते हैं, 
चिकित्साशास्त्र में धातु-क्षार का ज्ञान और रसायनशास्त्र की कुछ क्रियाएँले लीं iE 
देश में मुसलमानों ने कुछ नवीन कलाकोशल का भी निर्माण किया, जसे कागज बनाना, 
मीनाकारी का काम, बुनाई की विविध प्रणालियाँ व घातुओं में जड़ाऊ काये । 


 सम्मिलन, सामंजस्य, सहिष्णुता और सहकारिता एवं पारस्परिक प्रेम की. 
भावनाओं की अभिव्यक्ति उच्चकुलीन मुसलमानों के बढ़ते हुए प्रयत्नों से हुई जो 
उन्होंने हिन्दू वाताबरण में रहने पर हिन्दू, प्रथाओं को अंगीकार करने के लिए किये 
थे । इन दोनों समुदायों के शासकीय-वर्ग के सदस्यों में हुए परस्पर अन्तर्जातीय विवाहो 
से इत सामंजस्यों को सहायता प्रदान की । इत दोनों समुदायों के बीच तीब्र मतभेद 
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को कम करने का अधिक प्रयास किया गया एवं एक-दूसरे की प्रथाओं को अपनाने में 
सहयोग दिया गया । 
राजनीतिक क्षेत्र में भी सामंजस्य और सहयोग की यह भावना हष्टिगोचर 
हुई । स्थानीय शासन की हिन्दू प्रणाली को स्थिर रखने के अतिरिक्त मुस्लिम राज्य 
ने कमी-कमी बहुसंख्यक हिन्दुओं को सेवा में नियुक्त किया जो शासन की विभिन्न 
शाखाओं में प्रभावशाली हो गये । उदाहरण के लिए, चन्देरी के मेदिनीराय ओर 
उसके मित्र मालवा में माण्डू के सुलतान के यहाँ उच्च पदों पर थे। बंगाल में 
हुसेनशाह ने पुरन्दर, रूप ओर सनातन जैसे हिन्दुओं को नियुक्त किया । गोलकुण्डा के 
सुलतानों ने कतिपय हिन्दुओं को अपना मन्त्री बनाया, बीजापुर के यूसुफ आदिलशाह 
ने हिन्दुओं को उत्तरदायित्व के उच्च पदों पर नियुक्त किया ओर राज्य के अभिलेख 
ब वृत्तान्त मराठी माषा में रखे। मुस्लिम शासकों और नरेशों द्वारा, विशेषकर प्रान्तों 
में हिन्दू मन्दिरों और घामिक समाधियों को अनेक प्रकार के अनुदान दिये जाते थे । 
बोधि-गया के महन्त की आागीरदारी का प्रमुख भाग मुहम्मदशाह का अनुदान था । 
काइमीर का सुलतान प्रायः अमरनाथ और शारदादेवी के. मन्दिर में दर्शनार्थ जाता था 
ओर यात्रियों की सुख-सुविधा के हेतु उसने वहाँ विश्राम-स्थल बनवाये थे । मुसलमानों 
के प्रति राजपूतों की उदारता और वीरता के उदाहरण भी प्रचुर हैं। मेवाड के राणा 
संग्रामसिह अपने पराजित शत्रु मालवा के महेमूद द्वितीय की स्वतन्त्रता का सम्मान 
करते थे, संतूर के राणा वनपाल के यहाँ कुतलुगखां ने शरण ली थी । रणथम्मौर के 
राणा हमीर ने यह्‌ जानते हुए भी कि अलाउद्दीन सुलतान की क्रोधारिन भड़क उठेगी, 
सुलतान के विद्रोही सरदार को आश्रय दिया और राणा संग्रामसिह के पास वावर से 
युद्ध करते समय मुसलमान सैनिकों का एक दल था । विजयनगर के हिन्दू सम्राट भी 
अपनी सैनिक सेवा में मुसलमानों को नियुक्त करते थे और उन्होंने “अपनी राजधानी 
भौर उसके बाहर इस्लाम को संरक्षण दिया था ।” ये राजनीतिक निथुक्तियाँ सम्भवतः 
सद्भावना की अपेक्षा राजनीतिक आवश्यकता के कारण हुई थीं। परन्तु निस्सन्देह 
इन्होने हिन्दू और मुसलमानों के बीच सहृदयता ओर बन्धुत्व की वृद्धि का मागे सुलभ 
कर दिया। 
धर्म 
मुस्लिम धमं पर इस्लाम का प्रभाव-्रा रम्भ में इस्लाम से हिन्दू घ्म को गहरा 
आधात लगा, पुरोहितों व पण्डितों की प्रतिष्ठा ब प्रश्चय समाप्त हो गया, हिन्दू स्मारक 
नष्ट हो गये ओर हिन्दू घम राजकीय प्रोत्साहन से वंचित होकर गतिहीन हो गया व 
इस्लाम का खूब प्रचार हुआ । भारत में इस्लाम का प्रचार व प्रसार दिल्ली के म स्लिम 
राजवंशों की अमूल्य देन है। अपने सुन्दरतम सिद्धान्तो के अतिरिक्त इस्लाम भारत में 
मानव समानता को विचारधारा, ध्म में अभियान एवं ऐसी कानूनी प्रथा जो उस युग 
के कातूनों से अनेक प्रकार से आगे बढ़ी हुई थी, लाया । इस्लाम के हष्टिकोण और 
मुसलमानों के घामिक अभियान ने हिन्दू समाज को प्रभावित किया । राजस्थान के 
हिन्दु नरेशों और विजयनगर के राजवंश ने धमं के बीर समर्थक होने की जो भावना 


. दशित की थी, वह इस्लाम के सम्पर्क का प्रत्यक्ष परिणाम थी । घ्म की सहायता व 
` रक्षा करना हमीर, कुम्भा, कृष्णदेव राय ओर रामराय का प्रधान कतव्य था। इस्लाम 
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के फलस्वरूप घमं हिन्दू नरेशों की नीति का एक साक्रिय अंग हो गया । 

धामिक सुधार के आन्दोलन और भक्ति-सम्प्रदाय--इस्लाम और हिन्दू धर्म के 
परस्पर संसगं के महत्त्वपूर्ण परिणाम हुए। इस सम्पर्क से कुछ ऐसे सम्प्रदायों का 
प्रादुर्भाव हुआ जो हिन्दू और मुस्लिम धर्मों के भेद-भाव को मिटाने वाले थे ओर 
जिन्होंने हिन्दू घर्म के सुघार-आन्दोलनों का रूप ले लिया | इस्लाम विश्व-बन्धुत्व का 
सन्देश देता है, घर्म की सादगी का समर्थन करता है, जाति-प्रथा और अस्पृशयता का 
खण्डन करता है, मूर्ति-पुजा का विरोध करता है एवं ऐकेशवरवाद का उपदेश देता 
है । इस्लाम के ये सिद्धान्त दार्शनिक हिन्दू मस्तिष्क पर चेतन या अचेतन रूप में अपना 
प्रभाव डालने लगे और इभ्होंने इतिहास में धामिक सुधारकों के नाम से प्रसिद्ध होने 
वाले सन्त उपदेशकों के उदार आन्दोलनों को प्रोत्साहित किया। विशिष्ट विस्तृत 
बातों में कतिपय मतभेदों को छोड़कर ये सुधारक उदार भक्ति-सम्प्रदाय के समर्थक 
थे । इन्होंने मूति-पूजा व जाति-प्रथा क्री घोर निन्दा की, सभी धर्मों को आधारभूत 
समानता का उपदेश दिया, ऐकेश्वरवाद का समर्थन किया, पुरोहित-वगं की प्रभुता व 
धार्मिक कर्मकाण्ड तथा वाह्याडम्बर का विरोध किया और मोक्ष-प्राप्ति के लिए भक्ति, 
श्रद्धा व विश्वास पर वल दिया । उन्होंने जन्म के स्थान पर कमं को. महत्त्व दिया 
एवं एण्डितों, पुरोहितों तथा मुल्लाओं की सर्वोपरिता की निन्दा की । उनका मत था 
कि सच्चा धर्म दार्शनिकों, पुरोहितों ओर पण्डितं के हढ़ सिद्धान्तों एवं मिथ्या वादा- 
नुवादों में नहीं है और न निरर्थक कर्मकाण्ड में है परन्तु ईश्वर के प्रति अनन्य भक्ति 
में है। उन्होंने मूक्ति का एकमात्र साधन भक्तिको माना। 

फिर भी यह स्मरण रखना चाहिए किं ऐकेशवरवाद जो इस्लाम का प्रमुख 
सिद्धान्त था और जिसने हिन्दुओं की घामिक विचारधारा में नये «प्राण फूंक दिये थे, 
हिन्दुओं को अज्ञात नहीं था | मुस्लिम विजय के पूर्व भी हिन्दू सुधारकों ने घोषणा की 
थी कि जनप्रिय पूजा के अगणित देवताओं के पीछे केवल एक ओर एक ही सर्वोपरि 
ईश्वर है। परन्तु इस्लाम के एकेश्वरवाद के सिद्धान्त के साथ जो संसर्गे हुआ, उसने 
ऐसे विचारों को प्रेरणा दी ओर रामानन्द, नामदेव, कबीर जैसे धर्मोपदेशकों पर, , 
जिनमें हिन्दू और मुस्लिम प्रभाव का सुन्दर समन्वय है, बड़ा भ्रमाव डाला। 

इस युग में प्रथमतः दक्षिण भारत में ओर इसके बाद उत्तर भारत में धार्मिक 
सुधार-आस्दोलन प्रारम्भ हुए । दक्षिण भारत में सुधार-आन्दोलनों के अग्रगण्य नेता 
शंकराचार्य, रामानुज, बासव ओर माध्व थे ओर उत्तर भारत में इनके प्रवर्तक रामा- 
नन्द थे । रामानुज ओर शंकराचार्य के दाशंनिक सिंद्धान्तों को मूल प्राचीन प्रणालियों 
में था और उनका विवेचन भी मौलिक था, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि रामानुज 
के सिद्धान्त दक्षिण भारत में प्रचलित नवीन विचारधाराओं से प्रभावित हुए बिना न 
रहे । किन्तु इससे अधिक इस्लाम का प्रभाव वी रशव ओर लिंगायत सम्प्रदाय पर अधिक 
पड़ा । पहले इस वात का उल्लेख किया जा चुका है कि दक्षिण भारत के समुद्रतट 
पर बहुसंख्यक मुसलमान बस गये थे। वहाँ इन्हें शासकीय और सामाजिक सम्मान 
भी प्राप्त हो गया था । कालान्तर में इन्होंने और इनके धर्मोपदेशकों ने वहाँ जाति-भेंद, 
घामिक कर्मकाण्ड, आध्यात्मिक जीवन, ऐकेशवरवाद, आस्तिकता आदि विषयों पर 
लोगों को सोचने के लिए प्रेरित किया । दक्षिण आरत में घामिक सुघार-भान्दोलनों 
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का सूत्रपात होमा यह प्रकट करता है कि इन्हें इस्लाम से कुछ प्रेरणा अवश्य मिली । 
डॉ० ताराचन्द ने अपनी पुस्तक, Influence of Islam on Indian Culture’ में 
इस मत का प्रतिपादन करते हुए लिखा है कि प्रारम्भ में इस्लाम का प्रभाव अप्रत्यक्ष 
रहा। फिर भी लिंगायत सम्प्रदाय पर तो इस्लाम का प्रभाव आज भी हण्टिगोचर 
होता है। ये हिन्दू होते हुए भी जाति-प्रथा को नहीं मानते, उनमें तलाक और विघवा- 
विवाह का प्रचलन है, शवदाह-क्रिया की अपेक्षा वे शव को भूमि में गाड़ते हैं, ्ाद्ध 
ओर पुनर्जन्म में विश्वास नहीं करते और खान-पान में किसी भी प्रकार का भेद-माव 
नहीं रखते हैं। संक्षेप में, दक्षिण भारत की विचारघाराओं की कुछ ऐसी विशेषताएं 
हैं जो इस्लाम के प्रभाव की ओर अधिक संकेत करती हैं, जैसे अद्व॑तवाद पर विशेष 
जोर, भावपूणं उपासना, आत्म-समर्पेण, गुरुमक्ति, जाति-प्रथा की कठोरता में कमी 
तथा कमंकाण्ड की उपेक्षा । 
रामानुज--स्वप्रयम घामिक सुधारक शंकराचार्य का वर्णन पहले हो चुका है। 
इनके बाद रामानुज सबसे पहले धर्मोपदेशक थे जिनके सिद्धान्त भक्ति का आधार बन 
गये । रामानुज का जन्म दक्षिण में मद्रोस के पास तिरुपती में 060 ई० में हुआ 
और इनका शिक्षाकाल कांजीवरम में बीता । अपनी बिद्वत्ता के कारण वे शीघ्र ही 
महान्‌ वैष्णव आचाय यमुनामुनि की गद्दी के उत्तराधिकारी हो गये'ओर त्रिचनापल्ली 
के समीप श्रीरंगम उनका प्रमुख केन्द्र बन गया । उनका जीवन बहुमुखो था एवं 
कार्यक्षेत्र व्यापक था। उन्होंने वैष्णवों का संस्थाबद्ध रूप में संगठन किया। उनके 
सतत्‌ सफल प्रयासों से वैष्णव ध्म की नींव हढ़ हो गयी और उसने स्थायी रूप ले 
सिया । रामानुज सुधारक थे। उनका मत था कि “समाज में पुरुष अथवा स्त्री की चाहे 
जो भी दशा हो, परमात्मा के समीप सभी समान हैं, शतं यह है कि वे सद्जीवन का 
पालन करते हों ।” उन्होंने वैष्णव नाम के अन्तर्गत एकेशवरवाद का उपदेश दिया 
और शंकराचार्य के अद्वैत मत का खण्डन किया | ईश्वर में अनन्य भक्तिको ही 
उन्होने मुक्ति का एकमात्र[साधन बतलाया । उनका मत था कि आत्मा तथा परमात्मा 
भिन्न हैं यद्यपि आत्माओं का समुदय आग से चिनगारी के समान उसी से होता है। 
उन्होंने निराकार ईश्वर का प्रतिरोध करते हुए कहा कि ईश्वर में अनेक विशिष्ट 
गुण हैं, भक्त जिनका ध्यान कर सकता है। इस प्रकार उन्होंने सगुण ईश्वर का उपदेश 
दिया । उनका सिद्धान्त विशिष्ट अद्वैत नाम से प्रख्यात है। रामानुज का समकालीन 
तिम्वार्कं था जिसके सिद्धान्तों में कृष्ण सृष्टि के सर्वोपरि देवता के रूप में आते हैं। 
उसके अनुसार कृष्ण के चरण-कमलों की भक्ति से ही मोक्ष प्राप्त हो सकता है। 
साध्व--अन्य प्रसिद्ध उपदेशक माधव थे जो दक्षिण कन्नड़ में उदिपी नामक 
स्थान के निवासी थे। ये विष्णु के उपासक थे ओर शिव को कोई महत्त्व नहीं देते थे। 
इनके सिद्धान्त के अनुसार ज्ञान से भक्ति होती दै और मनुष्य का अन्तिम उद्देश्य हरि 
का प्रत्यक्ष दर्शन है जिससे मोक्ष को प्राप्ति होती है। 
रामानन्द-- इसके वाद अन्य प्रसिद्ध वेष्णव घर्मोपदेशक रामानन्द थे जो पन्द्रहनीं 
शताब्दी में हुए थे। उत्तर भारत में वैष्णव धमं के प्रसार के लिए वे ही अधिक उत्तरः 
दायी हैं । उन्होंने जाति-प्रथा का खण्डन किया और बिना किसी भेद-माब के सभी 
वर्गों ओर जातियों से लोगों को अपना शिष्य वनाया। उनके शिष्यों में एक नाई, 
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एक मोची व एक मुसलमान था। उन्होंने ईश्वर के सम्मुख मनुष्य को समानता का 
उपदेश दिया और राम व सीता की पूजा का समर्थन किया । वे पहले सुधारक थे 
जिन्होंने अपने सिंद्धान्तों में प्रचार के लिए हिन्दी भाषा का उपयोग किया मोर इस 
प्रकार जनसाधारण में, विशेषकर निम्न-वर्गों के लोगों में, उन्होंने ख्याति प्राप्त की । 

वल्लभाचार्य -अन्य प्रसिद्ध वैष्णव सन्त वल्लभाचार्य थे जो कृष्ण सम्प्रदाय के 
सबसे अधिक प्रसिद्ध प्रवर्तक माने गये हैं। जैसे रामानन्द ने राम-मक्तिं का उपदेश 
दिया उसी प्रकार वल्लमाचाये ने कृष्ण-भक्ति का उपदेश दिया। ये दक्षिण के तेलंग 
ब्राह्मण थे और अपनी अद्वितीय प्रतिमा और विद्वत्ता से शीघ्र ही विद्वानों में प्रसिद्ध हो 
गये। उन्होंने शारीरिक यातनाएँ, वराग ओर संसार-त्याग का उपदेश दिया एवं 
सर्वोपरि परमात्मा के साथ अपनी आत्मा व विश्व के सम्पूर्ण एकीकरण पर बल 
दिया । वे कृष्ण-मक्ति के इतने अधिक समर्थक थे कि उन्होंने अपने अनुयायियों को 
प्रत्येक वस्तु कृष्ण को सेवा में समपित कर देने का उपदेश दिया। उनका यह सिद्धान्त 
आध्यात्मिकता से ओतप्रोत था। उनका एकेशवरवाद “शुद्ध अद्वैत” नाम से प्रसिद्ध है। 
परन्तु उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ उनके अनुयायियों ने इस सिद्धान्त का भौतिक अर्थ 
लगाया । अतएव उनके सिद्धान्तों में दुगूण उत्पन्न हो गये और उनकी मौलिक पवित्रता 
ब सरलता विनष्ट हो गयी । अपने पतित खूप में यह इन्द्रिय-सुख में निरत रहने वालों 
का विषयासक्त धर्म हो गया । 

चैतन्य- वल्लमांचाय के समकालीन प्रसिद्ध और जनभ्रिय वेष्णव सन्त और 
सुधारक बंगाल के चैतन्य थे। नादिया में इनका जन्म हुआ था और पच्चीस वर्ष की 
अवस्था में इन्होंने संन्यास ले लिया था। उन्होने जाति-प्रथा की घोर निन्दा की, 
मनुष्य के विश्व-बन्धूत्व की घोषणा की और कर्मकाण्ड की निस्सारता प्रकट की । 
उनका मत था कि प्रेम और भक्ति, भजन ओर नृत्य के द्वारा आनन्द और उल्लास की 
ऐसी दशा उत्पन्न होती है जिसमें ईश्वर का साक्षात्कार हो जाता है। उन्होने हरि- 
भक्ति का प्रचार किया एवं प्रेम, दया, आतु-माव का उपदेश दिया । संस्यासी-जी वन 
के वे पक्षपाती ये और संकीतंन-प्रथा के वे जनक थे। उन्होंने गोसाइयों के संघ को 
प्रतिष्ठित किया था । प्रेम उनके सम्प्रदाय की प्रधानता थी और इसने जनसाधारण 
पर अत्यन्त ही गहन ओर विस्तृत प्रभाव डाला । बंगाल और बिहार गें लाखों मनुष्य 
आज भी श्रद्धा, भक्ति ओर प्रेम से चैतन्य महाप्रभु का स्मरण करते हैं। बंगाल में 
वर्तमान वैष्णव सम्प्रदाय का अधिकांश श्रेय चैतन्य की भक्ति तथा सेवा के भावों से 
ओतप्रोत उपदेशों को है । 

कबीर--उत्तर भारत के अन्य प्रसिद्ध सन्त कबीर ने हिन्दुओं और मुसलमानों 
में सामंजस्य की भावना स्थापित करने के लिए उत्साहपूर्वक हादिक प्रयत्न किये । 
उन्होंने प्रेम-धर्म का उपदेश दिया जिसका उद्देश्य समस्त वो और सम्प्रदायो में 
एकता का विकास करना था। उन्होंने इस्लाम ओर हिन्दू घर्म की विस्तीणं खाई को 
मरने तथा उसमें सहयोग, समन्वय ओर सम्मिलन की भावना उत्पन्न करने का सफल 
प्रयास किया । उन्होंने दोनों धर्मों के बाह्य भेदों, रूढ़ियों एवं आङम्बरों का खण्डन 
करते हुए उनकी आन्तरिक एकता पर अधिक जोर दिया। उन्होंने मूति-पूजा और 
कर्मकाण्ड की निन्दा की, जाति-भेद को व्यर्थ बताया, मनुष्य की समानता पर अधिक 
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बल दिया और इस बात की घोषणा की कि ईश्वर के उच्च सिंहासन के सम्मुख, ऊंच 
और. नीच, मुस्लिम और हिन्दू, सभी समान हैं एवं विभिन्न घामिक माग एक ही लक्ष्य 
की ओर ले जाने का प्रयास करते हैं। कबीर की शिक्षाओं पर, जो रहस्यवाद से 
ओतप्रोत थीं, इस्लाम के सूफी सन्तों का स्पष्ट प्रभाव इष्टिगोचर होता है। कबीर 
एक निर्मल भविष्य के स्वप्नद्र्टा थे जिसमें असत्य भोर असमानता तथा आडम्बर 
और अलंकार का सवंथा अभाव था। वे समाज के दृढ़ सचेतक, तिभंय आलोचक, 
हिन्दू-मुस्लिम समन्य के प्रथम प्रयासक, मध्य-वर्ग के प्रणेता, मागंदरशंक, हिन्दू- 
मुस्लिम एकता के महान्‌ अग्रदूत और विशुद्ध मानव-धमं के प्रशस्त प्रचारक तथा 
महान्‌ धामिक क्रान्तिकारक थे । 
नानक--इस युग के अन्य प्रसिद्ध धर्मोपदेशक सिक्ख घमं के संस्थापक और 
उपनिषद्‌ के विशुद्ध एकेश्वरवाद के सिद्धान्त को पुनः जाग्रत करने वाले गुरु नानक 
थे। कबीर के समान उन्होंने एकेश्वरवाद का उपदेश दिया, मूर्ति-पृजा की निन्दा की, 
बहुदेव-पूजा का विरोध किया एवं हिन्दू धमं तथा इस्लाम के कमंकाण्ड का प्रतिरोध 
क्रिया । उनका उद्देश्य विभिन्न धर्मों के संघर्ष का अन्त करना था । उनका कथन था 
कि ईश्वर नाम के सम्मुख जाति ओर कुल के बन्धन निरर्थक हैं । उन्होंने ईमानदारी, 
विश्वासपात्रता, सत्यनिष्ठा, दान-दया, मद्य-निषेघ आदि उच्चतम आदशों का पालन 
करने का आदेश दिया। उनका मत था कि विश्व का परित्याग कर संन्यास लेना 
ईश्वरं की दृष्टि में आवश्यक नहीं है, उसके लिए तो धामिक संन्यासी तथा भक्त व 
गृहस्थ सभी समान हैं । उन्होंने मृत्युप्येन्त हिन्दू-मुसतलमानों के तीब्र मतभेदों को दुर 
करने की सफल चेष्टा की । इनके शिष्यों में हिन्दू व मुसलमान दोनों ही थे। इनके 
अनुयायी बाद में सिक्ख कहेलाये और उन्होंने उनके सिंद्धान्तों को 'ग्रन्थ साहब! में 
संगृहीत किया । 
दादू चेतन्य ओर नानक के बाद भक्ति-सम्प्रदाय के अन्य नेताओं में दादू का 
नाम विशेष उल्लेखनीय है । इनका जन्म तो अहमदाबाद में हुआ था पर उन्होंने अपने 
जीवन का विशेष समय राजस्थान के नराना और भराना नामक स्थानों में व्यतीत 
किया । अन्य सन्तों के समान इन्होंने भी मूति-पुजा, जाति-बन्धन, तीर्थं, ब्रत, अवतार 
आदि के विरुद्ध अपनी आवाज बुलन्द की । वे विभिन्न विरोधी सम्प्रदायों को आतृत्व 
और प्रेम में बांधकर एक करना चाहते थे । अतएव इन्होंने एक अलग पन्थ का निर्माण 
किया जो दादू पन्थ के नाम से प्रसिद्ध हुआ। वे घामिक ग्रन्थों की प्रभुता व प्रामाणिकता 
में विश्वास करने की अपेक्षा ईश्वर के साक्षात्कार में विशवास करते थे और इसलिए 
उनका उपदेश था कि हम पूर्णतया अपने आपको ईश्वर को समपित कर दें। ये एक 
सन्त कवि थे । इन्होंने भक्ति से सिंचित प्रभावोत्पादिनी कविताएँ रची थीं । 
रदास या रायदास--ये काशी के निवासी थे ओर चमारी का व्यवसाय करते 
थे । बाद में ये बड़े सिद्ध सन्त हो गये । संसार के आकर्षण से परे ये एक वीतरागी 
महात्मा हो गये । इनकी कविताओं में आत्म-समर्पण और दीनता की भावना झलकती 
है । इनका कथन था कि “सभी में हरि ओर सब हरि में है ।” 
मोराबाई--वैष्णव सन्तों में मीराबाई का स्थान उच्च है। राजस्थान के गौरव- 
पूर्ण राठोर वंश की राजकुमारी ओर चित्तोड़ के प्रतिभासम्पन्न यशस्वी सिसोदिया 
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कुल की रानी होने पर भी उन्होंने कृष्ण-मक्ति में मग्न हो संसार त्याग दिया । सन्तों 
की मक्ति-मावना का प्रभाव उन पर पड़ा और उन्होंने सन्त मत के अनुसार ईश्वर 
की भक्ति की । मीरा कृष्ण की अनन्य भक्त थीं । 
सूफी मत और सी सन्त 
इस्लाम में एक प्रकार का रहस्यवाद है जिसे सूफी मत कहा गया है | सूफी मत 

का मूल स्रोत कुरान और मुहम्मद साहब का जीवन है; परन्तु इसमें हिन्दू धमे, वोद्ध 

धमं, ईसाई और निओ-प्लेटोनिज्म का भी प्रभाव है। यूनानी भोर हिन्दू सभ्यता 

के सम्पर्क पर यूनानी दार्शनिक प्लेटो ने हिन्द दार्शनिक तत्त्वों को अपने दर्शेन में 

मिला लिया था। प्लेटो के इस दर्शन को नीओऱ-प्लेटो निज्म (\००-ए]2!०7i5) कहते 

हैं। जव नवीं सदी में यूनानी ग्रन्थ अरबी भाषा में अनुवादित हुए तब इन नवीन 

दार्शनिक सिद्धान्तों का प्रभाव इस्लाम पर पड़ा । मुहम्मद साहब की मृत्यु के बाद 

इस्लाम के अनुयायियों में ऐसे व्यक्ति हो गये जिन्होंने अपनी भक्ति, श्रद्धा, प्रार्थना, 

वीतराग व आध्यात्मिक जीवन से सन्तों की परम्परा प्रारम्भ कर दी । इसका गहरा 
प्रभाव इस्लाम पर पड़ा और रहस्यवाद का सूत्रपात हुआ । इसके अतिरिक्त जब 
इस्लाम के अनुयायी हिन्दुओं के सम्पर्क में आये तव इस्लाम के रहस्यवाद पर बोद्ध 
चमं के सिद्धान्तों ओर हिन्दुओं के वेदान्त का प्रभाव पड़ा । इन सब प्रभावों के कारण 
इस्लाम में एक नवीन धामिक विचारधारा प्रवाहित हुई जो सूफी मत के नाम से 

प्रख्यात हुई । इस प्रकार ईसाई धर्म और नवीन 'प्लेटोनिज्म ने अपने योगदान द्वारा 
सूफी मत को मांसल बनाया, ईरान के प्राचीन फासी धम और मनी धमं (Manism) 

ने अपने भाव से इसे समुन्नत किया तथा हिन्दू व बौद्ध घमं ने इसे अनेक विचार-तन्त्र 
प्रदान किये, विशेषकर रहस्यवाद । नवीं सदी तक तो सूफी मत में केवल रहस्यवाद 
की आध्यात्मिक प्रवृत्तियाँ ही थीं, प्रणाली नहीं, परन्तु इसके बाद इसमें दार्शनिक 
प्रणालियों और पीर तथा दरवेशों के संगठन का विकास हुआ । बारहवीं सदी से आगे 
मुस्लिम मस्तिष्क, साहित्य, दर्शन आदि पर सूफी मत की प्रधानता बढ़ने लगी । दसवीं 

सदी के प्रसिद्ध व्यक्ति हुसेन बिन मंसूर अल-हल्लाज के आध्यात्मिक सिद्धान्त सूफी 

मत में विशेष महत्त्व रखते हैं। उसने ईश्वर के साक्षात्कार पर बल दिया । तेरहवीं 

सदी के शेख शहाबुद्दीन मुह्रावर्दी और इब्न-अल अरबी ने अपने सिद्धान्तो से सुफी 

मत का विकास क्रिया । सुहूरावर्दी ने अनन्त प्रकाश ओर परब्रह्म में आत्मा के विलीती- 
करण पर जोर दिया तो अरबी ने वताया कि ईश्वर का ज्ञान विश्वास, भक्ति भोर 
ध्यान से प्राप्त किया जा सकता है। इसने समी धर्मों के प्रति सहिष्णुता की भावना 
रखने का आदेश दिया क्योंकि ईश्वर सभी घमाँ में दृष्टिगोचर होता है । इब्न-अल- 
अरबी के डेढ़ सो वर्षों बाद अब्दुल करीम अलःजिलि ने अपने सूफी मत के सिद्धान्तों 
का विवेचन किया है। इसके मतानुसार मनुष्य चार विभिन्न स्तरों से होता हुआ 
आध्यात्मिक पुर्णत्व को प्राप्त होता है ओर अनन्त ब्रह्म में विलीन हो जाता है । सभी 
धमं एक ही सत्य--ईश्वर के विषय में बिचार मात्र हैं और पूजन के सभी प्रकार 
शाश्वत ब्रह्म के किसी न किसी अंग की पूजा करते हैं स्पष्ट रूप से जिलि के सिद्धान्तों 
पर हिन्दुओं के वेदान्त की गहरी छाप है। अरबी और फारसी से कवियों और लेखकों 


` त्ते अपने ग्रन्थों में सूफी मत का खूब प्रतिपादन किया । प्रत्येक सूफी का उद्देश्य परमेश्वर 
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में अपनी आत्मा का विलीनीकरण है। वह ईश्वर को अपनी इच्छा समपित कर देता 
है, अपने पापों के लिए पश्चात्ताप करता है, स्वच्छता, प्रार्थना, व्रत, उपवास, दान 
ओर तीर्थयात्रा के नियमों का पालन करता है, शारीरिक यातनाओं और एकान्तवास 
व मौन से क्रोध, गवं, ईष्या आदि दुगु णों का दमन करता है। यह सर्वप्रथम अवस्था 
है | द्वितीय अवस्था में वह आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करता है। सांसारिक वस्तुओं के 
प्रति उसमें विरक्तिं को भावना हो जाती है। अन्तरात्मा के प्रकाश और अनन्त प्रेम 
से वह ईश्वर में विलोन होने का प्रयास करता है। प्रत्येक सूफी को आध्यात्मिक गुर 
(पीर या शेख) की आवश्यकता होती है जो उसके आचार-विचार को नियन्त्रित कर 
उसकी आध्यात्मिक प्रगति की देखभाल करता है और उसे ईश्वर में विलीन होने की 
अनेक अवस्थाग्रों की ओर ले जाता है। ध्यान, भजन, नृत्य, गीत ओर प्रेम से भी 
सूफी ईश्वर का साक्षात्कार करता है। इस प्रकार मोक्ष प्राप्त करने के लिए सूफी 
मत में साधन की पाँच सीढ़ियाँ मान ली गयी हैं । प्रथम, ईशवर-आराधना जो उसी 
की आज्ञानुसार हो; द्वितीय, भक्ति अर्थात्‌ ईश्वर के प्रति आत्मा का आकर्षण; तृतीय, 
एकान्त स्थान में ईश्वर का ध्यान; चतुर्थ, ज्ञान अथवा ईश्वर के गुणादि का दाशेनिक 
विचार; और पाँचवाँ भावोद्रेक अर्थात्‌ ईश्वरीय शक्ति तथा प्रेम के पूर्ण प्राप्त हो जाने 
पर शरीर का भान न रह जाना । वास्तव में सूफी मत गहन भक्ति का धमं है, प्रेम 
इसको तीब्र उत्कण्ठा है । कविता. नृत्य, भजन इसकी पूजा है और.ईश्वर में विलीन 
हो जाना इसका उद्देश्य है । धामिक कट्टरता मे विमुक्त दार्शनिक, लेखक, कवि और 
रहस्यवादी सूफी मत में आनन्द लेते थे सूफियों के लिए समी घम समान थे और 
वे सभी धर्मावलम्बियों को अपने सिद्धान्तों का उपदेश देते थे । ` ' 
सूफी मत के उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि इसके सिद्धान्तों पर हिन्दू धमं 
की गहरी छाप रही । इस सूफी आन्दोलन के कारण मध्य-युग में भक्त तथा विद्वान्‌, 
हिन्दू ओर मुसलमान एक ही स्थान में विना भेद-भाव के परस्पर हिलमिल सकते थे। 
ख्वाजा मुइनुद्दीन चिश्ती, निजामुद्दीन ओलिया, शेख सलीम चिश्ती, मलिक मुहम्मद 
जायसी, कृतुबन आदि सूफी सन्तां को हिन्दू और, मुसलमान दोनों ही श्रद्धा व भक्ति 
की इष्टि से देखते थे। ` 
महाराष्टू के सन्त--महाराष्ट् में इस्लाम के सिद्धान्त समानता, बन्धुत्व, एकेश्‍वर- 
` वाद, मूति-पूजन का खण्डन आदि सिद्धान्तों का प्रतिपादन एवं भक्ति के सिद्धान्त का 
प्रचार होने लगा था । महाराष्ट्र में ब्राह्मण और अब्राह्मण दोनों प्रकार के सन्तों ने 
जाति-वन्धनों का विरोध किया, ईश्वर की भक्ति का समर्थन किया एवं एकेशवरवाद 
का प्रचार किया | इसका प्रारम्भ सन्त ज्ञानेश्‍वर से होता है जो महाराष्ट्र में तेरहवीं 
सदी में प्रसिद्ध हुए थे। उन्होंने ब्राह्मणों के प्रभुत्व व जाति के श्रतिबन्धों के विरुद्ध 
आवाज उठायी और ईश्वर की सर्वोपरिता का समर्थन किया । इन्होंने महाराष्ट्र में 
आध्यात्मिक जीवन-सूत्र के आदर्श का निर्माण किया । इसके बाद रामानन्द के सम- 
कालीन विसोबा खेचर ने मूरति-पूजा का घोर विरोध किया । खेचर के शिष्य नामदेव 
ने महाराष्ट्र में घामिक संकरीर्णता, बाह्य कर्मकाण्ड और जाति-बन्धनों.को तोड़ने पर 
अधिक वल दिया । उनका उपदेश था कि मुक्ति ईश्वर की भक्ति और प्रेम द्वारा' ही 
प्राप्त हो सकती है। अपने आराध्यदेव विठोबा के प्रति इनकी बहुत भक्ति थी । इनकी 
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अलौकिक भक्ति के अनेक चमत्कार हैं--जैसे विठोबा (विष्णु) की मूति का इनके हाथ 
से दूध पीना, अविन्द नागनाथ के शिव मन्दिर के द्वार का इनकी ओर घूम जाना 
आदि । इनके महात्म्य ने महाराष्ट्र में यह सिद्ध कर दिया कि “जाति-पाँति पूछे 
नहि कोई | हरि को भजै सो हरि का होई।” नामदेव ने कीर्तन द्वारा भक्ति का 
प्रसार किया । 

एकनाथ भी महाराष्ट्र के प्रसिद्ध सन्त थे । उनका उपदेश था कि गृहस्थाश्रम में 
रहकर भी भक्ति द्वारा परमार्थ हो सकता है ओर मुक्ति प्राप्त हो सकती है। एकनाथ 
के समकालीन दासोपंत नामक अन्य भक्त सन्त थे । परन्तु सन्त तुकाराम इनसे भी अधिक 
प्रसिद्ध हैं । भक्ति से ओतप्रोत तुकाराम के 'अभंग' आज भी महाराष्ट्र में घर-घर में 
सुनायी पड़ते हैं। गृहस्थाश्रम के वाद वैराग्य लेने पर इन्होंने भक्ति का विशेष प्रचार किया 
ओर 'वारकरी' नामक पन्थ भी चलाया । महाराष्ट्र के इन सन्तों के आराध्यदेव का 
रूप पाण्डुरंग, विठोवा या विट्ठल है ।- विट्ठल को विष्णु का अपञ्च श माना गया है। 


सांस्कृतिक क्षेत्र में सन्त भक्तों का महत्त्व और उनको देन 

कबीर, नानक, दादू और नोमदेव जैसे घर्म-सुधारकों के उपदेशों पर इस्लाम 
का प्रभाव स्पष्ट है। उन्होंने अपने सीमावती रहने वाले मुसलमानों से खूब प्रेरणा 
प्राप्त की थी । इस्लामी समाज का उदाहरण हिन्दुओं के ईर्ष्या-देंघ को गलाने वाला 
पदार्थ था । सभी सुधारकों ने जाति-प्रथा को निन्दा की, बहुदेववाद और मूति-पूजा 
का खण्डन किया और सच्चा धर्मे, सात्विके आचरण एवं पवित्र जीवन का समर्थन 
किया। उनका कथन था कि सच्चा धरम निरर्थक आडम्बरों में निहित नहीं है, पर भक्ति 
व ईश्वर के पवित्र प्रेम में है। जिस प्रमुख महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त का उन्होंने उपदेश 
दिया, वह यह था कि ईश्वर हिन्दुओं ओर मुसलमानों, चाण्डालों ओर ब्राह्मणों 
सभी का है और उसके सम्मुख सव समान हैं। उन्होंने प्रेम व दया से पूर्ण अपने 
उगास्प-देव की भक्ति का उपदेश दिया और उसी को मुक्ति का साधन बतलाया | भक्ति 
में सर्वोपरि ईश्वर ही भक्त की उपासना, श्रद्धा एवं प्रेम की वस्तु बन जाता है ओर 
मुक्ति के लिए वह ईश्वर की अनुकम्पा की ओर देखते .हैं । वस्तुतः सभी मक्ति-सम्भ्रदाय 
एकेश्वरवाद हैं क्योंकि यद्यपि भक्तगण शिव, राम, कृषण, विष्णु या देवी किसी की 
भी उपासना करते हैं, परन्तु ये सब एक अनन्त ईश्वर के प्रतीक हैं । फलतः भक्ति ने 
सर्वप्रिय लोकधमं का खूप घारण कर लिया और भक्ति-सम्म्रदाय ने तेरहवीं से पन्द्रहवीं 
सदी तक भारत की धामिक प्रवृत्तियों व भावनाग्रों का दमन करने वाले मुस्लिम 
शासकों के होते हुए भी प्रभूत प्रगति की । 

इन प्रतिभाशाली सन्तों और सुधारकों की दूसरी देन यह है कि घामिक पुन- 
जागरण का जो आन्दोलन इन्होंने प्रारम्भ किया, उसका उद्देश्य हिन्दू धमं ओर इस्लाम 
में समन्वय करना, साम्प्रदायिक एकता व सद्भावना स्थापित करना एवं सहिष्णुता ब 
सहयोग का वातावरण निर्माण करना था । इन्होंने मुसलमानों ओर हिन्दुओं में परस्पर 
मेल-जोल बढ़ाने में योग दिया एवं दोनों सम्प्रदायों के लोगों को उत्तम मानव बनने 
की शिक्षा दी । ऐसे ही वातावरण में देश में मुगल शासन की स्थापना हुई । 


इन सन्तों और दुधारकों की तीसरी देन है सामाजिक सुधार । इन सन्तं ने अपने 
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उपदेशों से जनता के मस्तिष्क को पण्डितां, पुजारियों ओर मोलवियों के ढोंग से मुक्त 
करने में सहायता दो, घामिक पक्षपात, कट्टरता ओर असहिष्णुता को कम करने का 
प्रयत्न किया, धामिक कमं काण्ड और वाह्याडम्वर की निस्सारता प्रदर्शित की, बहुदेव- 
पूजा की रोकथाम की एवं एकेश्वर का पुनः प्रचार किया । उन्होंने : हिन्दू वण- 
ब्यवस्था को कट्टर, अनुदार व अपरिवतंनशोल भावनाओं से मुक्त किया, निम्न श्रेणी 
के लोगों के लिए आध्यात्मिक तथा स।माजिक स्तर को ऊँचा उठाया, जन्म की अपेक्षा 
कमं को अधिक महत्त्व दिया एवं समाज में उदारता, सहनशीलता, दान आदि की 
उच्चतम भावनाओं का प्रसार किया । वास्तव में उन्होंने “देश को विचार ओर कायं 
दोनां ही इष्टियों से ऊंचा उठाने तथा उसे क्षमताशील बनाने में सफलता प्राप्त की ।” 
इन सन्त भक्तों की चौथी देन यह है कि उन्होंने तत्कालीन राजनीतिक 
परिस्थितियों में मी हिन्दू जीवन को सुरक्षित रखा एवं धमं व साहित्य के गौरव की 
रक्षा की । रू 
इन प्रतिभासम्पन्न सन्तों की पाँचवीं देन है देशज भाषा वे साहित्य की प्रगति । 
अपने घामिक आन्दोलन के देशव्यापो और जनप्रिय बनाने के हेतु इन्होंने संस्कृत के 
"स्थान पर देशज भाषाओं को अपना माध्यम वनाया । फलतः इन भाषाओं में साहित्य 
की रचना हुई। भक्ति के आनन्द से विमोर होकर इन सन्तों की आत्मा नृत्य करने लगी 
और इस आध्यात्मिक हर्षातिरेक में उन्होंने जो कविताएँ व भजन रचे, वे अधिक 


सरस भोर मौलिक हो सके । भारतीय साहित्य की वास्तव में वे अमर निधि हैं । अव 


हस साहित्यिक गतिविधि का विवेचन करेंगे । ; 
साहित्य 
देशज भाषाओं के साहित्य का विकास--कतिपय मुस्लिम नरेश साहित्य में 
अधिक सचि रखते थे और उनके राज्याश्रय में उच्च कोटि का साहित्य तैयार हुआ । 
अमीर खुसरो' मीर हसन देहलवी, अहमद थानेसरी, काजी अब्दुल मुक्तदीर शनीही, 
बद्र-ए-चच, अमीउलमुल्क मुल्तानी दिल्‍ली के सुलतानों के युग में साहित्यिक नम- 
मण्डल के देदीप्यमान नक्षत्र थे । मुहम्मद तुगलक की राजसभा कवियों, तकंशासत्रशों, 
दार्शनिकों ओर वंद्यों से सुशोभित थी । इसी प्रकार प्रख्यात कवि और लेखक प्रान्तोय 
राजवंशों की राजसभाओं में भी रहते थे, जिसके संरक्षण में प्रचुर साहित्य का प्रादु- 
र्भाव हुआ । जोनपुर अरबी विद्वत्ता, इस्लाम-दर्शन के अध्ययन और साहित्य का केन्द्र 
था ओर वहाँ का नरेश इब्राहीम शाह शर्की विद्वानों का उदार आश्रयदाता था । 
उनके शासनकाल में अनेक स|हित्यिक व दार्शनिक ग्रन्थों का सम्पादन हुआ । चौदहवीं 
शताब्दी में फीरोज तुगलक ने दर्शनशास्त्र, ज्योतिष आदि ग्रन्थों का फारसी में अनु- 
बाद कराया । लोदी वंश के सुलतान सिकन्दर के शासनकाल में संस्कृत आयुर्वेद ग्रन्थों 
` का अनुवाद फारपी में किया गया। 

. परन्तु इस्लाम ने देशज भाषा के साहित्य को शीघ्र ही खूब प्रेरणा दी। यह 
साहित्य अपने विकास के काल में था। सुधारवादी घामिक आन्दोलन ने देशज माषा 
' के साहित्य के विक्तास को खव प्रोत्साहन दिया । घामिक सुधारकों और सन्तों ने अपना 
उपदेश देशज भाषाओं में किया ओर अपने सिद्धान्त भी इन्हीं भाषाओं में लिखे जिससे 


साधारण जनता उन्हें भलीमांति समझ सके । मुस्लिम सन्तों .ओर पीरों.ने भी अपने . 
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सिद्धान्तों के प्रसार. हेतु लोगों की वोलचाल की भाषा का उपयोग किया । इस 
प्रकार रामानन्द ओर कवीर ने हिन्दी में अपना उपदेश दिया । मीरावाई और राधा- 
कृष्ण-मक्त` अन्य सन्तों ने ब्रज-भाषा में अपने भजन व गीत गाये। नानक और 
उनके शिष्यां ने पंजाबी और गुरुमुखी को प्रोत्साहित किया । इन सभी सन्तों ने हिन्दी 
काव्य को ही अधिक सम्पन्न नहीं बनाया, वरन्‌ हिन्दी साहित्य में अनेक पवित्र धिक 
ग्रन्था और पदों की रचना में भी वहुत योग दिया । इस साहित्यिक प्रगति का विवेचन 
इस प्रकार है : 

हिन्दी साहित्य--प्रान्तीय राजसभाओं के उदार आश्रय ने देशज भाषाओं के 
साहित्य के विकास में अत्यधिक योग दिया । पृथ्वीराज चौहान की राजसमा के कवि 
चन्दवरदाई और हिन्दी के प्रथम महाकाव्य “पृथ्वीराज रासो' के लेखक हिन्दी के सवं- 
प्रथम कवि थे । 'पृथ्वीरास रासो' में दिल्‍ली के प्रसिद्ध वीर शिरोमणि नरेश पृथ्वीराज 
चौहान के जीवन-चरित्र और मुसलमानों से किये गये उनके युद्ध का वर्णन है। 
चन्दवरदाई का समक्रालोन लब्धप्रतिष्ठ जगनिक था जिसने 'आत्हाखण्ड' नामक 
प्रसिद्ध गीत-काव्य की रचना की है। इसमें ओजस्वी भाषा में महोवा के आल्हा ओर 
ऊदल के युद्ध और प्रेम के प्रसंगों का वर्णन है। विद्याधर ने कन्नौज के नरेश जयचन्द 
के प्रताप और पराक्रम कां वर्णन अपने ग्रन्थ में किया है। राजस्थान में राजपूत 
राजाओं ओर सामन्तो के वीरतापूर्वक कार्यो से सम्बन्धित गाथाओं के विशद साहित्य 
का उत्कपं हुआ । शारंगधर का “हम्मीर रासो' और 'हम्मीर काव्य' इस क्षेत्र में 
विशेष उल्लेखनीय हैं । इस 'रासो' में रणथम्भोर के नरेश हमीर .का गोरव-गान है। 
अलाउद्दीन की सेना से हम्मीर का जो युद्ध हुआ था, इसका उसमें ओजस्वी वर्णन है। 
इसी प्रकार चाल्हसिह ने 'विजयपाल रासो' रचा जिसमें करीली-नरेश विजयपाल के 
ुद्धों कः ओजपूर्ण वर्णन है; नरपत नाथ ने वीर-गीत के रूप में 'बीसलदेव रासो' ओर 
एक अज्ञात भाट ने 'खुमान रासो' जिसमें श्रीराम से लेकर खुमान तक के युद्धों का 
वर्णन है, लिखा है। इन ग्रन्थों का काल वीरगाथाकाल कहा गया है। इसके वाद 
हिन्दी में घामिक सुधारकों व सन्तों के पवित्र ग्रन्थों का युग आरम्भ होता है। 

इसमें सब॑प्रथम गोरखनाथ ओर महाराष्ट्र के सन्त नामदेव सम्मुख आते हैं । 


इन्होंने जन-समुदाय की भाषा में अपने पद लिखे हैं।' परन्तु सबसे अधिक प्रसिद्ध 


कवीर, मीरा और नानक हैं। कबीर ने हिन्दी साहित्य को लगभग 20,000 पद 
दिये हैं। इनकी रचनाओं में गुरुभक्ति, निगुंश उपासना का गुणगान और हिन्दू-मुस्लिम 
ऐक्य की भावना को प्रधानता है। कवीर का रहस्यवाद हिन्दी साहित्य गें एक 
विशिष्ट स्थान रखता है । सिक्ख घमं के प्रणेता गुरु ननक ने भी अपने पदों से हिन्द 
साहित्य को सम्पन्न किया । कबीर, नानक, धरमदास, दादूदयाल, सुन्दरदास, सुन्दर- 
बिलास, मलूकदास आदि ने सन्त साहित्य की रचना की । कृष्ण की अनन्य भक्त, मीरा- 
बाई ने, जिनकी उपासना उन्होंने माधुर्य-माव से की थी, राजस्थानी व ब्रजमाषा में 
अनेक पद लिखे हैं । 'नरसीजी का मायरा,' 'गीत-गोविन्द टीका' और “राग गोविन्द! 
मीरा के प्रसिद्ध ग्रन्थ माने गये हुँ । इन सन्तो के अतिरिक्त सूफी मत को मानने वाले 
प्रेममार्गी सन्तों ने भी अपने अनेक ग्रन्थों से हिन्दी साहित्य को सम्पन्न किया है। इनमें 
मुल्ला दाउद ने 'चन्दावत,' कुतुबन ने “मृगावती. मंझन ने 'मधुमालती' और मलिक 
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मुहम्मद जायसी ने 'पद्मावत' की रचना की । इसमें प्रेम-साहित्य का प्रतिपादन किया 
गया । जायसी के ग्रन्य में सूफी सिद्धान्तों का सरल व मनोरंजक निरूपण है और 
आध्यात्मिक अमिव्यंजना इसकी विशेषता है। काव्यकला का यह ग्रन्थ उत्कृष्ट उदा- 
हरण है। इस काल के हिन्दी साहित्य का वर्णेन अधूरा ही रह जायगा, यदि यहाँ अमीर 
खुसरो का विवेचन न किया गया । खुसरो खिलजी और तुगलक साम्राज्य का राजकवि 
ओर हिन्दी में मनोरंजक साहित्य का जन्मदाता था । उसने अनेक ग्रन्थ लिखे थे ओर 
उसकी रचनाएं आज भी आंदर से देखी व पढ़ी जाती हैं । यह वहुमुखी प्रतिभासम्पन्न 
था । अतएव इसने गजलें, इतिहास (फारसी प्रे, कोष, संगीत व पहेलियों से पूर्ण 
साहित्य की रचना की । जनसाधारण की खड़ी बोली की भाषा को साहित्यिक रूप 
देने में खुसरो सवसे प्रथम सफल हुआ । 
मराठी साहित्य--मध्य-युग में लगभग चार सौ वर्षं पर्वे से मराठी साहित्य का 
श्रीगणेश होता है । पर जनसाधारण की हृष्टि में आ सके और उस पर साहित्य का 
प्रभाव रह सके, ऐसे विकसित मराठी साहित्य की रचना मध्य-युग में ही होती है। 
तेरहृवीं सदी के प्रसिद्ध महाराष्ट्री सन्त ज्ञानेश्‍वर से ही मराठी वाङमय का विकसित 
स्वरूप प्रारम्भ होता है। यद्यपि इनके पूवं चक्र (महानुभाव पन्थ्‌. के प्रवर्तक ), 
भास्कर भट्ट, नरेन्द्र व मुकन्दराज हो गये थे। प्राकृत मराठी में लिखी हुई ज्ञानेश्वर 
की 'ज्ञानेशवरी' मराठी का अमर काव्य है। यह ग्रन्थ जनसाधारण,के लिए गीता पर 
लिखा गया था। सन्त नाम के भक्ति से ओतप्रोत पद (अभंग) भी मराठी में प्रसिद्ध 
हैं । झानेश्‍वर से लगभग ढाई सो वर्ष बाद सन्त एकनाथ का उत्कर्ष हुआ । ये संस्कृत 
के महान्‌ पण्डित थे। इन्होंने भागवत का अनुवाद निर्मीकतापूर्वक मराठी माषा में 
किया। इनके अन्य ग्रन्थ 'रुक्मिणी स्वयंवर' ओर 'मावार्थ रामायण' विख्यात हैं । 
एकनाथ के समकालीन दासोपन्त की अनेक फुटकर व पुस्तकाकार रचनाएं हैं जिनमें 
'गीतावर्ण' व 'पदार्णव मराठी में प्रसिद्ध हैं। परन्तु इनसे अधिक प्रसिद्ध सन्त तुकाराम 
के 'अभंग' हैं । महाराष्ट्र का प्रत्येक गृह इन 'अभंगों' से आज भी प्रतिध्वनित होता 
है । मराठी में इन सन्तों ने सन्त वाङमय की परम्परा प्रारम्भ की । 
गुजराती साहित्य--मराठी के समान ही गुजराती माषा के साहित्य का विक- 
सित स्वरूप भी मध्ययुग में ही इष्टिगोचर होता है। दसवीं सदी में गुजरात में अप- 
आश माषा का प्रयोगं होने लगा और इसी भाषा में मध्य-युग के प्रारम्भ में राजसभा 
के माटों और चारणों द्वारा राजपूत नरेशों की कीतिमान के हेतु “रास” की रचना 
हुई और जैन साधुओं ने भी घनाड्य ओर घामिक व्यक्तियों के यश-गौरव में कहानियाँ 
ओर कविताएं लिखीं। इन लोगों की भाषा मारवाड़ी, ब्रज तथा अन्य प्रादेशिक 
भाषाओं का सम्मिश्रण थी । गुजराती भाषा का उत्कर्ष इसी सम्मिश्चित भाषा से हुआ। 
मध्य-युग में जब 268 ई० से ।4.0 ई० तक मुसलमानों ने अन्हिलवाड़ा; खम्मात, 
सोमनाथ व गोंडल, इडर जीतकर अहमदाबाद की नींव ।42 ई० में डाली, तब जैन 
साधुओं ने गुजराती साहित्य की परम्पराआ ओर पवित्रता को बताये रखा और इससे 
पनद्रहवीं सदी में लोकप्रिय गुजराती साहित्य का बीजारोपण हुआ। जेन साधुओं त्ते 
अपने घमे-प्रचार के हेतु लोगों को उनकी बोलचाल की भाषा में उपदेश देने के लिए 


` काव्य में झनेक 'रास' रचे हैं। जयानन्द सूरी को 'क्षेमभ्रकाश,' गुणरत्न सुरी का 
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“भारत वाहुबली रास,' विजय भद्र का 'शीलरास,' उदयवन्त का गौतम स्वामी रास? 
और हरसेवक का 'मदनरेखा' (मयणरेहा) विशेष उल्लेखनीय रास हैं। 399 ई० 
के लगभग श्रीमुनि सुन्दर सूरी ने गुजराती गद्य और पद्च में 'शान्तिरास' की रचना 
की । चौदहवीं सदी में जैन साधुओं ने अनेक सूत्रों का अनुवाद गुजराती में किथा । 
चोदहवीं शताब्दी तक उपरोक्त लेखकों ने लोकप्रिय कहानियाँ, जीवन-चरित्न, 
धामिक विधियां, चिकित्सा, धार्मिक तथा अन्य विषयों पर रचनाएँ लिखों । 

उत्तर भारत में धामिक सुधार के आन्दोलन और मक्ति-सम्प्रदाय की जो लहरें 
उत्पन्न हुई थीं, उनसे गुजराती साहित्य भी हिन्दी व मराठी साहित्य के समान अधिक 
सम्पन्न हुआ । गुजरात के भक्त सन्तों व कवियों में मीराबाई ओर नरसिंह मेहता का 
स्थान ऊँचा है। मीरा के भक्ति व माधुये-भाव से ओतप्रोत अनेक गुजराती पद हैं । 
मीरा के थे पद आज भी गुजरात में घर-घर में गू'जते हैं। अन्य कृुष्ण-भक्त नरसिंह 
मेहता (474-2487 ई०) गुजरात में अपनी कृष्ण-भक्ति के कारण अत्यन्त प्रसिद्ध 
हो गये हैं । अनुश्न्‌,तियों के अनुसार गुजराती में उनके सवा लक्ष पद माने गये हैं। 
उनकी रचनाएँ ऽ गार और भक्ति दो भागों में विभाजित हैं, पर उनमें अध्यात्मवाद 
की गहरी छाप है। 'हारमाला,' “सुदामा चरित्र, चातुरी षोडसी,' 'चातुरी छत्रीशी,” 
'सामलदास नो विवाहू,' 'धानलीला,' ओर 'गोविन्दगमन' इनके लोकप्रिय और प्रसिद्ध 
ग्रन्थ हैं। मेहता के पश्चात्‌ भालन और भीम प्रसिद्ध कवि हो गये हैं । प्रथम ते 
वाणभद्र को 'कादम्वरी' का गुजराती अनुवाद किया और द्वितीय ने भागवत गोथाओं 
की रचना की । इनके समकालीन पद्मनाभ ने ऐतिहासिक काब्य-ग्रन्थ की रचना की, 
जिसमें मुसलमानों द्वारा गुजरात व काठियावाड़ की विजय जोर राजपूतों के शौर्य की 
कहानी है । सोलहवीं सदी में गुजराती साहित्य के वत्सो, वच्छराज और तुलसी 
विशेष उल्लेखनीय कवि हैँ । वत्सो के "शुकदेव आख्यान, 'सुमद्रा हरण” और 'साधु 
चरित्र, वच्छराज की 'रास मंजरी' और तुलसी का भक्त ध्रुव पर लिखा काब्य- 
ग्रन्थ प्रसिद्ध है । इनके अतिरिक्त कुशल लाभवाचक नामक जैन साधु ने अनेक काव्य- 
ग्रन्थ लिखे जिनमें “मारू ढोला चौपाई' और 'माधवानल कामक्राण्डला रास” अधिक 
प्रसिद्ध हैं। सोलहवीं सदी में गुज राती गद्य का विकास होने लगा था और “पंचतन्त्र,' 
“रामायण,' 'योगवशिष्ठ' और 'भगवद्गीता' का अनुवाद गुजराती गद्य में हो गया था। 

बंगला साहित्य--इस युग में कवि विद्यापति और चण्डीदास के ग्रन्थों से बंगला 
साहित्य का विकास हुआ । प्रारम्भ में इन्होंने कृष्ण सम्वन्धी गीतों की रचना की । 
बिद्यापति की संगीतमय पदावली राधा-कृष्ण के चरणों में समपित की गयी है। 
उनको कविता में शगार और भक्ति स्पष्ट झलकते हैं । विद्यापति को मैथिली भाषा 
का भी प्रमुख कवि माना जाता है। बंगला साहित्य को वहाँ के स्थानीय मुस्लिम 
शासकों ने खूब प्रोत्साहित किया। उन्होंने संस्कृत को रामायण ओर महाभारत को 
बंगला भाषा में अनुवादित करने के लिए विद्वानों को नियुक्त किया । इस प्रकार गौड़ 
के सुलतान नसरतशाह ने बंगला में महाभारत का अनुवाद करवाया । कृत्तिवास ने 
जिसका ग्रन्थ उच्च कोटि के व्यक्तियों के लिए यथार्थं में 'वाइविल' है, बंगला में 
साधारण जनता की भाषा में संस्कृत रामायण का अनुवाद किया । कृत्तिवास को गौड़ 
के सुलतानों का राज्याश्रय प्राप्त था। सुलतान हुसेनशाह के संरक्षण में मलधर वसु 
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ने गीता का अनुवाद बंगला में किया । इसके बाद चैतन्य ने अपने गीतों ओर भजनों 
से बंगला को सम्पन्न किया । उनके अनुयायियों ने अपने गीतों, कविताओं ओर संस्कृत 
ग्रन्थों के अनुवादों से बंगला साहित्य की श्रीवृद्धि की । चैतन्य के युग के वाद बंगला 
की सोलहवीं शताब्दी में शिव-दुर्गा सम्वन्धी साहित्य ने आच्छादित कर लिया था । 
दक्षिण की देशज भाषाओं का साहित्य-तेरहवीं और चौदहवीं सदी में दक्षिण 
में शैव सम्प्रदाय के आन्दोलन ने साहित्यिक प्रयासों को खूब प्रोत्साहन दिया और 
तामिल में शैव सन्तों द्वारा नवीन साहित्य को विकास हुआ । विजयनगर के नरेशों द्वारा 
तेलगू साहित्य को अत्यधिक प्रोत्साहन मिला । कृष्णदेव राय साहित्य में अभिरुचि 
रखता था ओर वह स्वयं उच्च कोटि का ग्रन्थक।र था एवं एक काव्य-ग्रन्थ को रचना 
भी उसने की थी । उसे आन्ध्र का “राजा भोज' कहा जाता था । तेलगू साहित्य में 
उसका वही स्थान है जो संस्कृत साहित्य में राजा भोज का था । उसकी राजसभा का 
प्रमुख कवि अल्लासोनी पेड्डाना वड़ा प्रतिमासम्पन्न मौलिक लेखक था। तेलगू में मौलिक 
काव्य का उसे जनक माना जाता है। उसकी सबसे प्रसिद्ध कृति 'मनुचरित' है । 
'मारकण्डेय पुराण' से इस ग्रन्थ की सामग्री ली गयी है । इसमें एक ब्राह्मण 'प्रवराख्य' 
को. रोचक कथा है जिसके हृदय में मनु के जन्म-स्थान हिमालय के भ्रंग पर पहुँचने 
की उत्कण्ठा थी । इस काल का अन्य महान्‌ कवि 'पारजात अपरहरण' का रचयिता 
नन्दि तिम्मण था । इस ग्रन्थ में नारद ऋषि की सहायता से इन्द्र के उद्यान से कृषण 
द्वारा रुकिमिणी के लिए पारिजात पुष्प लाने की कथा वर्णित है। इसके कई वर्षों बाद 
अप्पाय दीक्षित हुआ जो तामिल ब्राह्मण था। वह अपने युग का बहुत बड़ा प्रसिद्ध 
दार्शनिक माना जाता है। 
इस मध्य-युग में जैनियों ने भी अत्यधिक घामिक ओर ऐहिक साहित्य की रचना 
की । अनुप्रास और यमकयुक्त कविता, जो देशज भाषाओं की विशेषता मानी जाती 
है, जैनियों ने अपने 'अप श' भाषा के ग्रन्थों में खूब लिखी है । दिगम्बर सम्प्रदाय के 
जैन लेखकों ने अपने ग्रन्थों से कन्नड़ ओर तामिल भाषाओं के साहित्य को खूब प्रेरणा 
दी । श्वेताम्बर सम्प्रदाय के हेमचन्द्र सूरी ने संस्कृत में अनेक ग्रन्थों की रचना की । 
उसने अपने ग्रन्थों में जैन विचारधारा ओर आये संस्कृति का समन्वय करने के सफल 
प्रयास किये । अन्य जैन साधुओं ने भी अपञ्जश ओर गुजराती भाषाओं में विभिन्न 
विषयों पर अनेक ग्रन्यों की रचना की । यह स्मरण रखने योग्य बात है कि इस्लाम 
के आगमन के फलस्वरूप घ्म के समान साहित्य पर भी विद्वानों का एकाधिकार कम 
होता गया श्र साधारण जनता का अधिक से अधिक बढ़ता गया । 
संस्कृत में साहित्यिक प्रगति--देशज भाषाओं में रचनाओं का बाहुल्य एवं उनमें 
प्रभूत प्रगति होने पर भी संस्कृत साहित्य की उन्नति अवरुद्ध नहीं हुई ओर यह युग 
संस्कृत साहित्य के घामिक तथा ऐहिक ग्रन्थों से सर्वथा शुन्य नहीं रहा। ।3 00 
६० के लगभग पार्थसारथी ने कर्म-मीमांसा पर अनेक ग्रन्थ लिखे। इस युग में 
कतिपय ऐसे भी ग्रन्थ लिखे गये थे जो दर्शन के योग, वैशेषिक और नन्‍्याय-प्रणाली के 
सिद्धान्तों का विवेचन करते थे । अनेक महत्त्वपूर्ण नाटक, जैसे जयसिंह का 'हमीर- 
मद-मर्देत,? रविवर्मेन का प्रदसत अभ्युदय, विद्यानाथ का 'प्रदाप रुद्र कल्याण, वामन 
का 'पार्वती परिणय,” रूप गोस्वामी का 'विग्दघ माधवः तथा 'ललित माघव' विशेष 
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उल्लेखनीय हैं । शास्त्रीय साहित्य के विषय में कहा जा सकता है कि इस काल में 
कुछ उत्तम टीकाएँ लिखी गयीं । स्मृति और व्याकरण का साहित्य मिथिला और 
बंगाल में खूब समृद्ध हुआ । विज्ञानेश्वर और जीमूतवाहन की पद्धति पर प्राचीन न्याय- 
ग्रन्थों के अनेक भाष्य रचे गये । इस क्षेत्र में मिथिला अत्यधिक प्रसिद्ध हो गयी थी 
और न्याय के क्षेत्र में उसका अपना एक विभिन्न मत (5200!) उत्पन्न हो गया था 
तथा पन्द्रहवीं सदी के उत्तराद्ध में समृद्ध हुआ । संस्कृत व_मैथिल भाषा का विद्वान 
वाचस्पति मिश्र मिथिला के ग्रन्थकारों में सबसे अधिक प्रसिद्ध है। इसी प्रकार सोलहवीं 
शताब्दी में पश्चिम भारत में न्यायशास्त्री नीलकान्त हुआ जिसने “व्यवहार मयूख' की 
रचना की। बंगाल में भी न्याय, स्मृति और भक्ति-दर्शन खूब फले-फूले । इस क्षेत्र में 
रघुनाथ शिरोमणि और रघुनन्दन मिश्र अधिक प्रसिद्ध हुए । मेवाड़ में राणा कुम्भा की 
राजसभा संस्कृत-ज्ञान व संस्कृत का केन्द्र थी । दक्षिण भारत में विजयनगर के नरेशों 
के राज्याश्रय में माधव ओर सायण वन्धुओं के साथ पण्डितों के एक दल ने वेदों पर 
आधारित ग्रन्थों और भाष्यों की रचना की । माधवाचायं ने वेदों के पथ का निर्माण 
किया । 'सवंदशंन' नामक भारतीय दर्शन पर उनका लिखा ग्रन्थ प्रख्यात है। सायण 
ने भी ऋग्वेद, ऐतरेय ब्राह्मण तथा अन्य ग्रन्थों पर भाष्य लिखे। मेवाड़, कालिजर, 
गुजरात और विजयनगर ऐसे दूरस्थ स्थानों में संस्कृत के इस प्रकार आकस्मिक फूलने- 
फलने का कारण यह था कि गंगा की घाटी में मुसलमानों की विजय के उपरान्त विद्वानों 
ओर कवियों ने दूरस्थ प्रदेशों के हिन्द्र नरेशों की राजसमाओं में जाकर शरण ली । 

यद्यपि संस्कृत भाषा में रचे गये ग्रन्थ देशज माषाओं में रचित ग्रन्थों की अपेक्षा 
अधिक कृत्रिम, अलंकारपूर्ण, वैज्ञानिक और लोगों को आकांक्षाओं ओर जीवन से 
असम्बन्धित थे, तथापि संस्कृत ऐसी माषा थी जिसने इस युग में हिन्दू लोगों को एक 
सूत्र में संगठित कर दिया था। कन्याकुमारी अन्तरीप से लेकर काश्मीर तक हिन्दू 
विद्वानों और विचारकों की भाषा संस्कृत ही बनी रही ओर संस्कृत के इस उपयोग के 
विना हिन्दू लोग एकता की अपनी समस्त भावना खो देते । इसके अतिरिक्त देशज 
भाषाओं को संस्कृत की परम्पराओं, विचारघाराओं और रचनाओं से सम्बन्धित कर 
देने से विभिन्न प्रान्तों के मध्य में एक सांस्कृतिक कड़ी हो गयी--मध्य-युग की यह 
एक सफल सिद्धि है । 

उदं का विकास--मध्य-युग के साहित्य के क्षेत्र में अन्य सफलता उदू का 
समुदय ओर विकास था। संस्कृत में उत्पन्न हुई विचारधाराओं और भाषाओं के साथ 
फारसी ओर तुर्की शब्दों ओर विचारों के सम्मिश्रण पे उदू भाषा का प्रादुर्माव हुआ । 
इसमें अरबी, फारसी, तुर्को, पश्चिमी, हिन्दी एबं दिल्ली प्रदेश की स्थानीय भाषा के 


: शब्द हैं। इस भाषा की व्याकरण ओर बनावट अधिकांशतः हिन्दी के समान है। 


कालान्तर में इसके विदेशी शब्दों का विदेशीपन और विशेषकर फारसी शब्दों का 
फारसीपन कम होता गया और हिन्दी का रंग प्रकट होता गया । मुसलमानों ओर 
हिन्दुओं के सम्पर्क तथा दैनिक आवश्यकताओं से प्रेरित आदान-प्रदान के कारण धीरे- 
घीरे एक समान भाषा का विक्ञास हुआ जिसे उदू कहा गया । उस हिन्दी के साथ, 
जो मुसलमानों के सैनिक पड़ावों में ओर सुलतानों-वादशाहों के निवास-स्थान के पास 
बोलो जाती थी, भारत आक्रान्ताओं व आगन्तुकों की भाषा के मिश्रण से उदू का 
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रूप गठित हुआ । वास्तव में यह भाषा हिन्दुओं भौर मुसलमानों के साहित्यिक समन्वय 
का परिणाम थी । कालान्तर में मुस्लिम नरेशों की राजसभा के कवियों, लेखकों ओर 
इतिहासवेत्ताओं ने इसके साहित्यिक रूप को निखारा और उत्तर भारत में भठारहवीं 
शताब्दी में यह एक अच्छी साहित्यिक भाषा हो गयी । अमीर खुसरो ने सवंप्रथम इस 
भाषा में रचना की । 
ऐतिहासिक साहित्य-मुस्लिम सुलतानों के काल में ऐतिहासिक साहित्य का 
विकाश हुआ । मुसलमानों की यह भारत को एक देन है। हिन्दुओं में रुचिपूवंक इतिहास 
_ लिखने की भावना का पूर्ण॑तया विकास नहीं हुआ था जिसके फलस्वरूप मुस्लिम विजय 
के पूर्य उन्होंने ऐतिहासिक साहित्य को उपेक्षा की। मुसलमानों ने ललित गद्य में श्रेष्ठ 
ऐतिहासिक ग्रन्थों की रचना की । वे इतिहास-लेखन में प्रवीण थे। मिनहाजुद्दीन 
सिराज की 'तबकाते नासिरी' (इस्लामी दुनिया का इतिहास), अमीर खुसरो की 
'म॒सनबी,' शम्से शिराज अफीफ की 'तारीखे फीरोजशाही' और सरहिन्दी का इतिहास 
'तारीखे मुवारकशाही' विशेष उल्लेखनीय हैं। इस युग का सबसे प्रसिद्ध इतिहासज्ञ 
जियाउद्दीन बरनी था जो मुहम्मद विन तुगलक ओर फीरोजशाह का समकालीन था । 
अन्य प्रसिद्ध इतिहास-लेखक मुहम्मद कासिम उपनाम फरिश्ता भी इसी मध्य-युग की 
देन हैं। तुगलककाल के एक बहुत बड़े अमीर ऐनुल्मुलक ने कई पत्र और खुतबे लिखे 
थे जो शाही खतोकिताबत के नमुने माने जाते हैं । इन इतिहासज्ञों ने अध्ययन के लिए 
प्रचुर सामग्री ही प्रस्तुत नहीं की अपितु ऐसा उदाहरण रखा जिसकी नकल करने में 
हिन्दू लेखक और हिन्दु नरेश पीछे नहीं रहे । 
स्थापत्यकला या वास्तुकला 
स्थापत्यकला में भी प्रारम्भिक मुसलमानों की एक बड़ी देन रही है । सामंजस्य 
की जो प्रवृत्ति धामिक विचारों में थी, वह विभिन्न कलाओं में भी प्रकट होती है। 
स्थापत्यकला इसका ठोस और उबलन्त उदाहरण है। मुसलमानों की अपनी स्वयं की 
एक दिशिष्ट वास्तुकला थी। इस्लाम का प्रसार व प्रगति शुष्क और कम वर्षा वाले 
प्रदेशों में हुई जो पश्चिम में भूमध्य सागरतट से लेकर पूर्व में चीन की प्राचीर तक 
विस्तृत थे । इन प्रदेशों में मीलों तक सुन्दर हरे-भरे हश्य या वनस्पति अथवा लहलहाते 
खेत नहीं दीखते थे । इसके अतिरिक्त सच्चे मुसलमान तथा काफिर के तीब्र भेद के 
लिए मुस्लिम उपासकों को साधारण सामूहिक प्रार्थना के हेतु एक ही विशाल खुले स्थल 
में एकत्र होना पड़ता था जिसमें विस्तार, पवित्रता, शान्ति और सुरक्षा की भावना 
निहित होती थी । अतः मुस्लिम वास्तुकला घमं ओर उपासना की कतिपय व्याव” 
हारिक आवश्यकताओं और प्रदेश की प्राकृतिक स्थिति से अधिक प्रभावित हुई थी । 
फलतः मुस्लिम कला की विशेषताएँ विशाल भवन, विराट गोल गुम्बद, ऊँची मीनारें, 
खुले आँगन तथा साफ और सुथरी दीवारें थीं । इसके विपरीत, भारत विशाल पर्वेतों; 
उत्तग श्व॒ गों, विस्तृत मैदानों, दुर्भ जंगलों, विभिन्न ऋतुओं, सुन्दर बनस्पतियों, हरे- 
भरे खेतों ओर घने नगरों तथा ग्रामों का देश रहा है। ऐसी भौगोलिक स्थिति के 
फलस्वरूप हिन्दू कला में विशालता, स्थूलता, विस्तार, विविधता ओर सम्पन्नता है। 
जिस प्रकार भारतीय भूमि विविध मनोरम पुष्प, पत्ती, लता आदि से आच्छादित है, 
उसी प्रकार हिन्दू मन्दिरों और भवनों में ऐसा कोई स्थान नहीं जो तक्षणकला के 
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अलंकरणों से वंचित हो । इस्लाम के आगमन से इन दोनों प्रकार की विभिन्न कलाओं 
का सम्मिश्रण और समन्वय हुआ । इस्लाम के अनुयायी पश्चिम ओर मध्य एशिया, 
उत्तर अफ्रीका ओर दक्षिण-पश्चिमी यूरोप से अपने साथ कुछ कला लाये थे। उनमें 
भवन-निर्माण की अभिरुचि होने के कारण इस कला का हिन्दू कला की मौलिक 
प्रणालियों से समन्वय हुआ और वास्तुकला की एक नवीन शैली का विकास हुआ जो 
जौनपुर, बंगाल, बीजापुर, गुजरात जैसे प्रान्तों में स्पष्ट हो गयी । हिन्दू कला अलंकरण- 
युक्त और चमकर-दमक वाली थी, पर मुस्लिम कला की विशेषता उसकी सादगी थी ॥ 
हिन्दुओं की निर्माण-प्रणाली स्तम्भों, पंक्तियों और सीधे पाटों पर आश्रित थी, मुस्लिम 


` निर्माण-शैली घनुषाकार थी ओर मेहरावों तथा गुम्बदों पर निर्भर थी। हिन्दुओं के 


लिए स्तम्म-पंक्तियाँ अनिवाये थीं और मुसलमानों के लिए मेह्राब व धन्वाकार छते । 
हिन्दुओं के मन्दिर ऊंचे शिखर वाले होते थे तो मुसलमानों की मस्जिद विशाल गुम्बद- 
युक्त । उत्कीर्ण कला द्वारा हिन्दू पापाण में सुन्दर अलंकरण की आङृतियाँ बनाते थे 
ओर रुचिकर सजीव प्रतिमाओं का निर्माण करते थे । इसके विपरीत मुसलमान अत्य- 
धिक्र सादगी व सरलता पसन्द करते और मूर्तियों का खण्डन करते थे। हढ़ता व 
सौन्दर्यं हिन्दू भवनों की सवसे बड़ी विशेषता थी । कल्पना को व्यापकता, विशालता व 
सरलता मुस्लिम भवनों की विशेषताएं थीं। हिन्दू कला में शक्ति और सोम्यता का 
सुन्दर समन्वय था । मुस्लिम कला में स्थान का आधिक्य था। हिन्दू कला में 
कमल और कलश के प्रतीकों का वाहुल्य रहा, पर मुस्लिम कला में इसका अभाव 
था । हिन्दू मन्दिरों और भवनों में अनेक आले रखे जाते थे । उनके मन्दिरों के कोणों के 
शिखर:पिरामिडों के आकार के होते थे मुस्लिम भवनों में इनका अमाव रहा । पर 
मुस्लिम इमारतें वायु और प्रकाशयुक्त होती थीं, हिन्दू भवनों की भाँति अन्धकारमय 
नहीं । हिन्दू ओर मुस्लिम कलाओं में कोष्ठों से परिवेष्ठित आँगन रहा है। ये दोनों 
कलाएं अपने आदर्शों और प्रणालियों में इतनी भिन्न होने पर भी परस्पर हिल-मिल 
गयीं और एक नयी मारतीय कला का प्रादुर्माव हुआ । फग्यू'सन जैसे विद्वानों ने इसे 
“इण्डो-सरसैनिक” या “पठान” संज्ञा देते हुए इसे इस्लामिक कला की स्थानीय शैली 
कहा है; परन्तु हैवेल जैसे विद्वानों ने इसे पूर्णतया भारतीय बताया है और इसे भारतीय 
कला की संशोधित शैली से भिन्न नहीं माना है। सर जॉन माशंल [ओर मजुमदार 
जैसे विद्वान इन मतों से सहमत नहीं हैं और वे प्रमाणित करते हैं कि 'इण्डो-इस्लामिक 
कला' मुस्लिम कला का न तो केवल स्थानीय रूप है ओर न केवल हिन्दू कला का 
परिवर्तित रूप ही है। वास्तव में इस युग की संस्कृति के अन्य अंगों के समान वास्तु 
कला भी ब्राह्मण, बोद्ध और जैन शैलियों का पश्चिम और मध्य एशिया तथा उत्तर 
अफ्रीका की उन शैलियों के साथ सम्मिश्रण है जिन्हें मुस्लिम तत्त्व भारत में अपने 
साथ लाये थे । इस सम्मिश्रण में दो बातें प्रमुख रूप से सहायक हुई हैं; अनेक मन्दिर 
मस्जिदों में परिवर्तित कर दिये गये और उन्हीं का अनुकरण कर मस्जिदें बनवायी 
गयीं । मुस्लिम बादशाहों ने अपने भवन-निर्माण में प्राचीन हिन्दू मन्दिरों एवं भवनों 
की ध्वस्त सामग्रियों का उपयोग किया । 
हिन्दू और मुस्लिम कला के सस्मिश्रण में हिन्दू कला का अधिक प्रभाव रहा या 
मुस्लिम कला का--इस पर इतिहासज्ञों में मतभेद है । हिन्दू ओर इस्लाम के प्रभावों 
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में कोन अधिक स्पष्ट और सशक्त है, विवादग्रस्त विषय है। कला-मर्मज्ञ हैवेल का मत 
है कि मध्ययुगीन कला में हिन्दू प्रभाव का बाहुल्य है। मुसलमानों का कलात्मक हष्टि- 
कोण हिन्दू कला से बहुत ही प्रभावित हुआ। मध्य-युग की अनेक इमारतों पर हिन्दू 
कला का प्रभाव स्पष्ट है । फण्यूसन, स्मिथ ओर एलफिन्स्टन का मत है कि हिन्दू 
प्रभाव नगण्य रहा, यह बाहरी सतह तक ही सीमित था। सर जॉन मार्शल का कथन 
है कि मारत की मध्यकालीन कला हिन्द्र ओर मुस्लिम दोनों उपादानों से पल्लवित 
हुई है। मारत में इस्लामिक निर्माणकला का स्वरूप अनेक असम साधनों से विकसित 
हुआ है । भारत में आने वाले अरबों में कलात्मक हष्टिकोण का अभाव था । स्थापत्य- 
कला की महानता को वे समझ न सके | उनमें कला-ज्ञान नगण्य था। इसके विपरीत, 
तुर्क स्थापत्यकला के उदार संरक्षक थे। उन्होंने फारस में जिस स्थापत्यकला का 
विकास किया, वह भारत में लायी गयी और उसका समन्वय हिन्दू कला से हुआ । 
सच बात तो यह है कि भारत में मुसलमान प्राय: हिन्दू भवनों व मन्दिरों को मुस्लिम 
इमारतों व मस्जिदों में परिवर्तित करते रहे। उन्होंने देशी निर्माणकला को, जो 
संत्र प्रचलित थी, अपनी आवश्यकताओं के अनुकूल बना लिया । इस प्रकार कला 
को परिवर्तित करने में उन्होंने हिन्दू कला के अनेक विचार व धारणाएं ग्रहण कर 
लीं । हिन्दू कला के प्रति मुस्लिम कला का सबसे बड़ा ऋण हढ़ता व सोन्दयं के क्षेत्र 
में था । दिल्‍ली के आसपास मुस्लिम कला पर हिन्दू-कला का प्रभाव नगण्य-सा रहा 
परन्तु जौनपुर और गुजरात में अधिक रहा। बंगाल मर दक्षिण में तो उस पर 
हिन्दू कला का पूर्णरूपेण आधिपत्य था । 
हिन्दू मवन- निर्माण-शैली में मुसलमानों ने अधिक विस्तार, विशालता तथा 
चौड़ाई की विशिष्टता सम्मिलित की । उन्होंने आकृति और नवीनता में भी वृद्धि की। 
रंगों के लिए उन्होंने विविध रंगों के पाषाणों का उपयोग किया । भारतीय कला में 
उन्होंने मेहूराब, गुम्बद ओर मीनार जोड़ दिये। अलंकरण के लिए उन्होंने भूमिति 
की गहन एवं दुर्वोध आकृति का उपयोग किया और कभी-कभी कुरान की आयतों 
को अथवा ऐतिहासिक अभिलेखों को उत्कीणं कर उन्हें सुशोभित किया । हिन्दू मन्दिरों 
के शिखरों पर जो स्वणंकलश होते थे, उनकी नकल मस्तिदों के गुम्बद के पाषाण- 
कलश-निर्माण में की गयी । मेहरावों में भी नक्क्राशी कर हिन्दू अलंकरण-शैली 
अपनायी गेयी । भवनों को सुदृढ़ और मनोरम बनाने में भी मुसलमानों ने हिन्दू 
प्रणाली का अनुकरण किया । 
नवीन 'इण्डो-इस्लामिक' या हिन्दू-मुस्लिम वास्तुकला की सबसे अधिक 
महत्त्वशाली विशेषता यह थी कि उनमें एक विस्तृत खुला आंगन या चौक होता था 
जिसके चतुदिक प्रकोष्ठ या बरामदा होता था। मनोरम मध्य गुम्बद इस वास्तुकला 
की अन्य विशिष्टता है । मस्जिदों में ऊंची मीनारें थीं जिनका उपयोग अजान के लिए 
होता था | श्रीनिवासाचारी ओर रामास्वामी आयंगर का मत है कि हिन्दू मन्दिरों 
का विस्तृत खुला हुआ सहन और उसके चारों ओर का बर।मदा--भारत की मस्तिदें 
इसी का परिवर्तित रूप है। चोहानों के शासनक्राल में दिल्‍ली तथा अजमेर में जिस 
शैली से हिन्दू मन्दिरों का निर्माण हुआ था, उसी को मुस्लिम विजेताओं ने कतिपय 
हेर-फेर के बाद अपना सिया । 
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दिल्‍ली की भवन-निर्माणकला में मुसलमानी प्रभाव सर्वोपरि रहे, क्योंकि इस 
प्रदेश में अपनी बहुसंख्या के कारण मुसलमानों का प्रभुत्व अधिक था। जौनपुर ओर 
दक्षिण में स्थानीय शैलियों की अधिक प्रधानता रही । बंगाल में मुसलमानों ने ई'टों 
के भवन निर्माण करने की शेली ही नहीं अपनायी, अपितु उन्होंने अपने भवनों को 
सुन्दर उस्कीणं आक्ृतियों से अलंकृत भी किया ओर इस प्रकार हिन्दुओं के ऐसे ही 
मौलिक भवनों और आकृतियों की उन्होंने स्वच्छन्दतापूर्वक् नकल की । पश्चिम 
भारत में तो उन्होंने सम्पूणं तया गुजराती शैली को अपना लिया और काश्मीर में भी 
उन्होंने लकड़ी के भवनों के लिए भी ऐसी नकल की । 

सारत में मुस्लिम भवनों का निर्माग गुलाम वंश के सुलतान कुतुबुद्दीन से 
प्रारम्भ हो जाता है। दिल्‍ली के आसपास जिस शैली का उपयोग किया गया, उसे 
दिल्‍ली की भवन-निर्माणकला कहते हूँ । इस शैली में गोलाकार गुम्बद, कहीं-कहीं 
आले तथा कुछ मस्जिदों में सिंह-दरवाजे व कुछ में जुलूस-मार्ग रखे गये थे ।' 

दिल्‍ली भवन-निर्माणकला के सवंश्रेष्ठ उदाहरण कुतुव मस्जिद ओर कुतुब 
मीनार हैं । इसके दो अन्य नमूने जमातखाँ मस्जिद ओर मलाई दरवाजा हैं । कुतुब 
मस्जिद और कुतुब मीनार में हिन्दू तत्त्वों की छाया स्पष्ट हष्टिगोचर होती है । इत 
दोनों में हिन्दू भवन और मन्दिरों की सामग्रियों का उपयोग क्रिया गया है ओर 
अलंकरण में हिन्दू नक्काशीकला की नकल की गयी है। बदायूं में इल्तुतमिश की 
वनवायी हुई मस्जिद अव तक विद्यमान है। इस प्रकार अजमेर में कुतुबुद्दीन की 
बनवायी हुई मीनार व मस्जिद जिसे 'अढ़ाई दिन का झोंपड़ा' कहते हैं ओर दिल्ली में 
इल्तुतमिश का मकबरा है। इन सबमें मी हिन्द कला की छाप है। इल्तुतमिश की 
मृत्यु और अलाउद्दीन के सिहासनारोहण के वीच का काल कला की दृष्टि से शुन्य 
है। इस युग का स्मारक केवल बलबन का मकबरा है। अलाउद्दीन खिलजी के 
शासनकाल में भारतीयकरण के विरुद्ध प्रतिकिया हुई और फलतः उसके काल के 
स्थापत्य में उल्लेखनीय परिवर्तन हुए । उसने अरबी कला को अपना आधार बनाया । 
निजामुद्दीन ओलिया को दरगाह में जो जमातखाँ की मस्जिद बनी है, वह अलाउहीन 
के काल में निमित हुई थी । दिल्‍ली के समीप सीरी में अलाउद्दीन का बनवाया हुआ 
दुर्गं और महान्‌ दरवाजा अपनी शान की इष्टि से उल्लेखनीय हैं। अलाई दरवाजा 
तो भारत में मुस्लिम वास्तुकला का बहुमूल्य रत्न है। उसके अन्य प्रसिद्ध भवन 
हौज मलाई, होज खास व हजार सितून महल हैं । तुगलकों की वास्तुकला में खिलजी 
भौर गुलाम वंश की वास्तुकला की विशिष्टताएं विलुप्त हो गयी थीं एवं चमक- 
दमक, दिव्यता, भव्यता और विविधता का अमाव हो गया था । तुलगक-युग में हिन्दू 
प्रभाव विनष्ट हो रहा था। इस युग के भवन ठोस, दृढ़, सादे ओर भारी-भरकम थे। इस 
शैली के उदाहरण तुगलकशाह का मकबरा और तुगलकाबाद नगर व उसका दुगे है। 
फीरोज तुगलक एक वेमवशाली महान्‌ निर्माता था जिसने नगेरों, उद्यानों, मस्जिदों, 
महलों व तालाबों के निर्माण में अपरिमित घन व्यय किया । सैयद ओर लोदी राज- 
बंशों के युग में वास्तुकला में हिन्दू प्रतिमा पुनः जाग्रत हो उठी ओर फलस्वरूप इस 
काल के बने भवनों में हिन्दू प्रभाव को छाया दीखती है। सुलतानों ओर सामन्तो 
के मकबरे इस युग की श्रेष्ठ इमारतें हैं, जिनमें सिकन्दर लोदी का मकबरा विशेष 
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उल्लेखनीय है । मकबरे के गुम्बद के भीतरी भाग का मनोरम अलंकरण ओर प्रवेश- 
वार की प्रणाली हिन्दू प्रभाव प्रदशित करती है । पाषाण पर यह अलंकरण विकसित 
होते-होते मुगलकाल में उन्नति की पराकाष्ठा पर पहुंच गया । सामन्त-वगं के स्मारकों 
में बड़े खां तथा छोटे खाँ के मकबरे, शीश गुम्बद, बड़े गुम्बर तथा दादी का गुम्वद 
प्रख्यात ' है । पर इनमें सिकन्दरशाह के प्रधानमन्त्री द्वारा वनवायी हुई मोती 
मस्जिद अधिक सुन्दर व प्रमावशाली है। 
बड़े-बड़े प्रान्तीय राज्यों में मी स्थापत्यकला का व्यक्तित्व स्थानीय रूप में और 
भी उमरकर प्रकट हुआ था । जौनपुर में वास्तुकला की एक नवीन शैली का विकास 
हुआ जो हिन्दूकला के स्पष्ट प्रमाव को प्रदर्शित करती है। जौनपुर की कला-शैली 
की प्रशंसा फपुरर (७7४८) और वर्गेस (5५7९5) ने खूव की है । हैवेल का मत है 
कि इस शैली की विशेषता यह है कि इसमें, हिन्दू व मुस्लिम रचनात्मक विचारों का 
रुचिकर समन्वय है। मार्शल भी इस शैली के भवनों की सजावट को प्रशंसा क रते 
हैं । जौनपुर में बने अनेक भवन व मस्लिदे प्रान्तीय कला के विलक्षण नमुने हैं । इनकी 
भारी-मरकम ढालू दीवारें, वर्गाकार स्तम्भ, छोटी गैलरियाँ आदि हिन्दू विशेषताएँ 
हैं। जौनपुर-शैली का सर्वश्रेष्ठ ज्वलन्त नमूना इब्राहीमशाह शर्कों के समय की अटाला 
मस्जिद है। इसके अगिरिक्त वहाँ के लाल दरवाजे की निर्माण-शैली स्पष्टतया हिन्दू 
है । बंगाल में मी मिश्रित शैली का बिकास हुआ जिसकी विशिष्टता ई टों का उपयोग, 
छोटे स्तम्मों पर नोकदार मेहरावें और हिन्दुओं की अलंकरण की शैली थी । 
]368 ई० में निमित अदीना मस्जिद इसका उदाहरण है। इसके अतिरिक्त गोड़ में 
बने ईंटों के महलों में हिन्दू मन्दिरों की कला का अनुकरण हष्टिगोचर होता है । 
फग्युंसन के मतानुसार गौड़ प्रदेश की शैली की विशेषता उसके स्थूल एवं छोटे पत्थर 
के स्तम्मों में है जिन पर ईटों की नुकीली डाठें (०६०७) तथा. घन्वाकार छतें 
आधारित हैँ । गोड़ प्रान्त के विशेष उल्लेखनीय भवन, हुसेनशाह का मकबरा, बड़ी व 
छोटी सुनहरी मस्जिदें तथा सुलतान नुसरतशाह का कदम रसूल है। गुजरात में 
मुसलमानों के भवनों में शानदार हिन्दू निर्माण-शैली के प्रमाव-चिन्ह स्पष्ट हैं। 
मन्दिरं की निर्माण-शैली और स्थानिकता का जितना अधिक प्रमाव गुजरात की 
मुस्लिम इमारतों पर पड़ा है, उतना अन्यत्र नहीं । गुजरात में मुसलमानों द्वारा 
तिमित अनेक भवनों, मस्जिदों और मकबरों में प्राचीनतम हिन्दू कला की परम्पराओं 
की प्रधानता रही, यद्यपि मुसलमानों की आवश्यकताओं के अनुसार ये कतिपय अंशों 
में रूपान्तरित कर दी गयी थीं। खम्मात में ]335 ई० में निर्मित जामा मस्जिद 
और अहमदाबाद के अन्य भवन इसके उदाहरण हैं । पन्द्रहवीं शताब्दी के पूर्वाद्धे में 
अहमदशाह ने अहमदाबाद नगर की स्थापना की । अहमदाबाद की इमारतों में लकड़ी 
में सुन्दर नक्क्राशी, मनोरम पापाण की जातियाँ ओर अलंकरण हिन्दू भ्रमाव को प्रकट 
करते हैं। इस नगर की जामा मस्जिद, जिसका प्रोरम्म ।4! ई० में हुआ था, 
गुजरात की प्रान्तीय कला का एक उदाहरण है, जिसमें स्थानीय कला का समस्त 
सौन्दर्य और पूर्णता मिश्रित है। इसी प्रकार चम्पानेर की जामा मस्जिद और 
अहमदाबाद में ।5!4 ई में निमित रानी सिपरी की मस्जिद भी गुजरात की 
सम्पन्न शैली के नमूने हैं जो हिन्दू कला के गहन प्रभाव को प्रदर्शित करते हैं। 
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मस्जिदों व मकबरों के अतिरिक्त गुजरात में बावड़ियाँ, सिचाई के साधन तथा सा्व- 
जनिक फलोद्यान भी खूब निमित हुए । 

मालवा की राजधानी माण्डू में मुस्लिम शासकों ने जो भवन व मस्जिदें निमित 
करायी हैं, उनमें दिशली के समान मुस्लिम कला-परम्पराओं का प्राधान्य रहा है। 
इनमें प्रान्तीय कला की अभिव्यक्ति का दमन किया गया ओर नोकदार मेहराब-शैली 
का ही प्रभुत्व हष्टिगोचर होता है। जामा मसजिद, हिंडोला महल, जहाज महल, 
हुसेनशाह का मकबरा, वाजवहादुर और रूपमती के राजप्रासाद, माण्डू के महल 
दिव्य भवन-निर्माणकला के उदाहरण हैं । इसमें हिन्दू-मुसलमान कला-प्रणालियों का 
उतना सुन्दर समन्वय नहीं हुआ है, जितना गुजरात में । हि 

दक्षिण भारत में वहमनी सुलतानों की इमारतों की वास्तुकला में दक्षिणी कला 
का प्रभाव है। बहमनी सुलतानों की इमारतों में तुर्की, मिख्री ओर ईरानी तत्त्वों के 
होने पर भी भारतीय शिल्पियों की प्रतिभा विदेशी प्रमाव से ऊपर उठ गयी ओर 
उन्होंने विदेशियों की कृतियों पर अपनी छाप पहले को अपेक्षा अधिक गहरी छोड़ दी। 
बहमनी सुलतानों की इमारतें प्रायः गुलवर्गा, बीजापुर और वीदर में हैं। गुलबर्गा 
ओर वीदर की मस्जिदें दक्षिणी कला कीं आदशं हैं। गुलबर्गा में फीरोजशाह का 
मकबरा बढ़ते हुए हिन्दू प्रभाव को प्रकट करता है । बीजापुर में मुहम्मद आदिलशाह 
की कब्र, जिसे गोल गुम्वद कहते हैं, दक्षिण भारत की शिल्पकला से प्रभावित एक 
उत्कृष्ट इमारत है। वहमनी सुलतानों ने कई दुर्गो का निर्माण करवाया जिनकी विस्तृत 
योजना व विशुद्धता की प्रशंसा मीडोज टेलर (५९३००७ 7४५४०) ने भो की है। 

मध्ययुगीन हिन्दू वास्तुकला और उत्कीर्ण कला के विषय में हम यह कह सकते 
हैं कि उस समय अपनी-अपनी स्पष्ट बिशिष्टताओं के लिए अनेक स्थानीय शेलियाँ 
थीं जो विविध राजवंशों द्वारा प्रोत्साहित थीं । इनमें लालित्य की भावनाओं की 
अपेक्षा धामिक प्रभाव धीरे-धीरे अधिकाधिक प्रभुत्वशाली हो रहा था। उन्होंने 
कतिपय घाभिक धारणाओं को कला में प्रकट किया । नटराज शिव की कल्पना दक्षिण 
भारत में मध्ययुगीन कला की एक बहुमूल्य देन है। उत्तर भारत में यद्यपि हम 
बहुसंख्यक मन्दिरों, भवनों, राजप्रासादों, दुर्यो आदि को देखते हैं परन्तु उनमें कदा- 
चित ही मौलिक कल्पना है। फिर भी चित्तौड़ में राणा कुम्भा द्वारा निमित जय-स्तम्भ 
मध्ययुगीन हिन्दू भवन-निर्माणकला और क कला का सर्वोत्कृष्ट स्मृति-चिन्ह है। 

सगात 

दिल्‍ली सुलतानों के प्रारम्मिक शासन में संगीत का विकास नहीं हुआ था क्योंकि 
इस्लाम के सिद्धान्त इसके निषेध में थे । पर हिन्दू संस्कृति के संसर्ग ओर सामीप्य से 
मुसलमानों में संगीत के प्रति अधिक अभिरुचि हुई । इसमें दो बातें अधिक सहायक 
हुई । प्रथम, इस्लाम से सूफी मत के सन्तों ने श्रद्धा, भक्ति ओर प्रेम,से ओतप्रोत अपने 
मजन गीत ओर कविताओं में वृद्धि की । द्वितीय, जो हिन्दू घर्म-परिवर्तत करके 
मुसलमान बन गये थे, उन्होंने हिन्दू परम्पराओं के भक्ति-गीतों व भजनों को नहीं 
त्यागा । इससे मुस्लिम समाज में संगीत को प्रेरणा मिली । मुसलमानों ने हिन्दुओं के 
वाद्ययन्त्रों को अपना लिया और ध्रुपद को स्वीकार कर लिया। साथ ही, उन्होंने 
'ख्याल' और 'कब्वाली' का आविष्कार कर तबला ओर सितार जैसे वाद्ययन्त्रों को 
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प्रस्तुत किया । पर संगीत की प्रभूत प्रगति मुगलकाल में हुई, फिर भी इस युग में 
हिन्दू और मुसलमानों के पारस्परिक समन्वय की भावना का आभास संगीत के 
क्षेत्रों में मी हष्टिगोचर होता है। 
सिक्कों का मुद्रण 

सल्तनत-युग में सिक्कों का मुद्रण भी हिन्दू-मुस्लिम समन्वय के चिन्ह प्रकट 
करता है। मुहम्मद गोरी ने कन्नौज के हिन्दू नरेशों के सिक्कों को नकल की थी जिन 
पर लक्ष्मी की प्रतिमा अंकित थी । कतिपय मुस्लिम सिक्कों पर शिव के नन्दी की 
, प्रतिमा ओर देवनागरी लिपि में सुल्तान का नाम तथा अश्वारोही अंकित किये गये 
ये । प्रारम्भिक युग में ऐसे ही सिक्कों पर कमी-कमी हिन्दू नरेशों का नाम मुस्लिम 
सुल्तान के ताम के साथ जोड़कर अंकित किया जाता था। 


नष्कष 
इस प्रकार राजनीतिक सम्बन्धों में विद्वेष होने पर भी हिन्दू और मुस्लिम 
संस्कृतियों के हेल-मेल से सुदूर तक प्रभावित करने वाले परिणाम हुए। मुस्लिम विजेता 
अपने साथ निंदिष्ट सामाजिक ओर घामिक विचार लाये थे जो हिन्दुओं के विचारों 
से मोलिक रूप में भिन्न थे । परन्तु सुदीघे काल के सम्पर्क में हिन्दुओं और मुसलमानों 
के दो विभिन्न समुदाय परस्पर अधिक समीप आ गेये जिसके परिणामस्वरूप हिन्दू 
संस्कृति का विकास इस्लामी रंग से रंजित हो गया । परन्तु हिन्दू संस्कृति भी मुसल- 
मानी तत्त्वों को प्रमावित किये बिना न रही। वास्तव में हिन्दू ओर मुसलमान दोनों 
ने ही सांस्कृतिक देन के विकास में अपना-अपना योग दिया है। मध्य-युग में दो विभिन्न 
संस्कृतियों का परस्पर संसग और हेल-मेल हुआ परन्तु उनका पूर्ण समन्वय नहीं 
हुआ। वे एक-दूसरे में पूर्णतया नहीं घुल-मिल गयीं । प्रथम, इन दोनों संस्कृतियों में 
संघर्ष हुआ ओर तब समन्वय, परन्तु यह पूर्णरूपेण न था । 
हिन्द घमं पर इस्लाम की प्रतिक्रिया विविध रूप से हुई । हिन्दू समाज के अनु- 
दार सनातनी तत्त्वों ने विस्तृत कठोर ओर अपरिवरतंनशील जाति-नियमों को बनाकर 
अपनी सामाजिक और धामिक प्रणालियों को हढ़ कर लिया । परन्तु उदार तत्त्वों ने 
इस्लाम के कतिपय लोकतन्त्रीय सिद्धान्तों को अंगीकार कर लिया। ये सिद्धान्त 
रामानन्द, कबीर, नानक, दादू और चैतन्य जैसे सन्तों के उपदेशों और मतों में अभि- 
व्यक्त हुए । बंगाल में वैष्णव घमं ओर महाराष्ट्र में मक्ति सम्प्रदाय का विकास हिन्दू 
धर्म व इस्लाम के सम्पर्क को देन मानी जाती है | इस संसर्गे की दूसरी देन सहयोग, 
सहिष्णुता और सामंजस्य की भावना है जिसकी अभिव्यक्ति सूफी सन्तों के विचारों 
ओर मुस्लिम सन्तों के प्रति हिन्दुओं की श्रद्धा में हुई थी । सूफी मत का आधार हिन्दू 
विचारघाराओं से अत्यधिक प्रभावित हुआ । 
इस सम्पर्क का अन्य महत्त्वशील प्रभाव प्रादेशिक भाषाओं ओर उडू के विकास 
में इष्टिगोचर होता है। देष्णवों की कविता हिन्द्र धमं ओर इस्लाम के समन्वय का 
सर्वोत्कृष्ट विलक्षण उदाहरण है । समाज में शिशु-हत्या, स्त्रियों का एकान्तवास 
और पर्दा एवं पुरुषों पर उनका अवलम्बन, बाल-विवाह, नवीन वेश-भूषा, प्रथाएं; 
हम: उत्संव, समारोह, त्यौहार आदि उस युग की सामाजिक व्यवस्था प्रकट 
करते हैं । 


ह 
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कला के क्षेत्र में मेहराब, गुम्वद और मीनारों की विदेशी कल्पनाएं हिन्दू कला 
की परम्पराओं के साथ मिश्रित हो गयीं । हिन्दू ओर मुस्लिम तत्त्वों के समन्वय से 
अवन-निर्माणकला की एक नवीन शैली का विकास हुआ । मुस्लिम वास्तुकला की 
कठोरता भोर सादगी कम हो गयी ओर हिन्दुओं की अत्यधिक लालित्यपूणं अलंका रिता 
संक्षिप्त कर दी गयो । वास्तुकला में मुसलमानों की रचना-कृति और सामंजस्य 
हिन्दुओं की दिव्यता ओर अलंकरण में घुल-मिल गये । परिणामस्वरूप, विशाल प्रांगण 
वाली मस्िदें, भव्य सभा-मण्डप वाले मन्दिर व विशाल मवन कलापूणं अलंकरणों सहित 
बनने लगे । मेहराव व गुम्बद जो मुसलमानी भवनों व मस्जिदों में समुचित अनुपात 
के साथ बनाये जाते थे, हिन्दू कला में प्रविष्ट हो गये । इसी प्रकार विविध रंगों के 
झरने और सुनहरे फूल-पत्तियों के वनाने का कार्य भी भवन-निर्माणकला में स्थान 
पाने लगा । 

प्रश्नावली 

।. किस रूप में इस्लाम ने भारत में मुस्लिम राज्य के स्थापित हो जाने के पश्चात्‌ 
देश के विभिन्न प्रदेशों में हिन्दू समाज व संस्कृति को प्रभावित किया ? 

2. मध्य-युग में भारत में इस्लाम की सांस्कृतिक सफलताओं के परिणामों का 
मूल्यांकन कीजिये । 

3. दिल्ली के सुलतानों के शासन के अन्तर्गत मध्ययुगीन मारत में लोगों की 
सामाजिक, आथिक और घामिक दशाओं का वर्णन कीजिये । 

4. भक्ति-आन्दोलन की उत्पत्ति, प्रकार और विकास का वर्णन कीजिये । 

5. हिन्दू घामिक आन्दोलनों ने किस प्रकार इस्लाम के प्रसार का प्रतिरोध किया ? 

6. भारत में मुस्लिम शासन के प्रतिष्ठित हो जाने के पश्चात्‌ देश के विभिन्न भागों 
में हुए भारतीय साहित्य के विकास का पूर्णरूपेण विवेचन कीजिये । 

7. इण्डो-मुस्लिम वास्तुकला की क्या विशेषताएँ थीं ? अपने उत्तर में इसको 
समझाने के लिए निर्दिष्ट उदाहरण दी जिये। 

8. मध्य-युग में भारत के धामिक और साहित्यिक आन्दोलनों का वर्णन कीजिये। 
इसके लिए कोन से तत्त्व उत्तरदायी हैं ? 

9. तेरहवीं शताब्दी की मवन-निर्माणकला के तत्त्वों को बताइये ओर इस मत 
का विवेचन कीजिये कि यह कला इस युग की राजनीतिक दशा की अभि- 
व्यक्ति थी । 

]0. मुगल-थुग के पूर्व के काल में इस्लाम ने घमं, माषा और कला को केसे प्रभा 
वित किया ? इसके लिए कौन से तत्त्व सहायक हुए ? 

।]. भारत में मुस्लिम शासन के प्रारम्मिक वर्षों में वास्तुकला की नवीन 'भारतीय' 
शैलियों के विकास में जिन तत्त्वों ने सहायता दी, उनको विवेचन कीजिये । 
मध्य-युय को इस नवीन शैली में जो भवन निर्मित हुए हैं, उनका वर्णन कीजिये । 

72. इस कथन को व्याख्या कीजिये कि दिल्‍ली सल्तनत कला ओर साहित्य की 
उत्साही संरक्षक थी ओर यह सांस्कृतिक राज्य कहलाने के योग्य है । 

3. सूफी मत क्या है ? इण्डो-मुस्लिम संस्कृति के विकास में सूफी सन्तों की क्या 
देन रहो है ? 
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अथवा 
पूर्व-मध्यकालीन भारत में हिन्दू-मुस्लिम सांस्कृतिक समन्वय के निर्माण में 
मुस्लिम सूफी सन्तों ने क्या कार्य किये ? 
उन विविध सामाजिक और राजनीतिक प्रभावों का वर्णन कीजिये जिनके कारण 
उस सुधारवादी-आन्दोलन का उत्कषं हुआ जो भक्ति-आन्दोलन के नाम 
से प्रख्यात है। भक्ति-सम्प्रदाय के किन्‍्हों दो सुधारको के सिद्धान्तो पर टिप्पणी 
लिखिये । ; 
भारतीय संस्क्रेति के विकास में सुधारवादी सन्तों की देन का विवेचन कीजिये। 
क्या आप इस मत से सहमत हैं कि पूर्व-मुगलकालीन युग (7७-५४३! 
P०r।००) भारतीय इतिहास का सबसे अधिक अन्धकारमय काल है.? 
टिप्पणियाँ लिखिये--अलबरूनी, अमीर खुसरो, गुरु नानक, कबीर, “इण्डो- 
सरसनिक' कला-शैली (।०4०-927०९० 870) । 
भारत के धामिरु तथा कला-कौशल के इतिहास में सल्तनत-युग के महत्त्व को 
स्पष्ट कीजिये । 
“दिल्ली और अन्य कई नगरों में मुस्लिम शासन के स्थायी रूप से स्थापित 
हो जाने से भारत में कई उल्लेखनीय परिवतंन हुए ।” सल्तनत-युग की स्थापत्य- 
कला और धर्म का विशेष उल्लेख करते हुए इन परिवतंनों का विवेचन की जिये । 


CEC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


I4 
भारतीय संस्कृति और मुगल 


—्o्—्—््््—्—o्n्n—?D?3्— Q©O^(्—्— 


मुगल शासन की स्थापना-मध्य एशिया में फरगाना के राजकुमार जही रुद्दीन 
बाबर ने भारत: पर आक्रमण किया। अप्रैल ]526 ई० में उसने दिल्ली के सुलतान 
इब्राहीम लोदी को पराजित कर दिया और दूसरे ही वर्ष कानवाह के युद्ध में राणा 
साँगा पर भी विजयश्नी प्राप्त की । इससे भारत में मुगल राज्य स्थापित हो गया। 
बाबर का उत्तराधिकारी हुमायूं हुआ जिसे उत्तरी भारत में अपनी शक्ति को संगठित 
करना पड़ा । इसके हेतु उसने गुजरात पर आक्रमण कर वहादुरशाह को पराजित कर 
दिया परन्तु वह स्वयं अफगान नेता शेरखाँ द्वारा सावधानी से आयोजित युद्ध में 
पराजित हुआ और भारत छोड़कर उसे फारस जाना पड़ा । 

सुर राजवंश (540-55 ई०) शेरशाह सुरी--शेरखां दिल्‍ली के, राज्य- 
क्षिहासन पर शेरशाह के नाम से आरूढ़ हुआ ओर उसने ।540 ई० में सुर राजवंश 
की स्थापना की । अपने दक्ष शासन, मोलिक भूमि-सुधार, लोक-कल्याण के कार्य और 
न्याय तथा सहिष्णुता की नीतिसे वह भारत के महान्‌ शासकों में प्रतिष्ठित है । 
बह्‌ प्रथम सुलतान था जिसने लोगों की इच्छा पर आश्रित भारतीय साम्राज्य की 
नींव डालने का प्रयास किया। उसके उत्तराधिकारी दुबंल थे, अतएव तत्कालीन 
अराजकता का लाम उठाकर हुमायूं ने भारत पर आक्रमण किया और पन्द्रह वर्ष की 
अनुपस्थिति के पश्चात्‌ पुनः अपना खोया हुआ दिल्ली का राज्य प्राप्त कर सिया । 

हुमायूँ का पुनःस्थापन और इसका सांस्कृतिक महत्त्व--हुमायूं की पुनःस्थापना 
अपने साथ ईरानी सांस्कृतिक प्रभाव भारत में ले आयी । ईराना साम्राज्य में हुमायूँ 
के दीघें काल के निवास ने उसके उत्तराधिकारी के साम्राज्य को ईरानी रंग में रंग 
दिया । उसके साथ ईरान जाने वाले सामन्त और उसके साथ ईरान से भारत आने 
वाले ईरानी व्यक्ति मारत में ईरानीकरण के केन्द्र बन गये । इसके अतिरिक्त गुणवान 
योग्य ईरानी व्यक्ति निरन्तर भारत में आते ओर मुगल राजसमा में उच्च पद पर 
प्रतिष्ठित होते रहे। फलतः आगामी सौ वर्षों में मुगल साम्राज्य ईरानी सांस्कृतिक 
तत्त्वों से अधिक रंजित हो गया था । 


अकबर और मुगलों के अन्तर्गत राष्ट्रीय राजतन्त्र को स्थापना-हुमाय्‌ं का 
उत्तराधिकारी अकबर हुआ, जिसने ।556 ई० में हेमु को पराजित किया । इससे अफगान 
शासन की इतिश्री और मुगल शासन की स्थापना हो गयो । अनेक युद्धं के पश्चात्‌ 
अकबर ने मालवा, गोंडवाना, गुजरात, रणथम्भोर, चित्तोड़, बंगाल, काबुल, काश्‍मी र, 
सिन्ध, बलूचिस्तान, उड़ीसा ओर अहमदनगर जीत लिये और उन्हें अपने राज्य में 
मिला लिया। बीस वर्ष में मेवाड़ को छोड़कर समस्त भारत में अकबर ने अपनी 
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प्रभृता स्थापित कर ली । तब उसने नवीन नीति का अनुसरण किया । अकवर ने 
राजपूतों के साथ मित्रता की उदार नीति और उनके साथ वेवाहिक सम्वन्धों, हिन्दुओं 
पर लगाये गये जजिया ओर तीर्थ-कर के उन्मूलन, अपनी धामिक सहिष्णुता की नीति 
और हिन्दुओं को राज्य में उच्च पदों पर नियुक्त करने की नीति से अपने शासन का 
बिदेशीपन कम कर दिया ओर राष्ट्रीय राज्य का निर्माण किया । हिन्दुओं को अपने 
पक्ष में करने की उदार नीति से उसने राष्ट्रीय राजतन्त्र का मार्ग सुलभ कर लिया। 
उसके सामाजिक सुधारों, उसकी भूमि-कर और मनसबदारी की प्रथाओं व उसके 
सुदक्ष व स्वस्थ शासन से वह मुगल साम्राज्य का वास्तविक संस्थापक माना जाता है । 
उसके उत्तराधिकारी जहाँगीर के शासनकाल में उसकी चतुर नीतियों का यथार्थ प्रभाव 
प्रकट हुआ ओर जव औरंगजेब ने उनकी नीतियों को पलट दिया, तव मुगल साम्राज्य 
को मुत्युसम आघात लगा । 

. जहाँगीर (!605-.627 ई०)--अकबर के बाद जहागीर सिंहासनारूढ 
हुआ | दीनइलाही को छोड़कर उसने अकवर द्वारा निर्धारित नीति का अनुकरण 
किया । उसका शासन साम्राज्य में शांति व समृद्धि का काल था, परन्तु नूरजहाँ और 
उसके परिवार के प्रभाव के कारण राजसमा और साम्राज्य में ईरानी सांस्कृतिक 
तत्व प्रविष्ट होने लगे थे । 

शाहजहाँ (627-]658 ई०)--कठोर संघर्ष के पश्चात्‌ शाहजहाँ जहाँगार 
का उत्तराधिकारी हुआ । बुन्देलों और खानजहान लोदी के विद्रोहों का दमन करके 
उसने दक्षिण के गोलकुण्डा ओर बीजापुर के सुलतानों के विरुद्ध युद्ध किया और उन 
पर अपना प्रभुत्व स्थापित करने में सफल हुआ। उसने राज्य के राष्ट्रीय रूप को 
बनाये रखा । मुगलों में शाहजहां सबसे महान्‌ निर्माता था । उसके शासन को मुगल- 
काल का 'स्वणे-युग' कहा जाता है। यद्यपि उसका शासन मुगल साम्राज्य के चरम 
उत्कषं का समय था परन्तु उसके शासन में ही पतन के बीज बो दिये गये थे। 


औरंगजेब (658-707 ई०)--राज्यारोहण के लिए बन्धुओं में हुए अनिष्ट 
कारी युद्ध के पश्चात्‌ औरंगजेव दिल्‍ली के सिंहासन पर आरूढ़ हुआ | उसने प्रारम्भ से 
ही अकबर की राष्ट्रीय राज्य की नीति परिवर्तित कर दी ओर राज्य का इस्लामी रूप 
पुनः स्थापित कर दिया । अपनी धार्मिक अनुदारता और इस्लामी सिद्धान्तों के प्रतिः 
पादन से, अपनी हिन्दू विरोधी सक्रिय नीति से (मन्दिरों का विध्वंस, हिन्दू व्यापारियों 
पर दमनकारी कर, जजिया-कर का पुनः आरोपण, हिन्दू अधिकारियों की सेवानिवृत्ति, 
राजसमा में हिन्दू प्रथाओं का अन्त, हिन्दुओं का बलपूर्वक धमं-परिवर्तन आदि), ओर 
राजपूतों के साथ स्वस्थ सम्बन्धों का विच्छेद करके औरंगजेब ने घमंतन्त्रवादी राज्य 
का निर्माण किया और- इससे राष्ट्रीय र।ज्य का अन्त हो गया । अपने विचारों और 
चरित्र से औरंगजेब सुदृढ़ राज्य का निर्माण करने में सर्वथा अयोग्य था । अकबर न्ते 
मुगल साम्राज्य की नींव डाली ओर राष्ट्रीय राज्य का निर्माण किया परन्तु औरंगजेब 
ने इसका अन्त कर दिया । 


ओरंगजेब के पश्चात्‌ निर्बेल उत्तराधिकारियों की एक दी पंक्ति है जिनमें से 


क अन्तिम सम्राट वहादुरशाह को अंग्रेजों ने ।857 ई० के बिद्रोह के पश्चात्‌ सिहासन- 
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च्युत कर रंगून को देश-निकाला दे दिया, जहाँ 2862 ई० में कारावास में उसका 
देहावसान हो प्रया । 
मराठों का उत्थान और पतन 
महाराष्ट्रों में मुस्लिम शासनकाल में भक्ति-आन्दोलन ने राष्ट्रीय भावना जाग्रत 
कर दी और उसकी पराकाष्ठा शिवाजी (627-680 ई०) जैसे नेता के उत्कर्ष 
में हुई । उसने राष्ट्रीय भावनाओं से ओतभ्रोत हो, मराठों को सैनिक समुदाय में 
संगठित किया और बीजापुर तथा मुगल सेनाओं को पराजित कर भयंकर प्रतिरोध 
के होने पर भी हिन्दू राज्य की स्थापना की। स्वदेश-भक्त, सेनापति, शासक और 
राजनीतिज्ञ के रूप में शिवाजी अपने समकालीन लोगों में अधिक उच्चतम पद पर 
प्रतिष्ठित थे । 

शिवाजी का उत्तराधिकारी उनका पुत्र शम्भाजी (680-।689 ई०) हुआ। 
औरंगजेब ने उसे बन्दी बनाकर उसका वध कर दिया और उसके अबोध पुत्र शाहु को 
अपने संरक्षण में ले लिया। इसके वाद मराठों की स्वतन्त्रता के सिए मुगलों से एक 
दीर्घकालीन युद्ध प्रारम्भ हो गया । औरंगजेब की मृत्यु के पश्चात्‌ शाहू महाराष्ट्र में 
लौट आया ओर सतारा में राजगद्दी पर वैठा। शाहू के शासनकाल में महाराष्ट्र में 
शक्तिशाली पेशवाई शासन-विधि का प्रादुर्भाव हुआ । द्वितीय पेशवा वाजीराव (720- 
740 ई०) ने हिन्दू-पद-पादशाही के सिद्धान्त की घोषणा की जिसका अभिप्राय 
यह था कि अखिल भारतीय हिन्दू साम्राज्य की स्थापना की जाय और महाराष्ट्र 
उसका केन्द्र हो तृतीय पेशवा बालाजी बाजीराव (740-767 ई०) के शासनकाल 
में यह कल्पना मूत्तं स्वरूप हो गयी और मराठा साम्राज्य के अन्तर्गत लगभग समस्त 
भारत आ गया । 757 ई० में जव मराठों ने अपने मनमाने ढंग से कठपुतली मुगल 
सम्राट को सन्धि की शते लिखवायीं तब मराठों ने मुगलों की प्रभुसत्ता को सम्पूर्णतः 
नष्ट-भ्रष्ट कर दिया था । अब दिल्ली में मुगल सम्राट की केवल छाया ही शासन 
कर रही थी । परिणामस्वरूप, ।76 ई० में पानीपत के रणक्षेत्र में अफगान शासक 
अहमदशाह के नेतृत्व में मुस्लिम सत्ताओं और मराठों के बीच संघर्ष अवश्यम्भावी हो 
गया । यद्यपि पानीपत के युद्ध का परिणाम मराठों के विपक्ष में हो गया, तथापि वे 
इस आघात से शीघ्र ही संभलकर उठ खड़े हुए । 

76] ई० के फश्चात्‌ उत्तर भारत में मराठा शक्ति सामन्तवादी बड़े मराठा 
नरेशों (ग्वालियर के सिन्धिया, इन्दौर के होल्कर, नागपुर के भोंसले ओर बड़ौदा 
के गायकवाड) द्वारा स्थापित की गयी । उन्नीसवीं शताब्दी के प्रथम चतुर्थ भाग में 
अंग्रेजों ने धीरे-धीरे एक के बाद दूसरी इन चारों सत्ताओं को पराजित कर दियां 
ओर स्वतन्त्र मराठों का अन्तिम चिन्ह विलुप्त हो गया । 


मुगलों के अन्तर्गत जीवन! 
' डॉक्टर बेनीप्रसाद ने अपने-ग्रन्थ 'जहाँगीर' में लिखा है कि ““मुगलों का एक 


।. यह प्रधानता निम्नलिखित पुस्तकों पर आधारित है: 
(a) An Advanced History of India by Dr, R. C. Majumdar and 
others, | 3 ब . (contd. 
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सांस्कृतिक साम्राज्य था।” प्रोफेसर एस० आर० शर्मा ने अपनी पुस्तक, “The Crescent 
in [708 में मुगल संस्कृति का उल्लेख करते हुए लिखा है कि मुगल संस्कृति के तत्त्व 
विशुद्ध रूप से न तो हिन्दू हैं और न मुस्लिम; परन्तु दोनों का सुन्दरतम समन्वय है। 
प्रारम्भिक मुसलमानों ने प्रत्येक वस्तु जो हिन्दू थी, विनष्ट कर दी, पर मुगलों ने उनको 
अपने में मिलाकर, उनका एकीकरण कर अमर सांस्कृतिक तत्त्वों की रचना की । सच 
बात तो यह है कि दिल्ली-सुलतानों के शासन से उत्तराद्धे में सामंजस्य, ` सहिष्णुता 
और सहयोग की जो प्रवृत्तियाँ समुदित हुई थीं, मुगल शासन में वे पूर्णतया प्रस्फुटित 
हुई एवं सुन्दर सांस्कृतिक जीवन की अभिव्यक्ति हुई । इसकी छाप हमारे सांस्कृतिक 
जीवन के विभिन्न अंगों पर आज भी दृष्टिगोचर होती है। मुगल शासन में आथिक 
समृद्धि और शान्तिमय जीवन ने इस सांस्कृतिक समन्वय व विकास में पूर्ण सहयोग दिया। 


सामाजिक दशा 

` समाज की रचना--मुगलकाल में समाज सामन्तवादी आधार पर संगठित था 
जिसमें बादशाह सर्वप्रधान था। बादशाह के नीचे शासकीय सामन्त थे जिनके विशिष्ट 
अधिकार, सुविधाएँ एवं सम्मानीय पद होते थे। यह सामन्त-वगे इच्छानुकूल शासन 
चलाता था | इन सामन्तों में विभिन्न श्रेणियाँ व स्तर थे। यद्यपि सामन्तवाद में 
विदेशी तत्त्व भी सम्मिलित थे, परन्तु किसी कों भी धन-द्रव्य बाहर ले जाने की आज्ञा 
नहीं थी। सामन्तों के नीचे छोटा और मितव्ययी मध्यम-वर्ग था और इसके नीचे 

निम्न-वर्ग थे। , , 
भोग-विलासपुर्ण उच्च जीवन का स्तर--सामन्त लोग धन-द्रव्य और सुख-सुवि- 
घाओं में डूबे रहते थे और धनाढ्य लोग अपने पास साधनों की प्रचुरता के कारण भोग- 
बिलास, ऐश्वर्य और मद्यपान में संलग्न रहते थे। मुगल पदाधिकारी भी आमोद-प्रमोद 
में अपना जीवन व्यतीत करते थे । भोग-विलास से परिपूर्ण जीवन मुगल राज-दरवार और 
मुगल-युग के सम्मान के लिए एक आवश्यक वस्तु थी । उच्च-वगों के वस्त्र, भोजन और 
जीवन-निर्वाह एवं रहन-सहन में भी विलासिता की आभा झलकती थी । इससे धनवान 
और सामन्तों के जीवन-स्तर तथा साधारण लोगों के जीवन-स्तर में वृहद्‌ अन्तर होना 
स्वाभाविक था। इस युग में भारतीय राजसभाओं और सामन्तों के जीवन में सबसे 
अधिक आकर्षक तत्त्व भोग-विलास की अतुलनीय भावना थी । बादशाह का दरबार धन 
और संस्कृति का केन्द्र था! अकवर ने ही मुगल दरबार के दिव्यं और शानदार जीवन 
का सूत्रपात किया । जब कभी सञ्जाट बाहर पर्यटन करने जाते थे, तब किसी भी रूप 
में उनकी शान-शौकत में कमी नहीं होती थी और राजधानी भी अपनी दिव्यता और 
भव्यता के साथ ञ्रमण करती थी। दूरस्थ प्रदेशों में गुद्ध-संचालन करते समय भी 
शाही दरबार के रंग-ढंग में विरक्ति की कोई भावना नहीं रहती थी । सम्राट, दरबार 
और अपने संरक्षकों का अनुकरण करके सामन्त भी अपव्यय और भोग-विलास का 
जीवन व्यतीत करते थे। राजवंश, सामन्त और उच्च-वगं के लोगों के जीवन का 
प्रमुख उद्देश्य अधिक से अधिक सुख, विलास व ऐश्वयं का जीवन व्यतीत करना था, 


(0) The Cambridge History of India, Vol. IV. 
(०) Muslim Rule in India by Dr. Ishwari Prasad. 
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यद्यपि उनमें दानशीलता, वीरता, विद्या-प्रेम आदि गुण थे। उनमें गवं का आत्म- 
सम्मान कूट-कूट कर भरा था। वे शोषक थे और श्रमिकों व निम्न श्रेणी के लोगों 
द्वारा उत्पन्न धन का अपव्यय करते थे । वेश-भूपा, भोजन और जीवन के ढंगों में 
सामन्तों और उच्च-वर्गों ने ऐश-आराम की भावना प्रदर्शित की । जरी के बेल-दूटेदार 
कपड़े, छपे हुए रेशम और मलमल के वस्त्र बड़े-वड़े सामन्तों की साधारण वेश-भूषा 
थी। बहुमूल्य वस्त्राभूषण धारण करना बादशाह और दरवारी अपनी शान समझते 
थे । भोजन बहुमूल्य, अत्युत्तम, विशिष्ट व स्वादिष्ट होता था, जैसा सर टॉमस रो 
ने वर्णन किया है। हिन्दुओं के सादे, रूखे-सूखे भोजन का स्थान अब घनी और उच्च- 
वर्गो के चटपटे मसाले वाले बहुमूल्य व विशिष्ट भोजन ने ले लिया था। मध्य-पूर्व 
की बहुमूल्य विविध भोजन-सामग्री का उपयोग होने लगा था। मध्य एशिया और 
ईरानी अमीरों के रीति-रिवाजों का अनुकरण करके हिन्दू सामन्त भी बड़ी-बड़ी 
दावतें देने लगे थे। दुलभ फल, अद्भुत उवाले हुए पदार्थ, पाकशास्त्रकला के अनुसार 
बनाये गये स्वादिष्ट व रुचिकर भोजन, जिनका बिकास ईरान के समाज में हुआ था, 
भारत में आ गये और शीघ्र ही हिन्दू तथा मुसलमानों दोनों के ही धनसम्पन्न-वर्गों 
में लोकप्रिय हो गये । मांस भोजन का सामान्य पदार्थ था परन्तु गो-मांस प्रायः प्रयुक्त 
न; होता था । फलों का खूब प्रचार था और वहुधा ये वुखारा तथा समरकन्द से मेंगाये 
जाते धे । ग्रीष्मकाल में सभी श्रेणी के लोग बर्फ का प्रयोग करते थे परन्तु सामन्त 
लोग इसका उपयोग वर्ष भर करते थे | मद्यपान का दुर्व्यसन अधिक था और विदेशों 
से उत्तम से उत्तम मदिरा मंगाकर उसका उपयोग किया जाता था। : 

विशाल अन्तःपुर इस युग की साधारण बात थी और राजा से लेकर नीचे 
सामन्तो तक प्रत्येक बहुसंख्या में स्त्रियों, दासियों और नतंकियों को रखता था । अबुल 
फजल के अनुसार अकबर के अन्तःपुर में 5,000 स्त्रियाँ थीं जिनकी देखरेख महिला- 
अधिकारियों का पृथक मण्डल करता था । अन्तःपुर की इन नारियों पर सहर्त्रों रुपये 
व्यय होते थे ओर अवसर आने पर प्रीतिभोज भी दिये जाते थे । स्त्रियों का कोई 
महत्त्व न था। वे केवल भोग-विलास की वस्तु समझी जाती थीं। 

अनेक प्रकार के आमोद-प्रमोद और खेल-तमाशों में सामन्त लोग भाग लेते थे। 
सामन्तों व धनवानों के मकान भव्य प्रासाद थे जो अधिक धन व्यय करके सुसज्जित 
किये गये थे। शाहजहाँ के शासन के अन्तिम वर्षों में सामन्तगण अपनी प्राचीनतम 
उपयोगिता को खोने और अधिक पतित होने लगे थे । औरंगजेब के शासनकाल ओर 
अठारहवीं सदी में उनमें उत्तरोत्तर पतन होने लगा था । शिक्षा के अभाव, असंयम तथा 
अत्यधिक मद्यपान ने उन्हें अवनति के गड्ढे में ढकेल दिया था एवं उनके ईर्ष्षाद्वेष, 
वैमनस्य और षड्यन्त्रों से सामाजिक जीवन दूषित हो गया था। 

मध्यम-व्गं के लोग--मध्यम-वगं में प्रायः राज्य-कमंचारी और व्यापारी सम्मि- 
लित थे। मध्यम-वगं के लोग गर्व व वाह्माडम्बर में अधिक व्यय नहीं करते थे । 
परन्तु वे अपने धन्धों व व्यवसायों के अनुकूल स्तर के अनुसार रहते थे। राज- 
सभा के निम्न पदाधिकारी अपने-अपने कायं द्वारा निर्धारित स्तर के अनुसार रहते 
थे । जैसा प्रसिद्ध इतिहासज्ञ मोरलैण्ड (0९274) संकेत करते हैं कि इन लोगों का 
जीवन अपेक्षाकृत सुखी व सम्पन्न था। साधारणतया व्यापारीगण सादा, शात्त और 
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संयमी जीवन व्यतीत करते थे। या तो वे अपना धन छिपाकर रखते थे अथवा 
अत्यन्त ही मितव्ययी जीवन व्यतीत करते थे जिससे स्थानीय अधिकारी या. फौजदार 
उन्हें धन से वंचित न कर दें। पश्चिमी समुद्रतट के व्यापारियों ने, जिन्होंने अपने 
विस्तृत व उन्नत व्यापार से अधिक धन संग्रह किया था, उच्च जीवन-स्तर को बनाये 
रखा और वे भोग-विलास में रत रहते थे क्योंकि उन्हें अन्य व्यापारियों के समान 
घनापह्रण का भय नहीं था। 
निम्त-वर्गों के लोग--निम्न-वर्ग के अन्तर्गत नगर के शिल्पी, ्रमजीची, ग्रामीण, 
कृषक आदि थे । उपरोक्त दो श्रेणियों की अपेक्षा इनका जीवन कठोर एवं असन्तोष- 
जनक था । इसके पास वस्त्रों का अभाव रहता था । ऊनी वस्त्र और जूते तो उनकी 
सामथ्यं के बाहर थे साधारण स्थिति में भुखमरी नहीं थी, परन्तु अकाल और दुर्भिक्ष 
के समय उनको अनेक कष्ट रहे होंगे । फ्रांसिस्को पलसीर्ट (Francisco Palsaert) 
के वर्णन से हमें विदित होता है कि उस समय लोगों की तीन श्रेणियाँ थीं जिनका 
स्तर दासता से कुछ ही ऊँचा था। वे श्रमजीवी, चपरासी, सेवक और दुकानदार थे। 
श्रमजीवियों का कार्य स्वेच्छाकृत नहीं था, वेतन कम था, खाद्य-सामग्री और गुहों में 
दरिद्रता थी और वे केन्द्रीय सरकार की दमन-नीति के शिकार होते थे । वेतन कम 
होने से नोकरों की संख्या अत्यधिक थो । उनमें ईमानदारी दुलंभ थी और अपने वेतन 
को पुरा करने के लिए वे 'दस्तूर' माँगते थे, यद्यपि दुकानदार धनवान और प्रतिष्ठित 
होते थे, परन्तु ये साधारणतया अपने धन को छिपाकर रखते थे। इन्हें अत्यधिक हानि 
उठानी पड़ती थी क्योंकि इन्हें राजा और उसके अधिकारियों को वाजार-भावों की 
अपेक्षा नीची दरों पर वस्तुएँ देनी पड़ती थीं। 
अकबर के समय में कृषक सुखी जीवन व्यतीत करते थे क्योंकि राजा की मागे 
निदिष्ट थीं और उनके प्रति बादशाह की भावना उदार थी । राज्य की ओर से कृषकों 
का विशेष ध्यान रखा जाता था और राज्य-कर्मचारी सरकारी आदेशों के अनुसार 
उनके साथ नम्रता का व्यवहार करते थे। परन्तु शाहजहाँ के अन्तिम वर्षों में प्रान्त- 
पतियों द्वारा कृषकों को अधिक कष्ट दिये जाते थे; अतः उनकी दशा निकृष्ट होती गयी 
ओर दरिद्रता बढ़ने लगी । साधारणतया लोग ईमानदार और वचन के पक्के होते थे एवं 
उनमें सन्तोष की मात्रा अधिक थी । इसीलिए उन्होंने प्रचलित राजनीतिक, सामाजिक 
व आधिक प्रतिबन्धों या अन्यायों के विरुद्ध आवाज बुलन्द नहीं की । 
सनोरंजन के साधन--उस समय आमोदःप्रमोद के अनेक साधन विद्यमान थे | 
सभी मुगल वादशाहों को खेल-कूद व व्यायाम में अभिरुचि थी । शिकार, पोलो तथा 
पशुयुद्ध प्रचलित थे और कुश्ती लड़ने तथा कबूतर उड़ाने का शौक भी लोगों को था। 
इसके अतिरिक्त शतरंज, चोपड़, पांसा आदि खेल खेलने में लोग आनन्द लेते थे। मद्य- 
पान से लोग अनभिज्ञ नहीं थे । उच्च-वगं के लोग, 'सामन्तों! और औरंगजेब को छोड़- 
कर सभी मुगल बादशाह मद्यपान के आदी थे । “बाबर का आमोद-प्रमोद, हुमायूँ का 
अफीम की पीनक में धुत रहना, मदिरा के प्रभाव से अकबर का झक्क़ीपन, अत्यधिक 
` मदिरापान के कारण अकबर के दो पुत्रों की अल्पायु में ही मृत्यु हो जाना और जहाँगीर 
'का मदिराप्रेम आदि बातें इस कथन की पुष्टि करती हैं ।” मद्यपान और अफीम-सेवन 
के अतिरिक्त लोग तम्बाकू भी पीते थे। , 
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वस्त्रामूषण--मुगल-युग अपने वस्त्रानुराग के लिए प्रसिद्ध था | जरी में बहु 
मूल्य वस्त्र व रेशम.तथा मलमल के सुन्दर कपड़े उच्च-वर्ग के लोग पहनते थे । जाति- 
चिन्ह के अतिरिक्त, जिससे हिन्दू लोग पहचाने जा सकते थे, हिन्दू और मुसलमाल दोनों 
वर्गों के सामन्तों की वेश-भूषा एक सी ही थी | दरवार की शान उन्हें बहुमूल्य वसन 
और रत्नजड़ित आभूषण धारण करने के लिए वाध्य करती थी। अबुलफजल के 
कथनानुसार बादशाह अकवर को प्रति वषं एक सहस्त्र वेष-भूषाएं वनवानी पड़ती थीं 
जो प्रायः राजसभा में आने वाले लब्धप्रतिष्ठित व्यक्तियों में वितरित की जाती थीं। 
यद्यपि साधारण हिन्दू आजकल के ही समान धोती पहनते थे, परन्तु उच्च-वर्ग के लोग 
उत्सव-समारोह के समय पाजामा और अचकन का प्रयोग करते थे। हिन्दुओं ने 
मुसलमानों की वेप-भूषा और शिष्टाचार अपना लिये थे। आभूषणों का प्रयोग हिन्दू 
और मुसलमान दोनों ही करते थे । 

स्त्रियों की दशा--यद्यपि पर्दा-प्रथा की कठोरता के कारण महिलाओं की स्थिति 
पतित होती जा रही थी, परन्तु मुगल-युग में कतिपय प्रसिद्ध स्त्रियाँ हो गयी हैं । इस 
युग की सम्मानित स्त्रियाँ दाराशिकोह की साथिन राजकुमारी जहाँआरा, औरंगजेब 
की साथिन राजकुमारी रोशनआरा, औरंगजेव की कन्या जेबुन्निसा जिसकी कविताएं 
आज भी हम सुनते हैं, अहमदनगर की चाँदवीबी, सञ्चाज्ञी नूरजहाँ, शिवाजी को 
माता जीजावाई और महाराष्ट्र में राजाराम की रानी तारावाई थीं। पर इससे 
तत्कालीन समाज में स्त्रियों की वास्तविक दशा का आभास नहीं होता । संक्षेप में, 
हिन्दू नारीत्व ने धर्म व रूढ़ि से अपनी शक्ति प्राप्त करते हुए अपनी परम्पराओं को 
बनाये रखा था, परन्तु इस युग की साधारण प्रगति के अनुपात में महिलाओं की 
उन्नति के कोई प्रमाण नहीं हैं । हिन्दू स्त्रियों में सती और बाल-विवाह की प्रथा 
प्रचलित थी । 

सामाजिक रूढ़ियाँ ओर प्रथाएं--साधारण मनुष्यों में असंयम का दुगुंण इतना 
नहीं था जितना धनवान और सामन्तों में था। प्रायः लोग अपने भोजन में 
संयमित थे .और विदेशियों के प्रति शिष्टाचार का व्यवहार करते थे। हिन्दू और 
मुसलमान दोनों ही: कुशल व्यापारी थे और मुसलमान सभी प्रकार के व्यवसाय करते 
थे। हिन्दू और मुसलमान दोनों ही समान रूप से ज्योतिष की भविष्यवाणियों में 
विशवास करते थे । प्रत्येक वर्ग के लोग अन्धविश्वासों में डूबे हुए थे। हिन्दू और 
मुसलमान दोनों ही धर्मात्मा पुरुषों के स्मारकों की पूजा करते थे । मनुष्य-पुजा की 
हीन प्रवृत्ति ने लोगों के चरित्र को निम्न स्तर पर पहुंचा दिया था । हिन्दू, सिक्ख और 
मुसलमान तीनों वर्गों के लोग गुरुओं, महन्तों और पीरों की सेवा करते थे एवं उनसे 
चमत्कार-प्रदर्शशत को आशा की जाती थी। शियाओं ओर सुक्नियों में पारस्परिक 
ईर्ष्या-देष था एवं दोनों ही एक-दूसरे को काफिर कहते थे। उस युग में दासता का 
भी आधिक्य था । इसने भारतीय समाज की नैतिकता व बौद्धिक शक्ति को क्षीण कर 
दिया था । हिन्दू गंगा को पवित्र मानते थे और तीर्थ-यात्री उसमें स्तान करते थे । इस 
युग की प्रमुख सामाजिक प्रथाएँ सती, बाल-विवाह और दहेज की रस्में थीं । अकबर 
ने यौवनावस्या के पूर्व विवाह करने की प्रथा, समीपी सम्बन्धियों से विवाह करने की 
रस्म, अधिक दहेज को स्वीकार करने एवं बहुपत्नी-बिवाह के निषेध करने का प्रयत्न 
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किया था, पर व्यर्थं रहा । जिस प्रकार जमुना नदी की घाटी और पंजाब में जाटों 
में विधवा-विवाह की प्रथा प्रचलित थी, उसी प्रकार महाराष्ट्र में भी कुछ अंशों तक 
यह प्रथा थी । हिन्दू प्रधानतया होलो, दशहरा और रक्षा-वन्धन के त्यौहार मनाते थे। 
इन सुअवसरों पर वे सुन्दर वस्त्राभूषण धारण करते एवं संगीत का आयोजन करते थे 
तथा परस्पर प्रीतिभोज देते थे। मुसलमानों के प्रमुख त्यौहार ईद, वकरीद और 
मुहरंभ थे । हिन्दुओं के समान वे सभी इन त्योहारों के समय विविध आयोजन करते 
थे। ईद के अवसर पर गोवध नहीं किया जाता था । जाति और छूआछूत की प्रथा 
भी विद्यमान थी । उसमें किसी प्रकार से शिथिलता नहीं आयी थी । 

. टैवरनीयर जैसे विदेशी यात्री ने, जो शाहजहाँ के शासनकाल में भारत आया 
था, हिन्दुओं को मितव्ययी, ईमानदार, संयमी व गम्भीर वतलाकर उनकी प्रशंसा 
की है। उनका कथन है, “नैतिकता में हिन्दु अच्छे हैं, विवाह करने पर वे कदाचित 
ही अपनी पत्नियों के प्रति अश्रद्धा व अविश्वास रखते हैं । उनमें व्यभिचार का अभाव 
है और उनके अस्वाभाविक अपराधों के विषय में तो कभी कोई सुनता ही नहीं ।” 

सामाजिक अघःपतन--शाहजहाँ के शासन के प्रारम्भिक काल में शान्ति, समृद्धि 
व प्रचुरता थी, परन्तु अन्तिम समय में लोगों की दशा खराव हो गयी थी। उनमें 
भिल्लारीपन था। औरंगजेब के शासनकाल में लोगों की दशा अधिक विगड़ने लगी । 
मुगल सामन्तों की आन्तरिक नैतिकता, वल और सहन-शक्ति विनष्ट ` हो गयी । स्त्री 
और मदिरा के अनवरत साहचयं ने उनकी नैतिकता को समूल नष्ट करने में अधिक 
योग दिया । जनता का नैतिक स्तर भी उच्च नहीं था और निम्न श्रेणी के अधिकारी 
निलँज्ज होकर बिना किसी हिचक के घूस लेते थे । राज्य-क्मंचारी जन-कल्याण का 
किचित भी ध्यान नहीं रखते थे । मस्जिदें भी दुर्गृणों से वंचित नहीं थीं। राजसभा 
विलासम्रिय, षड्यन्त्रकारी, ईर्ष्यालु एवं चापलूस व्यक्तियों का गढ़ बन गयी थी तथा 
सामन्तों और दरबारियों की शूरवीरता, विद्वता, उदारता, नैतिकता एवं सत्यवादिता 
विलुप्त हो गयी थी। सच्चे धमं का विश्वास अन्धविशवासों ने ले लिया था । साधुओं 
व फकीरों की पूजा दिनप्रतिदिन बलवती हो रही थी । यन्त्र-मन्त्र, जादू-टोने, ताबीज 
और चमत्कारिक औषधियों का प्रयोग होने लगा था और कभी-कभी तो साधना-सिद्धि 
के हेतु नर-बलि भी दे दी जाती थी मुसलमान वैद्य कभी-कभी रोगियों को स्वस्थ 
करने के लिए जीवों की चर्बी का उपयोग भी करते थे। अठारहवीं सदी के अन्त और 
उन्नीसवीं सदी के प्रारम्भ में हम सामाजिक प्रथाओं, राजनीति, धर्म तथा कला में 
असृजनात्मक प्रवृत्ति और पतित परम्पराओं के वातावरण में प्रविष्ट करते हैं । 
सामंजस्य ओर सस्मिश्रण की भावना--इस युग में चारों ओर इस प्रकार 
पतन होने पर भी आनन्द को एक यह बात थी कि हिन्दुओं और मुसलमानों के कटू 
राजनीतिक ईष्या-द्रोष होने पर भी दोनों सम्भ्रदायों के समन्वय और सम्मिश्रण की 
प्रवृत्त थी। फलतः एक नवीन समन्वयात्मक सभ्यता का उत्कर्ष हुआ जो न हिन्दू 
थी न मुसलमान ही, किन्तु हिन्दू और मुस्लिम दोनों संस्कृतियों के सुन्दर तत्त्वों का 
मिश्रण थौ । हिन्दू-मुस्लिम समन्वय की भावना के लिए अकबर का शासन महत्त्वशाली 
है । धामिक समन्वय अकबर की 'दीनइलाही' में प्रदर्शित हुआ। उसने वह मानव-धर्म 
दिया जो जातिःपांति ब संकीणंता से विमुक्त था, पुरोहित के प्रभुत्व के बाह्याडम्बर 
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वे वंचित था और एकेश्वरवाद व सदाचार पर बल दे रहा था। औरंगजेब के समय 
सतनामी और नारायणी सम्प्रदायों ने हिन्दू व मुसलमान दोनों को मिलाने का प्रयास 
किया । सतनामी पन्थ में हिन्दू और मुसलमान दोनों ही सम्मिलित होते थे । इस पन्थ 
के अनुयायी पूर्व दिशा की ओर मुँह करके दिन में पाँच वार प्रार्थना करते थे, ईश्वर 
के नामों में अल्लाह को सम्मिलित करते थे एवं शव को गाड़ते थे। वास्तुकला में 
ईरानी और भारतीय शैलियों का सुन्दर समन्वय हुआ जिसका उत्कर्ष अकबर व 
शाहजहाँ की इमारतों में दृष्टिगोचर होता है। इसी प्रकार मुगल चित्रकला में भी 
भारतीय व विदेशी चित्रकलाओं का सुन्दर समन्वय हुआ। उद्यानों की योजना व 
निर्माण भारतीय कलाक्षेत्र में मुगलों की बड़ी देन है। वसन, रहन-सहन, खान-पान 
और शिष्टाचार में भी हिम्दू-मुस्लिम समन्वय प्रकट हुआ। हिन्दुओं के विवाह में 
सेहरा और जामा का प्रयोग होने लगा, वेश-भूषा में पाजामा और अचकन का उपयोग 
होने लगा, भोजन में वालूशाही, गुलाबजामुन, वरफी, शाहजहाँई पुलाव, जहाँगीरी 
कवाब आदि नवीन मिठाइयाँ व भोज्य-पदार्थ प्रयुक्त होने लगे। हुक्का और तम्बाकू 
का प्रयोग हिन्दू और मुसलमान दोनों ही करने लगे । पुत्र-प्रसव पर दोनों ही सम्प्र- 
दाय सुन्दर संगीत का आयोजन करने लगे । स्त्रियों के आभूषण दोनों में ही समान 
होने लगे । हिन्दुओं की विभिन्न भाषा--हिन्दी, बंगला व मराठी में सँकड़ों फारसी, 
अरबी व तुर्की शब्दों की वृद्धि हुई । हिन्दू और मुसलमान दोनों ही परस्पर एक-दूसरे 


-के त्योहारों को मनाने लगे। यदि हिन्दू मुहरंस मनाने लगे तो सँयद भाइयों में 


अब्दुल्लाखाँ होली और बसन्त का त्यौहार मनाता था । सिराजुद्दौला ओर मीरजाफर 
अपने इष्ट-मित्रों और सम्बन्धियों से होली खेलते थे और दिल्‍ली दरवार में तो 825 
ई० तक भी दुर्गापूजा का समारोह मनाया जाता था। दौलतराव सिन्धिया अपने 
अधिकारियों सहित मुसलमानों के समान हरे वस्त्र पहनकर मुहरंम के समारोह में 
भाग लेते थे। 
आथिक दशा 

बाबर ने अपनी आत्मकथा में भारत के लोगों की आर्थिक दशा का उल्लेख 
किया है परन्तु वह वास्तविकता से बहुत दूर है । गुलबदन बेगम के (हुमा्यूंनामा' में 
हिन्दुस्तान में प्रचलित सस्ते भावों का विवरण है ओर यह बताया गया है कि अमरकोट 
में बकरे एक रुपये में खरीदे जा सकते थे शेरशाह के विस्तृत आथिक सुधारों ने 
उसके राज्य में लोगों की आथिक दशा में अधिक सुधार किया प्रतीत होता है और 
अकबर के शासन ने तो शान्ति और समृद्धि का काल ला दिया । देश में खाद्य-सामग्री 
सस्ती और सुकाल में सर्वत्र भोजन पर्याप्त मात्रा में उपलब्ध होता था । स्मिथ के 
कथनानुसार अकबर के समय श्रमिकों के पास वर्तमान युग से अधिक खाद्य-सामग्री 
बिद्यमान थी और कतिपय भारतीय इतिहासज्ञ भी इस बात से सहमत हैं । परन्तु 
मुगलकाल में आधुनिक युग के समान ही समाज के विभिन्न वर्गों में घन का समुचित 
विभाजन नहीं था । समाज का ढाँचा निम्न-वर्ग के शोषण पर ही आश्रित था । इतना 
होने पर भी लोगों की आथिक दशा आज से अधिक श्रेष्ठ थी । 

समृद्धशाली नगर--मुगलों के समय अनेक बड़े-बड़े प्रसिद्ध नगर थे जिनमें समृद्धि 
ओर प्रचुरता का राज्य था। लाहोर और आगरा इस समय विश्व के सबसे बड़े नगरों 
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में से थे । खानदेश में बुरहानपुर और गुजरात में अहमदाबाद भी बड़े नगर थे। पूर्वी 
भारत में बनारस, पटना, राजमहल, बर्दवान, ढाका और हुगली जैसे नगरों में खूब 
ऐश्वयं और धन-सम्पन्नता थी । इलाहाबाद, जहाँ अकवर ने बड़ा दुर्गे बनवाया था, 
शीघ्र ही महत्त्वशाली नगर हो गया, क्योंकि इसकी सामरिक स्थिति थी और इसका 
नदियों द्वारा होने वाला व्यापार बंगाल के समुद्रतट पर स्थित युरोगियनों के नवीन 
व्यापारिक केन्द्रों के लिए महत्त्वपूर्ण था । आगरा राजधानी थी परन्तु शाहजहाँ के बाद 
देहली हो गयी । 

|; आवागमन के साधन--सड़कों और नदियों के रूप में व्यापार के हेतु आवा- 
गमन के अच्छे साधन थे । साम्राज्य के प्रमुख केन्द्र और नगर सड़कों द्वारा एक-दूसरे 
से सम्बन्धित थे । ये सड़कें छायादार वृक्षों की पंक्तियों, प्याउओं और ऐसी सरायों से 
स्पष्टतया निर्धारित थीं, जहाँ यात्री और व्यापारी रात्रि में शान्ति व सुरक्षापूर्वेक् रह 
सकते थे । साधारणतया यात्रा सुरक्षित होती थी । यद्यपि कतिपय क्षेत्रों ने लूट-खसोट 
के लिए कुख्याति प्राप्त की थी, तथापि सड़कों को चोरों, डाकुओं, लुटेरों आदि से 
सुरक्षित रखने के लिए स्थानीय अधिकारी सफल कार्यवाही करते थे । राज्य में सड़क- 
निर्माण की प्राचीन परम्पराओं को शूर शासकों ने बनाये रखा और मुगलों ने उनका 
अनुकरण किया । साम्राज्य के प्रधान केन्द्रों को सड़कों द्वारा सम्बन्धित और नियन्त्रित 
कर दिया गया था । शेरशाह ने ग्राण्ड टूंक रोड को पूरा किया जो मौर्यों की देन है । 
बंगाल के साथ, जो साम्राज्य का एक प्रधान प्रान्त था, आवागमन समुचित व्यवस्था 
में रखा गया था। एक अन्य महत्त्वपूर्ण सड़क आगरा को अहमदाबाद से जोड़ती थी 
ओर वहाँ से सूरत होती हुई मक्का के मुख्य द्वार तक जाती थी और विश्व के अन्य 
व्यापारिक केन्द्रों से सम्बन्ध स्थापित करती थीं। यह साम्राज्य की प्रमुख व्यापारिक 
सड़क थी । दक्षिण भारत में जाने वाली सड़क, दक्षिण के युद्धों के कारण जो साम्राज्य- 
वादी नीति का नियमित अंग थी, अच्छी दशा में रखी जाती थी | नदियाँ भी माल 
लाने-ले जाने के लिए श्रेष्ठ साधन थीं । गंगा नदी का जलमागे अधिक लोकप्रिय था 
और इलाहाबाद से बंगाल के लिए नावों के वेड़े नियमित रूप से चलते थे। वास्तव में 
गंगा नदी के द्वारा जलमागों की पूति होती थी। 

कृषि--देश में कृषि-कायं खूब होता था और अकबर ने इसकी उन्नति के लिए 
विशेष प्रयास किया था । इस समय की फसलें अधिकांश में आज के ही समान थीं। 
गन्ना और नील, कपास और रेशम देश के कतिपय क्षेत्रों में विस्तृत रूप से होते थे। 
लोगों ने तम्बाकू की खेती प्रारम्भ की थी जो 604 ई० या 605 ई० के प्रारम्भ में 
प्रस्तावित की गयी थी कृषि के औजार भी अधिकतर वे ही थे जो आज हैं । सिंचाई 
के साधनों का अभाव था। अन्य वर्गों के लोगों की अपेक्षा निस्सन्देह कृषक अधिक 
समृद्ध थे। परन्तु स्थानीय अधिकारी उन्हें अधिक तंग करते थे, और उनसे अधिक 
वसूली भी करते थे। निरन्तर दीघंकालीन युद्धों और सँनिकों के आवागमन से, जिससे 
फसलों को खूब क्षति होती थी, कृषकों को अधिक कष्ट झेलने पड़ते थे । 
अकाल, महामारी ओर संक्रामक रोग--अकालों के समय लोगों और कृषकों के 

कष्टों का कोई अन्त नहीं था, क्योंकि तत्कालीन मुगल राज्य सहायता-कार्य के लिए 


. व्यवस्थित और दीर्घकालीन कार्यवाही नहीं करता या और न भुमि-करःसंग्रह में कोई 
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विशेष कमी ही करता था। जो कुछ भी मुगल राज्य ने किया, वह उन अपरिमित 
लोगों के तीब्र कष्टों को कम करने के लिए अपर्याप्त था जो भुखमरी और उसके 
वाद आने वाले भीषण संक्रामक रोगों से मर जाते थे। उस समय देश में प्रचलित 
रोगों में हैजा और इन्फ्लुएंजा मुख्य थे। 


उद्योग-धन्धे और हस्तकला-कौशल--इस युग में लोगों के विस्तृत और विविध 
उद्योग-व्यवसाय थे । व्यवसायी सामन्तों और कुलीन वंशों की आवश्यकताओं की पूर्ति 
करने के अतिरिक्त एशिया के अनेक भागों और यूरोप से आने वाले व्यापारियों की 
माँगों को भी पूरा कर सकते थे । इस युग का सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण व्यवसाय 
सूती कपड़ों को बनाना था। सूती कपड़े का व्यवसाय किसी एक क्षेत्र तक सीमित 
नहीं था परन्तु सम्पूर्ण देश इस व्यवसाय में भाग लेता था । सूती कपड़े बुनने के प्रमुख 
केन्द्र सम्पूर्ण देश में व्याप्त थे। उदाहरण के लिए, गुजरात में पाटण, खानदेश में 
बुरहानपुर, संयुक्त प्रान्त में बनारस व जौनपुर, बिहार में पटना व बंगाल में ढाका 
और अन्य स्थान सुन्दर महीन मलमल के वस्त्र बनाने के लिए प्रसिद्ध थे । मध्य भारत 
में चन्देरी अपने सुन्दर कपड़ों के लिए प्रसिद्ध था। मछलीपट्टम कपड़ों की छपाई, 
सूरत गोटा-किनारी, बनारस जरी के बेल-बूटों के कपड़ों, लाहौर शालों, फतहपुर- 
सीकरी दरियों और ढाका सूती कपड़ों के लिए प्रसिद्ध थे। रेंगाई का व्यवसाय भी 
समृद्ध दशा में था | मोटा सूती कपड़ा या तो रेंगा जाता था या उस पर अच्छे रंग के 
बिविध मनोरम पुष्प और आक्ृतियाँ ऐसी छापी जाती थीं कि उन्हें पानी से धोकर 
नष्ट नहीं किया जा सकता था। भारत में उस समय हुर प्रकार के कपड़ों की बुनाई 
होती थी और केवल यहीं से उत्तमाशा अन्तरीप के पूर्व, मध्य-पर्व, ब्रह्मा, मलाया, 
जावा आदि देशों को कपड़े भेजे जाते थे । 


अकवर के शासनकाल में राजकीय संरक्षण के कारण रेशम के व्यवसाय को 
खूब प्रोत्साहन मिला । लाहौर, आगरा, फतहपुरसीकरी और गुजरात के अतिरिक्त 
रेशम के उत्पादन और रेशमी वस्त्रों के बनाने के लिए बंगाल भी एक प्रमुख केन्द्र 
था । ऊनी कपड़े विशेषकर मोटे कम्बल बुने जाते थे। काश्मीरी शालें आजकल के 
समान विलासयुक्त वस्तुएं मानी जाती थीं। यद्यपि भारत ने अपनी प्राचीन सामुद्रिक 
प्रभुता खो दी थी, तथापि इस समय तक पोत-निर्माण का व्यवसाय विलुप्त नहीं हुआ 
था और समकालीन साहित्य में इस विषय के हवाले हैं। कच्छ, खम्भात भौर अन्य 
बन्दरगाहों वाले नगरों में विशाल आकार के पोत बनाये जाते थे। मुगलों ने बंगाल 
के समुद्र में अपना एक सामुद्रिक स्थान निर्दिष्ट कर लिया था, जहाँ वे पोत का निर्माण 
करते थे । इस युग में भारतीय पोत-निर्माणकला ने इतना अधिक यश प्राप्त किया 
या कि पुतगालियों ने उस समय अपने सर्वश्रेष्ठ पोतों का निर्माण भारत में करवाया. 
था । सज्जी, खार या शोरा, जो भारत में बारूद बनाने के लिए प्रधानतया प्रयुक्त होता 
था और जिसे अंग्रेज व डच व्यापारी देश से बाहर भेजते थे, भारत के विविध प्रदेशों 
में तैयार किया जाता था ओर विशेषकर बिहार तथा दक्षिण भारत में । 


मुगलकाल में इन प्रमुख व्यवसायों के अतिरिक्त अनेक हस्तकला-कौशल भी थे। 
विविध विलक्षण पेटियाँ, ट्रंक, कलमदान, मसि-पाश्र, अलंकृत तश्तरियाँ, लेखन- 
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सामग्री की छोटी सन्दूकचियां जो हाथी-दांत तथा लकड़ी की वनी होती थीं तथा 
ऐसी ही अन्य वस्तुएं प्रचुर मात्रा में बनायी जाती थीं। 
राज्य वस्तुओं के अधिक से अधिक उत्पादन के लिए सतत्‌ प्रयत्नशील था एवं 
उसकी ओर से विभिन्न स्थानों पर कारखाने खोले गये थे, जहाँ वहुमूल्य वस्तुएँ 
बनायी जाती थीं। लाहौर, आगरा, फतहपुरसीकरी और अहमदावाद में राजकीय 
कारखानों में राज्य के लिए सभी प्रकार के शिल्पी कार्य करते थे। सत्रहूवीं शताब्दी 
में भ्रमण करते हुए बनियर ने ऐसे अनेक कारखाने देखे थे । प्रान्तपतियों को प्रान्तीय 
वस्तुओं के उत्पादन को प्रोत्साहित करना पड़ता था क्योंकि उन्हें अपने क्षेत्र में उत्पन्न 
सर्वश्रेष्ठ वस्तुओं को सम्राट को भेंटस्वरूप देना पड़ता था। परन्तु वियर के 
कथनानुसार जुलाहों और हस्तकला-कोशल के शिल्पियों के साथ उचित व्यवहार नहीं 
होता था | सामन्त और अधिकारीगण उन्हें सस्ते भावों में अपनी वस्तुएँ बेचने के 
लिए बाध्य करते थे । 
कीमतें देश में स्त्र खाद्य-सामग्री की प्रचुरता के कारण वस्तुओं में प्रमुखतया 
खाने-पीने की साधारण वस्तुओं, जैसे चावल, साग-भाजी, मसाले, मांस, दूध आदि की 
कीमतें बहुत ही कम थीं। एक हिन्दुस्तानी और काश्मीरी भेड़ प्रत्येक एक रुपये आठ 
आने में खरीदी जा सकती थी और दिल्ली के प्रान्त में एक गाय हूस रुपये में मोल 
ली जा सकती थी और पेंसठ 'दाम' प्रति मन के भाव से मांस बेचा जा सकता था 
(उस समय एक मन आजकल के चालीस सेर के मन का दो-तिहाई होता था)। 
श्रमिक के वेतन बहुत कम थे। अकुशल श्रमजीवी प्रायः प्रतिदिन दो 'दाम' या एक 
रुपये का बीसवां भाग उपार्जन करता था और उच्चतम श्रमजीवी को प्रतिदिन 7 
'दाम' या लगभग तीन आने मिलते थे। परन्तु “यह निश्चित है कि मुगलों के अन्त- 
गंत जनसाधारण के लिए प्रचुरता व धन-सम्पन्नता का कोई स्वर्ण-युग नहीं था, क्योंकि 
यद्यपि वस्तुओं के भाव सस्ते थे, तथापि औसत आमदनी अनुपात से कम और कदा- 
ना Fd कम थी। फिर भी वे दुख व कष्ट में उद्विग्न और असन्तोष में व्यथित 
नहीं थे ।” 
टकसाल, सिक्के और तोल--शेरशाह और अकवर ने राज्य के सिवकों को 
नियमित करने का प्रयास किया। दिल्ली में केन्द्रीय सरकार की टकसाल के अतिरिक्त 
बंगाल, लाहौर, जौनपुर, अहमदाबाद, पटना और बाद में सूरत में भी प्रान्तीय टकः 
सालें थी । अकबर ने स्वरणं, चाँदी और ताम्र के सिक्के प्रचलित किये थे । विभिन्न 
वजन व मूल्य के कम से कम छब्बीस प्रकार के स्वणं-सिकक्रे थे। अकबर ने वर्याकार 
चाँदी का रुपया प्रचलित किया जिसे 'जलाली' कहते थे। शेरशाह और अकबर के 
शासनकाल में तावे के प्रमुख सिक्के को 'दाम' या 'पैसा' भी कहते थे । धनवानों और 
गरीबों दोनों के लिए यह अधिक प्रयोग में आने वाला सिक्का था और हिसाब के लिए 
यह पच्चीस 'जीतल' में विभाजित था। साम्राज्य में व्यापारिक लेन-देन स्वर्ण की 
गोल 'मुहरों” रुपयों और 'दामों' में होता था। मुगल राज्य के सिक्के और विशेषकर 
अकबर के काल के सिक्के 'धातु की विशुद्धता, वजन की पूर्णता और कलापूर्ण कार्या- 
न्विति (०८८०४०॥) में सर्वेश्रेष्ठ थे ।'” 
तौल की साधारण इकाइयाँ 'सेर' और 'मन' थे परन्तु अकबर, जहाँगीर और 
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शाहजहाँ के काल के 'सेर' तौल में भिन्न थे। अकबर का 'मन” 543 पोण्ड के बराबर 
या लगभग चालीस सेर के वर्तमान मन के दो-तिहाई के बराबर होता था । 

विदेशो व्यापार--मुगल शासन के अधिकांश समय तक भारत यूरोप व एशिया 
के विभिन्न देशों से सक्रिय रूप से अत्यधिक विदेशी व्यापार करता रहा। वस्तुओं को 
बाहर भेजने के लिए उत्तर-पश्चिम में दो प्रमुख थलमागं थे--प्रथम, लाहौर से काबुल 
तक और द्वितीय, मुलतान से कन्धार तक। सिन्ध में लाहोरी बन्दर; गुजरात में सूरत, 
भड़ौच, खम्भात; रत्नागिरि जिले में वेसीन और चोल; बम्बई प्रान्त में गोआ और 
उत्कल; मालावार में कालीकट और कोचीन; पूर्वी समुद्रवट पर नीगापट्टम, मछलीपट्टम 
और कतिपय छोटे बन्दरगाह और बंगाल में सीतागाँव, श्रीपुर, चिटगाँव और सोनागाँव 
प्रमुख बन्दरगाह थे । सूरत पश्चिमी व्यापार की मण्डी और मक्का का प्रवेश-द्वार था। 
सूरत विशव-वन्धुत्व का नगर था, जहाँ सभी देशों के व्यापारीगग परस्पर मिलते और 
लेन-देन करते थे और इस बन्दरगाह में सभी देशों के सो से अधिक जलपोत लंगर 
डाले पड़े रहते थे । 

यूरोप से आने वाली प्रमुख वस्तुओं में सोना-चाँदी, कच्चा रेशम, अश्वधातु, 
हाथी दाँत, मूंगा, कस्तूरी, बहुमूल्य रत्न, मलमल, जरी के कपड़े, सुगन्धित द्रव, औष- 
धियाँ, चीनी मिट्टी का सामान और अफ्रीका के गुलाम थे और देश से बाहर भेजी 
जाने वाली वस्तुओं में विविध वस्त्र, काली मिच, नील, अफीम, अन्य औषधियाँ तथा 
अनेक प्रकार का माल होता था। राज्य द्वारा निदिष्ट चुंगी बहुत अधिक नहीं थी 
और इससे विदेशी व्यापारियों को खूब प्रोत्साहन मिला था । परन्तु देश की अधिकांश 
जनता निर्धन थी और मध्यम-वर्ग में कतिपय व्यक्ति धनी थे | इससे विदेशी वस्तुओं 
की ओर अपनी अभिरुचि प्रकट कर सकने में वे सवंथा असमर्थ थे। अतएव जन- 
साधारण में वाह्य वस्तुएं मेगाने का उत्साह नहीं था। इसके अतिरिक्त देश की आन्त- 
रिक स्थिति इतनी अव्यवस्थित और असंगठित थी कि देश के आन्तरिक व्यापार की 
प्रगति असम्भव-सी हो गयी थी। वस्तु-उत्पादकों के लिए शाही कानून का अभाव 
था । अतएव या तो वे प्रान्तीय अधिकारियों की अनुकम्पा पर निर्भर रहते थे अथवा 
उनकी दमन-नीति के शिकार हो जाते थे। अकबर के शासनकाल के व्यापार 
का महत्त्वशाली तत्त्व अंग्रेजों और डच लोगों की व्यापारिक गतिविधि थी । इन्होंने देश 
के विभिन्न स्थानों में धीरे-धीरे अपने व्यापारिक केन्द्र. स्थापित कर लिये थे और देश 
के समृद्ध प्रदेशों में इनका प्रसार तीव्र गति से हो रहा था। 

आथिक पतन--औरंगजेब के राज्यकाल में वाणिज्य-व्यवसाय तथा कृषि की 
अवनति होने लगी थी । उसके काल के अनवरत युद्धों, शासन के दिवालियापन और 
राजकोष के तष्टप्राय निधित्व से शान्ति और राजनीतिक व्यवस्था विलुप्त हो गयी 
थी । सैनिकों के अनवरत आवागमन से फसलों को क्षति पहुंचती थी एवं चतुदिक विद्रोह 
व अशान्ति के कारण सड़कें अरक्षित हो गयी थीं | सुरक्षा व शान्ति के अभाव में 
व्यापार को भारी आघात लगा। इन सबका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ कि 
आथिक पतन हो गया, कृषि विनष्ट हो गयी और उद्योग तथा हस्तकला-कौशल इतने 
बुरे प्रकार से प्रभावित हुए कि कुछ समय'के लिए व्यापार लगभग स्थगित-सा हो 
गया। बतियर ने शिल्पफलाओं और हस्तकला-कौशल के पतन और देश की अव्यः 
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वस्थित दशा का विस्तृत वर्णन किया है। सर जदुनाथ सरकार ने ठीक ही कहा है 
कि 'इस प्रकार भारत की आथिक शाक्तिहीनता और दरिद्रता का प्रारम्भ हुआ। 
राष्ट्रीय भण्डार में कमी नहीं हुई थी परन्तु यान्त्रिक दक्षता (०९८॥३॥।८३] अंत॥) 
ओर सभ्यता के स्तर शीघ्र ही निम्न हो गये थे और देश के विस्तृत क्षेत्रों में कला 
और संस्कृति विलुप्त हो गयी थी ।” 
T 
शिक्षा--व्यक्तिगत विषय--मुगलकालीन भारत में राज्य ने वर्तमान शिक्षा- 
प्रणाली के समान कोई शिक्षा-पद्धति न तो स्थापित की थी और न किसी विशिष्ट 
प्रथा को ही बनाये रखा था हिन्दू और मुसलमान दोनों में ही शिक्षा धमं की चेरी 
थी, एक व्यक्तिगत विषय था। मुगल राज्य ने नागरिकों को शिक्षित करना राज्य का 
कतंव्य नहीं माना था । फलस्वरूप, शिक्षा का कोई विभाग नहीं था | वादशाह मरिजिदों, 
मठों, बिहारों, व्यक्तिगत सन्तों और विद्वानों को धन या भूमि के रूप में अनुदान देते 
थे । यह राजनीतिक नहीं वरन्‌ एक धार्मिक कतंव्य माना जाता था और अनुदानों को 
लेने वाले व्यक्ति इस धन से शालाएं चलाने के लिए बाध्य नहीं थे। परन्तु व्यावहा- 
रिक रूप में लगभग प्रत्येक मस्जिद में एक नवीन मकतव (प्राथमिक शाला) होता 
था, जहाँ पड़ोस के बालक-वालिकाएं प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त करते थ। इसमें मस्जिद 
का मुल्ला बच्चों को कुरान कण्ठाग्र करवाता था। सुन्दर आकर्षक लेखनकला का 
अम्यास कराया जाता था और यदि कोई बालक हस्तकला-कौशल या अन्य विशिष्ट 
धन्धा सीखना चाहता था तो उसे किसी 'उस्ताद' के पास शिष्य. (६एए7९०।०९) बन 
` कर रहना पड़ता था। मकतव की शिक्षा समाप्त करने के वाद उच्च शिक्षा के 
इच्छुक व्यक्ति मदरसा या कॉलेज में जाते थे, जहाँ अध्ययन के विषय प्रधानतः धामिक 
थे और वहाँ पढ़ाये जाने वाले प्रमुख विषय धर्मशास्त्र, गणित और भौतिक-विज्ञान 
थे । मकतबों के अतिरिक्त हिन्दी, संस्कृत और देशज भाषाओं की पाठशालाएँ भी 
तागरिक ओर ग्रामीण क्षेत्रों में विद्यार्थियों के लाभार्थं कायं करती थीं। यद्यपि मुगल- 
काल के कतिपय विहारों में विद्वान आचार्य और धमंशास्त्रज्ञ अवश्य थे, परन्तु ये बौद्ध- 
युग के विहारों तथा यूरोप के ईसाई मठों के समान शिक्षा और ज्ञान के केन्द्र नहीं थे । 
फिर भी कतिपय नगरों में कुलागात मुसलमान विद्वानों के ऐसे परिवार थे जिनका 
यश देश के सभी भागों से विद्याथियों को आकर्षित करता था और जो व्यावहारिक 
रूप में विद्यालय और महाविद्यालय स्थायी रूप से चलाते तथा उनको विशिष्ट विषयों 
में सर्वोच्च शिक्षा देते थे । 
शिक्षा का माध्यस अरबी साषा-यद्यपि तेरहवीं सदी से अरबी मृत भाषा हो 
गयी थो, तथापि सर्वोच्च मुस्लिम शिक्षा इसी भाषा के माध्यम द्वारा दी जाती थी। 
धर्म-ज्ञान की पुस्तके तो इस भाषा में थी हीं परन्तु विज्ञान की पुस्तकें भी इसमें 
विद्यमान थीं । यूरोप में फ्रेंच भाषा के समान ही फारसी का भी अध्ययन सुसंस्कृत 
समाज में निपुणता व शिष्टाचार के हेतु किया जाता था। सर्वोच्च शिक्षा प्राप्त करने 
के इच्छुक मुस्लिम विद्यार्थी मक्का जाया करते थे और अपनी शिक्षा को पूर्णता का 
अन्तिम रूप देने के लिए मकक्रा में एक वषं तक रहते थे | भारत में उस समय मक्का 
की उपाधि का सवसे अधिक सम्मान होता था और काजी बनने के लिए यह उपाधि 
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प्रायः अनिवाय योग्यता मानी जाती थी.। अधिकतर राजकुमारों के शिक्षक इसी वर्गं 
के व्यक्तियों में से चुने जाते थे । 

स्त्री-शिक्षा--पर्दा-प्रथा होने के कारण स्त्रियाँ सवंसाधारण संस्थाओं में शिक्षा 
के हेतु नहीं जाती थीं। परन्तु लगभग प्रत्येक अमीर या सामन्त के भवनों में एक 
अध्यापिका रखी जाती थी और मुगल सम्राट अपनी राजकुमारियों को पढ़ाने के 
लिए विदुपी ईरानी स्त्रियाँ रखते थे। स्त्रियाँ धर्मशास्त्रों की अपेक्षा अन्य विषयों का 
और अरबी की अपेक्षा फारसी का अध्ययन करती थीं । परन्तु उन सभो स्त्रियों को, 
जिन्होंने अपने अध्ययन में प्रगति की थी, कुरान को कण्ठाग्र करना पड़ता था। ऐसा 
प्रतीत होता है कि अनेक मुस्लिम नारियाँ स्वयं लेखिकाएं और साहित्य की संरक्षिकाएँ 
थों। गुलबदन वेगम की आत्मकथा प्रसिद्ध है और अकवर की धाय आहम अनगा ने 
दिल्‍ली में एक कॉलिज के लिए. अनुदान दिया था । कतिपय मुगल राजकुमारियाँ, जैसे 
अकवर की पत्नी सलीमा सुल्ताना, जेबुन्निसा, नूरजहाँ, मुमताजमहल और जहाँआरा 
साहित्य में लब्धप्रतिष्ठ थीं। बहुत, दुर्लभ उदाहरणों को छोड़कर, जहाँ पिता स्वयं 
शिक्षक वनकर घर में पढ़ाता था, मध्यम-वग के लोग प्राय: अपनी कन्याओं को शिक्षा 
से अनभिज्ञ रखते थे । अरब और फारस देश के विपरीत भारत में लड़के-लड़कियों की 
सह-शिक्षा एक साथ नहीं होती थी और गरीब लोगों की कन्याएं तो निरक्षर ही रह 


'जाती थीं । 


शिक्षा को राजकीय संरक्षण--मुगल सञ्जाट .शिक्षा के संरक्षक थे। हुमायूं 
पुस्तकों का वड़ा शौकीन था । उसने दिल्ली में एक मदरसा स्थापित करवाया और 
पुराने किले में शेरशाह द्वारा निमित आमोद-प्रमोद के भवन को ग्रन्थालय में परि- 
वतित कर दिया । अकबर: का शासनकाल विद्यालयों और महाविद्यालयों की शिक्षा 
की प्रगति में युग-प्रवतँक है । उसने फतहपुरसीकरी, आगरा ओर अन्य स्थानों में महा- 
विद्यालय निमित कराये और पुस्तकों तथा अध्ययन-प्रणालियों में कतिपय परिवतेन 
किये । जहाँगीर ने अपने साम्राज्य में यह नियम जारी किया था कि जब कभी किसी 
धनवान व्यक्ति या यात्री का बिना उत्तराधिकारी के देहावसान हो जाय तो उसकी 
सम्पत्ति मदरसों, मठों आदि के निर्माण और जीर्णोद्धार के लिए राज्यकोष में सम्मि- 
लित की जाय । अपने राज्यारोहण के बाद जहाँगीर ने उन मदरसों का जीणोंद्वार किया 
जो तीस वर्ष से पशु-पक्षियों के निवास-स्थान बन गये थे और उन्हें विद्यार्थियों, शिक्षकों 
और आचार्य से पूर्णं कर दिया। शाहजहाँ ने पुरस्कार देकर शिक्षा को प्रोत्साहित 
किया और दारुवक नामक महाविद्यालय का, जो लगभग नष्ट-भ्रष्ट हो चुका था, 
जीर्णोद्धार किया । मुगल राजवंश का सबसे महान्‌ बिद्वान्‌ राजकुमार दाराशिकोह 
था । यद्यपि औरंगजेब ने हिन्दू पाठशालाओं ओर मन्दिरों को विध्वंस कर दिया था, 
तथापि उसने मुस्लिम युवकों की शिक्षा को विविध प्रकार से प्रोत्साहित किया ओर 
“अनेक महाविद्यालय ओर शालाओं? को स्थापित किया. 


साहित्य 
मुगल सम्राट साहित्य के संरक्षक थे और इसकी विविध शाखाओं के विकास 
को उन्होने खूब प्रेरणा दी । सम्राट ही नहीं परन्तु हुमायूं की माता से लेकर ओरंगजेब 
पुत्री जेबुन्निसा तक अन्तःपुर. की स्त्रियाँ भी साहित्य और कला की संरक्षिकाएँ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


3I8 , भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


थीं । वे सुन्दर वस्तुओं, उद्यानों, चित्रकारी के कामों, जरी के कामों और सुन्दर भवनों 
को अधिक पसन्द करती थीं । बाबर और जहाँगीर ने स्वयं अपनी-अपनी आत्मकथाएँ 
लिखी हैं । अकबर के राज्याश्रय में अनेक विचारक भौर विद्वान्‌ समृद्ध हुए और उन्होंने 
रुचिकर एवं महत्वपूर्ण ग्रन्थों की रचना की । अकवर में विद्वानों के प्रति उत्तम आदर 
व श्रद्धा की भावना थी, तथा धर्मो व दार्शनिक कार्यों में उसका प्रगाढ़ स्नेह था। 
इसके फलस्वरूप एशिया के विविध प्रदेशों के विद्वान्‌, कवि और साहित्यिक उसकी 
राजसभा में एकत्र हुए थे । 
फारसी साहित्य--अकबर के काल का फारसी साहित्य तीन भागों में विभक्त 
किया जाता है--(अ) ऐतिहासिक ग्रन्थ (ब) अनुवाद, और (स) काव्य ग्रन्थ । इस युग 
के प्रसिद्ध ऐतिहासिक ग्रन्थ मुल्ला दाऊद द्वारा रचित 'तारीख-ए-अल्फी', अवुलफजल 
द्वारा लिखित 'आईन-ए-अकबरी' और 'अकवरनामा', बदायूनी द्वारा लिखी हुई 
“मुन्तखब-उल-तवारीख,' निजामुद्दीन अहमद की 'तबकात-ए-अकबरी', फैजी 
सरहिन्दी का 'अकबरनामा' और अब्दुल बकी का 'म'आमिर-ए-रहीमी' है । अकबर 
के समय का फारसी का सबसे प्रसिद्ध लेखक अबुलफजल था। उसकी रचनाएँ 
विचारात्मक और राजनीतिक आधार पर होती थीं। वह एक बड़ा विद्वान, कवि, 
लेखक, निवन्धकार, समालोचक और इतिहासज्ञ था | हिन्दुओं के उच्च साहित्य का 
फारसी में अनुवाद करने की दृष्टि से भी वह प्रख्यात था । अकबर की आज्ञा से 
संस्कृत और अन्य भाषाओं के अनेक ग्रन्थों का अनुवाद फारसी में हुआ था। अनेक 
मुस्लिम विद्वानों ने महाभारत के विविध भागों का फारसी में अनुवाद किया और 
“रज्मनामा' के नाम से इनका संकलन हुआ । ।589 ई० में बदायूंनी ने रामायण 
का अनुवाद पूर्ण किया, हाजी इब्राहीम सरहिन्दी ने अथववेद का अनुवाद किया, 
फंजी ने गणित के ग्रन्थ 'लीलावती' का अनुवाद और मुहम्मदखाँ गुजराती ने ज्योतिष 
पर लिखे एक निबन्ध का फारसी भाषा में अनुवाद किया । कुछ यूनानी और अरबी 
भाषा के ग्रन्थ भी फारसी में अनुवादित हुए । इस युग में गद्य और पद्य दोनों में 
ग्रन्थों की रचना हुई | अकबर के संरक्षण में अनेक कवियों ने अच्छे काव्य-प्रन्थों की 
रचना को! इन कवियों में सबसे अधिक प्रसिद्ध गिजाली, फैजी, गजलों का लेखक 
मुहम्मद हुसेन नजीरी और कसीदों का लेखक सैयद जमालुद्दीन उर्फी थे। गिजाली 
के प्रमुख ग्रन्थ, 'मीर-तुल केनात', नक्श-ए-वदीद' और 'इसरार-ए-मतूकव हैं । अकबर 
के दरबार का यह प्रतिभाशाली कवि था । फँजी भी राज सभा का प्रमुख कवि था 
परन्तु वह फारसी भाषा में हिन्दू ग्रन्थों के अनुवाद के नाते अधिक प्रसिद्ध था। अब्दुरें- 
हीम खान-ए-खाना जो दरवार का प्रमुख अभीर था, फारसी भाषा का प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ और कवि भी था । 
जहाँगीर को भी सर्वोत्कृष्ट साहित्यिक. रुचि थी और वह भी “विद्वानों को 
रराज्याश्रय देता था। वह विद्वानों का आदर करता था। उसके दरबार को सुशोभित 
करने वालों में गयास वेग, नकीबखाँ, नियामतुल्ला और अब्दुल हक प्रसिद्ध थे । उसके 
शासन-काल में कतिपय ऐतिहासिक ग्रन्थ भी लिखे गये थे । शाहजहाँ ने भी'विद्वातों को 
राज्याश्रय देने में अपने पिता का अनुकरण किया | अनेक कवियों आर. धमंशास्त्र के 
` अतिरिक्त 'पादशाहनामा' के रचयिता अब्दुल हसन लाहौरी और “शाहजहाँनामा' के 
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लेखक इनायतखाँ जैसे प्रसिद्ध इतिहासज्ञ भी थे। राजकुमार दाराशिकोह के विद्धत्तापूर्ण' 
ग्रन्थ फारसी भाषा के श्रेष्ठ ग्रन्थ हैं। उसने भगवद्गीता, उपनिषद्‌ और योगवशिष्ठ 
का फारसी में अनुवाद किया और मौलिक ग्रन्थ भी लिखे। कट्टर सुन्नी होने पर भी 
औरंगजेब मुस्लिम धमंशास्त्रों और च्यायशास्त्र का उच्च कोटि का विद्वान्‌ था । उसके 
आदेशानुसार 'फतवा-ए आलमगीरी' की रचना हुई। उसके शासनकाल में 'आलमगीर- 
ss 'म' आसिर-ए-आलमगीरी' तथा 'खुलसत-उल-तवारीख' जैसे ऐतिहासिक ग्रन्थ 
लिखे गये । } 

ग्रन्थालय--ग्रन्यों के लिए मुगल सञ्राटों की अभिरुचि के फलस्वरूप शाही 
ग्रन्थालय की स्थापना हुई जो प्रत्येक प्रकार के साहित्य का खजाना बन गया। अकबर 
के शासनकाल में इस ग्रन्थालय में 24,000 हस्तलिखित ग्रन्थ थे जिनमें'से अनेक 
सम्राट के लिए चित्रित और नकल किये गये थे। अकवर, जहाँगीर और शाहजहाँ 
ग्रन्थों के महान्‌ संग्रहकर्ता थे और हिन्दू तथा मुसलमान दोनों समुदाय के सामन्तं ने 
शाही दरवार का अनुकरण किया। उत्तर भारत में हस्तलिखित ग्रन्थों के बड़े-बड़े 
व्यक्तिगत पुस्तकांलयों का आविर्भाव इसी काल में हुआ । बीकानेर की अनुपम संस्कृत 
लाइब्रेरी, जयपुर का पोथीखानां और जैसलमेर का ग्रन्थों का बड़ा संग्रह ऐसे मध्य- 
कालीन ग्रन्थालयों के उदाहरण हैं। ' 

देशज भाषाओं का साहित्य--अकवर द्वारा स्थापित शान्ति और सुव्यवस्था इस 
युग के धामिक आन्दोलनों के विश्‍व-हिंतैषी भावों और सर्वसाधारण की बोलचाल की 
भाषा में सन्तों के उपदेशों ने साहित्यिक प्रतिभाओं को सुमन की पंखड़ियों के समानः 
अभिव्यक्त और विकसित होने को प्रेरित किया। इसके परिणामस्वरूप कई अर्थों में 
सोलहवीं और सत्रहवीं शताब्दी हिन्दुओं के ज्ञान-विकास का युग था। इसके अतिरिक्त 
इन सदियों को हिन्दुस्तानी साहित्य का 'आॉगस्टन-युग' (^५४५७।३॥ 4४९) भी कहा 
जाता है। देशज भाषाओं के साहित्य का निम्नलिखित विवेचन इस कथन की पुष्टि 
कर देगा । 

हिन्दी साहित्य हिन्दी में !526 ई० के बाद प्रसिद्ध महाकाव्य “पद्मावत' 
के रचयिता मलिक मुहम्मद जायसी प्रथम प्रसिद्ध लेखक हुए। इस ग्रन्थ में चित्तौड़ 


की रानी पद्चिनी की कहानी है । अकवर का शासनकाल हिन्दी साहित्य के लिए स्वर्णः ` 


युग प्रमाणित हुम । हिन्दी कविता में अकबर की तीव्र अभिरुचि और राज्याक्षय ने 
हिन्दी साहित्य को खूब प्रोत्साहित किया। अकबर की शानदार विजयों और शासनः 
सुधारों ने एक नवीन युग का सूत्रपात किया। सोलहवीं सदी का उत्तराद्धं कल्पना 
की प्रचुरता ओर दिव्य अभिव्यक्ति का युग था--यह उन साहसी कार्यो का काल था 
जिसने मनुष्य की सर्वोत्कृष्ट शक्तियों को प्रदर्शित किया । कवियों, विचारकों, लेखकों 
ओर्‌ विद्वानों ने देशज भाषाओं के साहित्य को देदीप्यमान कर दिया। अकबर के 
दरवारियों में राजा बीरबल, राजा मानसिंह, राजा भगवानदास और पृथ्वीराज राठौर 
प्रसिद्ध कवि थे । राजा टोडरमल ने हिन्दुओं के घमंशास्त्र पर एक विचारपूर्ण पुस्तक 
लिखी है और हिन्दी में कविताएँ भी रची * हैं। पृथ्वीराज राठोर वेलिकृष्ण राग के 
लेखक थे । परन्तु-अकवर के दरबारियों में सबसे अधिक लब्धप्रतिष्ठ व प्रतिभा-सम्पन्न 
कवि अब्दुरंहीम खान-ए-खाना था जिसके दोहे आज भी अधिक अभिरुचि और उत्साह 
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से पढ़े जाते हैं। इसके द्वारा लिखित “रहीम सतसई' का हिन्दी साहित्य में आदरणीय 
स्थान है। नरहरि, करण, हरीनाथ और गंग भी अकबर के दरबार के प्रसिद्ध हिन्दी 
लेखक व कवि थे । 
इस युग का अधिकांश साहित्य धार्मिक था । कृष्ण या राम की जीवन-गाथाएं 
ही इस युग की अधिकांश कविता के विषय थे। कृष्ण-उपासना के अनेक लेखक 
जमुना नदी की घाटी में ब्रज-भूमि में रहते थे। इनमें से आठ प्रसिद्ध व्यक्तियों को 
'अष्टछाप* नाम दिया गया है जिनमें सुरदास सबसे अधिक प्रसिद्ध थे । इन्होंने ब्रज- 
भाषा में अपनी काव्यःरचना करके अपने ग्रन्थ 'सुर-सागर' में कृष्ण के प्रारम्भिक 
जीवन की क्रीड़ाओं का वर्णन किया है और कृष्ण तथा उनकी प्रेमिका राधा के सौन्दर्य 
पर अनेक छन्दों की रचना की है। इनके सरस तथा मार्मिक छन्द अपनी मधुरता तथा 
हृदयहारिता के लिए हिन्दी साहित्य की अनुपम कृति हैं। इन्होंने ब्रज-भाषा का प्रयोग 
कर उसे साहित्य का रूप दिया । 'अष्टछाप' के अन्य प्रसिद्ध कवि नन्ददास, कृष्णदास, 
परमानन्ददास, कुम्भदास व चतुर्भुजदास हैं। हिन्दी का प्रसिद्ध कृष्ण-भक्त कवि रस- 
खान वल्लभाचायं के पुत्र विट्ुलदास का शिष्य था और अनेक सरस छन्दों का रचयिता 
था | राममार्गी लेखकों में सबसे अधिक प्रसिद्ध तुलसीदास थे । उन्होंने लोगों की बोल- 
चाल की भाषा में लिखा ओर इसलिए उन्हें भारत का कवि कहा जा सकता हू। वे 
उच्च कोटि के कवि ही नहीं थे वरन्‌ एक आध्यात्मिक गुरु भी थे जिनका नाम आज 
भी घर-घर में श्रद्धापूर्वक लिया जाता है और लाखों मनुष्य उन्हें आदर की दृष्टि से 
देखते हैं | इनके प्रमुख ग्रन्थ “राम गीतावली,' कृष्ण गीतावली,' 'विनयपत्रिका,' 
“पार्वती मंगल,' “जानकी मंगल,” 'दोहावली' और 'बैराग्य सन्दीपनी हैँ । परन्तु उनका 
सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ “रामचरितमानस” है जो राम के ग्रुण-गौरव की गाथा है। यह 
कविःप्रतिभा का दिव्य महाकाव्य ही नहीं अपितु लोगों का धाभिक ग्रन्थ भी है जिसकी 
ओर भारत के हिन्दी भाषा-भाषी सभी व्यक्ति आध्यात्मिक प्रेरणा के लिए देखते हैं 
ओर जिसकी नैतिकता के नियम राजा से रंक तक सभी लोगों की जिह्वा पर रहते 
हैं । वास्तव में रामायण लाखों लोगों का 'वाइबिल' ग्रन्थ है। साहित्यिक कृति और 
घामिक अभिव्यक्ति दोनों ही दृष्टि में तुलसीदासजी की रामायण सर्वोत्कृष्ट है । तुलसी- 
दासजी ने अपने अलौकिक प्रतिभा के बल पर राम-काव्य को धम तथा साहित्य के 
सर्वोत्कृष्ट शिखर पर पहुंचा दिया, गुमराह जनता का मार्ग-प्रदशंन किया और हिन्दुत्व 
की रक्षा की । तुलसीदासजी का सांस्कृतिक और ऐतिहासिक महत्त्व विलक्षण है । 
उन्होंने हिन्दू धमं की सम्प्रदायों ओर विभेदों से रक्षा की, क्योंकि 'रामचरितमानस' 
का ममे राम की 5 उपासना को सर्वोत्कृष्ट बताने पर भी इतना विशाल था कि उसने 
सभी सम्भ्रदायों को अपना लिया था और भक्ति को अधिक दृढ़ रूप से प्रेरणा दी थी। 
केशवदास, सेनापति और त्रिपाठी बन्धुओं ने शाहजहाँ और औरंगजेब के शासन में 
काव्यकला को व्यवस्थित करने के सफल प्रयत्न किये। केशवदास ने साहित्य की 
मीमांसा शास्त्रीय पद्धति पर करके काव्य-रचना का पाण्डित्यपूणं आदर्श प्रस्तुत किया । 
इनका प्रसिद्ध गरन्य 'रामचन्द्रिका' है।। इसी युग के अन्य प्रसिद्ध कवि सुन्दर, सेनापति, 


. भूषण, देव और बिहारी हैं। भूषण ने अपने हिन्द समुदाय के यश-गोरव की गाथाएँ 


i यायी और शिवाजी तथा छत्रसाल बुन्देला ने उन्हें राज्याश्रय दिया । इनके प्रमुख ग्रन्य 
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'शिवाबाबनी,' 'छत्रसाल शतक” और 'शिवराज भूषण' हैं । सुन्दर कवि ने सुन्दर- 
अुंगार की रचना की । इनकी कवि-प्रतिभा से प्रभावित होकर सम्राट शाहजहाँ- ने 
इन्हें 'महा कविराय' की उपाधि दी थी। विहारी का प्रमुख ग्रन्थ 'बिहारी सतसई' है 
जिसमें सात सौ दोहे हैं। ये बड़े मामिक और हृदयग्राही हैं । 

बंगला साहित्य--इस युग में बंगाल में दिव्य, अलौकिक वैष्णव साहित्य का 
प्रादुर्भाव हुआ । बंगला साहित्य की अनेक शाखाएँ, जैसे पद, गीत, भजन और चैतन्य 
के जीवन-चरित्रों ने वंग्ाल के लोगों के हृदयों को प्रेम और उदारता की भावनाओं से 
ओतप्रोत ही नहीं किया वरन्‌ इन्होंने इस युग के प्रान्तीय सामाजिक जीवन की झांकी 
भी प्रदर्शित की है। इसी काल में 'भागवत' और बड़े-बड़े महाकाव्यों के बंगला में 
अनेक अनुवाद हुए और चण्डीदेवी तथा मनसादेवी के गुणगान में ग्रन्थ लिखे गये । 
इस काल में बंगाल में काशीरामदास, मुकन्दराम चक्रवर्ती और धनाराम जैसे कवि 
हुए । भारतचन्द्र और रामप्रसाद के ग्रन्थ मुगलों के साम्राज्य के पतन के बाद लिखे 
गये । इसके अतिरिक्त अन्य हिन्दू-मुसलमान कवियों ने अपनी कृतियों द्वारा बंगला 
साहित्य की सेवा की । 

मराठी साहित्य--इस युग में एकनाथ, दासोपन्त, मुक्तेश्वर, वामन पण्डित, 
तुकाराम, रामदास और मोरोपन्त जैसे प्रतिभासम्पन्न कवियों ने मराठी साहित्य के 
भण्डार को अपनी वहुमूस्य रचनाओं से भरा। इस युग की मराठी रचनाओं में पाण्डित्य 


` खूब झलकता है । इस युग के प्रारम्भ में श्रीधर स्वामी ने महाभारत, रामायण और 


भागवत की गाथाओं को लेकर ग्रन्थों की रचना की। उनके ग्रन्थों में 'हरिविजय,' 
“्रामविजय,' 'पाण्डव-प्रताप' और 'शिवलीलामृत' मुख्य हुँ । मुक्तेश्वर ने भी अपनी 
कविताओं के विषय रामायण और महाभारत के ग्रन्थों से ही लिये हैं । इनके लिखे 
हुए महाभारत के पांच पवं उपलब्ध हुए हैं। परन्तु इनका श्लोकबद्ध रामायण सबसे 
अधिक प्रसिद्ध है । इसके वाद 'नल-दमयन्ती स्वयंवराख्यान' के रचयिता रघुनाथ 
पण्डित, मध्यमुनीश्वर, अमृतराय और महिपति बाबा विशेष उल्लेखनीय हैं। महाराष्ट्र 
के प्रसिद्ध सन्त व कवि श्री समर्थं रामदास भी इसी युग की प्रतिभा थे । ये महाराष्ट्र 
में प्रथम उपदेशक व कवि थे जिन्होंने यह उपदेश दिया कि गृहस्थ जीवन के साथ-साथ 
परमार्थ-जीवन भी व्यतीत किया जा सकता है। इनका प्रसिद्ध ग्रन्थ 'दासबोध' है । 
इनके शिष्य माधव स्वामी ने काव्य की पर्याप्त रचना की । महाराष्ट्र में कृष्ण-भक्ति- 
मार्ग के कवियों में वामन पण्डित सबसे अधिक प्रसिद्ध हैं। इन्होंने शलोकात्मक कविता 
की रचना की । मराठी साहित्य में इनके यमक अलंकार प्रसिद्ध हैं। राम-भक्तिमागं 
के कवियों में मोरोपन्त अधिक प्रख्यात हैं। अत्य कवियों की अपेक्षा इनका काव्य- 
क्षेत्र अधिक विस्तृत रहा । इनकी 'केकावली' भक्तिरस से ओतप्रोत सरस काव्य है। 
इन्होंने सम्पूर्ण महाभारत की रचना 'आर्याछन्द' में की है। इसलिए इन्हें आर्यापति 
भी कहते हैं। इसी युग में प्रसिद्ध भक्त तुकाराम भी हुए जिनके 'अभंग' मराठी साहित्य 


` में अमर हैं। मराठी साहित्यक्षेत्र में यह प्रसिद्ध है कि : 


“सुश्लोक वामनाचा, किंवा आर्या मयूरपंताची, 
ओवीज्ञानेशाचीं, अभंग वाणी प्रसिद्ध तुक्याची |” 
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वामन पण्डित के 'सुइलोक,” मोरोपन्त के 'आर्याछन्द,' ज्ञानेश्वर की 'ओवी' और 
तुकाराम के 'अभंग' प्रख्यात हैं। 

` औरंगजेब की मृत्यु के बाद मराठों का उत्कर्षं होता है। मराठा साम्राज्य के 
" अभ्युदय के साथ-साथ ही मराठी साहित्य में भी एक नवीन युग का प्रादुर्भाव होता 
है जिसे शाहिरी युग या पौवाड़े का युग कहते हैं। इस युग के रामजोशी अनन्तफन्दी, 
होनाजी बाल, सगन, भाऊ, प्रभाकर, परशराम, आदि प्रसिद्ध प्रतिभासम्पन्न कवि हैं 
आर रामचन्द्र पन्त आमात्य प्रख्यात गद्यलेखक हैं। इस युग में श्रृंगार व वीर-रस 
दोनों ही प्रधान रहे। सैनिकों को प्रेरणा देने के लिए कवियों ने 'लावणी' और 
'पौवाड़ों' का आश्रय लिया और इन्हीं में काव्य-रचना की । 'लावणी' में श्वृज्धार और 
“पौवाड़ों' में वीर-रस कूट-कूटकर भरा गया है। वस्तुतः 'पौवाड़े' वीरों की गाथाएं हैं । 
गुजराती साहित्य--हिन्दी ओर मराठी के समान गुजराती साहित्य भी इस 
युग में पूर्ण सम्पन्न होता रहा। अकबर के शासनकाल में गुजराती में प्रसिद्ध भक्त 
और कवि अरवा था।. संसार से वैराग्य ले लेने पर वह भक्ति की ओर झुका और 
गुजराती में अनेक ग्रन्थों की रचना की, जैसे 'चित्त-विचार-संवाद,' 'शत-पद,' 'ेवल्य- 
गीता,” परमपद-प्राप्ति,, 'पंचदशी तात्पयं” आदि। उसने अपने काव्य में विश्व के 
मिथ्यावाद की गग्योक्ति द्वारा धज्जियाँ बिखेर दीं। उसकी भाषा अपरिमार्जित पर 
व्यंगपुर्ण है । उसकी कविता कृष्ण-भक्ति की परम्परा को छोड़ दर्शन, प्रेमानन्द और 
मानव-श्रकृति का मामिक विवेचन करने लगी.। इसीलिए अरवा गुजराती साहित्य में 
युग-प्रवतँक कवि है । इसके वाद प्रसिद्ध कवि भट्ट प्रेमानन्द हुआ । “गुजराती को 
उच्च साहित्यिक स्तर पर लाने का श्रेय प्रेमानन्द को ही है। उसने लगभग छत्तीस 
ग्रन्थों की रचना की है। उसकी कविताएं इतनी अधिक लोकप्रिय हैं कि आज भी वे 
गुजरात में प्रतिदिन अभिरुचि से पढ़ी जाती हुँ। अलंकारों व रसों में वह वेजोड़ रहा 
है । प्रेमानन्द के पुत्र वल्लभ का समकालीन सामलभट्ट था जो औरंगजेब के बाद समद्ध 
हुआ था । कविताओं में पौराणिक कहानियों का वर्णन करने में सामल खब सफल 
हुआ । उसकी 'मदनमोहना' की कहानी और 'सामल रत्नमाल” अधिक प्रसिद्ध है 
अरवा, प्रेमानन्द और सामल गुजराती साहित्य के तीन देदीप्यमान नक्षत्र हैं। ये ऐसे 
प्रसिद्ध लोक-कवि थे कि इन्होंने अपने युग के ही नहीं परन्तु बाद के समय के लोगों 
को भी प्रभावित किया | इन तीनों के अतिरिक्त वल्लभ, मुकुन्द, देवीदास, शिवदास, 
विष्णुदास, विश्वनाथ, ज्ञानी , विर्जी, रत्नेश्वर आदि अन्य कवि भी थे। आनन्दघन 
ओर नेमीविजय जैसे जैन कवि भी सत्रहवीं सदी में हुए थे । औरंगजेब की मृत्यु के 
बाद गुजराती साहित्य में प्रतिभावान कवियों और लेखकों का अभाव हो गया और 
अठारहवीं सदी में सृजनात्मक साहित्य की रचना हुई । परन्तु इस सदी में 'गर्भा' साहित्य 
का प्रादुर्भाव हुआ जिसमें देवी अम्वा या काली के गुण-गौरव की गाथाएँ कविता में हैं। 
उदू साहित्य--मुगल-युग में उर्दू का उच्चतम विकास नहीं हुआ । फिर भी 

नूरी आजमपुरी जो फैजी का मित्र था, और हजरत कमालुद्दीन मखदूम शेख सादी और 
मोहम्मद अफजल अकबर-युग के उदू के कवि थे। इसी प्रकार नासिर अफजली ˆ 
इलाहाबादी और पण्डित चन्द्रभान ब्रह्मन शाहजहाँ के समय के प्रसिद्ध उदू कवि माने 
गये हैँ । कतिपय विद्वानों का मत है कि भारत में गजल की प्रथा वली ओरंगाबादी से 
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नहीं अपितु नासिर अफजली से प्रारम्भ होती है। मुगलों की अपेक्षा दक्षिण में बीजापुर 
और गोलकुण्डा के वादशाहों ने उर्दू को अधिक प्रोत्साहित किया। गोलकुण्डा का 
सुलतान मुहम्मद कुली कुतुबशाह (5।9-]555 ई०) स्वयं उर्दू का प्रसिद्ध लेखक व 
कवि था। इसके वाद इग्र निसाती व 'गवासी' दो अन्य कवि हुए । गोलकुण्डा के समान 
बीजापुर के नरेश भी उर्दू साहित्य वालों के लिए उदार संरक्षक थे । उनके सरक्षण 
में 'अलीनामा' और "गुलशने . इशक' के रचयिता मुहम्मद नसरत शाह और “यूसुफ 
व जुलेखा मसनवी' के लेखक शाह हाशिम हुए थे | परन्तु इस युग में औरंगाबाद का 
बली (]668-774 ई०) प्रसिद्ध कवि था जिसने 'गजल,' 'मसनवी' ओर 'रुवाइयात' 
सादी, स्वाभाविक और मनोरम शैली में लिखीं । इसका 'रेख्ता का दीवान' ओर 'देह 
मजलिश' नामक ग्रन्थ विख्यात है। विद्वानों ने वली को उर्दू का जन्मदाता मानकर 
उसकी प्रशंसा की है। इसकी रचनाएँ भाषा तथा काव्य की दृष्टि से बड़ी मनोहर 
हैं। इसका समकालीन हैदरावाद निवासी सँय्यद कमरअली उपनाम 'सिराज' भी अपनी 
काव्य-प्रतिभा के लिए प्रसिद्ध'था । इसने भी एक 'दीवान' लिखा है। अनेक कवियों 
ने' वली की शैली की नकल की | इनमें सबसे अधिक प्रसिद्ध हातिम, खान आर्जू, ' 
आवरू और मजहर हैं जो उत्तरी भारत में 'उदू कविता के जनक' कहे जाते हैं । 
अठारहवीं सदी के प्रारम्भ में दिल्‍ली उदू साहित्य का केन्द्र हो गया था। औरंगजेव 
की मृत्यु के पश्चात उर्दू कविता की प्रभूत प्रगति हुई एवं गालिब, शाह, नसीर, जौक, 
मोमिन जैसे कवियों ने उर्दू साहित्य के भण्डार को भरा इन सवका वर्णन आगे किया 
जायगा । 

संस्कृत साहित्य--मुगल-युग ने उत्तर भारत में संस्कृत साहित्य की अन्तिम 
सुगन्ध प्रसारित होते हुए भी देखी थी। इस युग का सबसे बड़ा संस्कृत का लेखक 
जगन्नाथ पण्डित था जिसे सम्राट .शाहजहाँ ने कविराय की उपाधि से सम्मानित किया 
था। संस्कृत के बड़े कवियों में जगन्नाथ अन्तिम था जिसके ग्रन्थों में काव्य और 
भावना का सौन्दर्य है। उसकी 'गंगा-लहरी' और अन्य ग्रन्थ श्रेष्ठतम माने गये 
हैं। यद्यपि एक दूसरे कवि कवीन्द्र की अलंकारपूणे रचनाएँ जगन्नाथ फी समानता 
की नहीं हैं तथापि वे उल्लेखनीय अवश्य हैं । 'विदगध माधव' नाटक तथा अन्य ग्रन्थों 
के रचयिता रूप गोस्वामी, नाटककार गिरधरनाथ और कई दूसरे इस युग के संस्कृत 
के प्रसिद्ध कवि हैं । पुरुषों के अतिरिक्त वैजयन्ती जिसने 'आनन्दलतिका चम्पू के 
सम्पादन में अपने पति कृष्णनाथ की सहायता की थी और 'सुभाषितावलि' की प्रसिद्ध 
लेखिका वल्लभ देवी प्रख्यात विदुषी स्त्रियां थीं। 

औरंगजेब के शासनकाल के अन्तिम भाग में महान्‌ कवियों के युग की इतिश्री 
हो गयी थी और विभिन्न साहित्यों पर मुगल साम्राज्य के पतन का बुरा परिणाम हुआ। 

मुगलकालीन घामिक विचारधाराएं 

पनद्रहवीं शताब्दी के समान सोलहवीं शताब्दी भो धामिक विप्लव का युग था, 
जबकि वैष्णव धर्म ने उत्तर भारत और बंगाल के लाखों मनुष्यों को आकधित कर 
लिया । राम और कृष्ण के भक्त विभिन्न सम्प्रदायों में विभक्त हो गये ओर उन्होने 
अपने-अपने मतानुसार पूजा और उपासना-विधि का प्रतिपादन किया । क्ृष्ण-भक्ति- 
मागं के प्रवतक वल्लभाचाये और उनके पुत्र विट्ुलनाथ थे इनके बाद आठ भक्तों ने 
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जिन्हें 'अष्टछाप' कहते हुँ, कृष्ण-भक्ति का उपदेश दिया । इनमें सूरदास सबसे अधिक 
प्रसिद्ध थे । इन्होंने ब्रज-भाषा में रचना की और सगुण उपासना का उपदेश दिया एवं 
कृष्ण की वाल-क्रीड़ा की सरसता, श्रद्धा व भक्ति से वणन किया | ।55] ई० के 
लगभग हरिवंश ने राधा-वल्लभी सम्प्रदाय की स्थापना की। इस सम्प्रदाय के अनु- 
यायी कृष्ण की प्रेमिका राधा की उपासना करते हैं और उसी की सहायता से कृष्ण 
की अनुकम्पा पाना चाहते हैं। वृन्दावन में इस युग के अन्य प्रसिद्ध वेष्णव सन्त रूप, 
सनातन और जीव गोस्वामी थे जिन्होंने राधा-दामोदर और गोपाल भट्ट के मन्दिर की 
स्थापना की थी । 
राम-भक्तिमागं का उपदेश तुलसीदासजी ने दिया। ये राम को विष्णु का 
अवतार मानते थे और उनकी पूजा व उपासना का उपदेश देते थे। इन्होंने रूढ़िवादी 
सनातनी हिन्दू धमं के सिद्धान्तं व प्रथाओं को अंगीकार कर लिया, जाति-प्रथा का 
प्रतिपादन किया, ब्राह्मणों की सर्वोपरिता पर अधिक बल दिया, नारियों की स्वतन्त्रता 
का विरोध किया और भक्ति के सिद्धान्त का उपदेश दिया। इन्होंने किसी सम्प्रदाय 
की स्थापना नहीं की, परन्तु वे एक सुधारक ओर उपदेशक थे । तुलसीदास के अति- 
रिक्त ऐसे अन्य सुधारक भी थे जिन्होंने अपने-अपने सम्प्रदायों की स्थापना की । इनके 
सिद्धान्तों पर इस्लाम का प्रभाव दृष्टिगोचर होता है। राजस्थान के सन्त और 
सुधारक दादू (544-603 ई०) ने मूर्ति-पूजा व जातिःप्रथा की घोर निन्दा की, 
हिन्दुओं के धामिक कमंकाण्ड का प्रतिरोध किया और ईश्वर में अटूट भक्ति रखने पर 
बल दिया । लालदास और उसके अनुयायियों ने राम-नाम और साधु-जीवन पर बल 
दिया । धर्मदास और उनके अनुयायियों ने ईश्वर के नाम को बार-बार दोहुराने और 
पवित्र जीवन व्यतीत करने की ओर संकेत किया । इस प्रकार हिन्दुओं में कृष्ण-भक्ति, 
राम-भक्ति के ज्ञान-मागं के मानने वाले सन्त थे । 
बंगाल में चैतन्य के अनुयायियों ने भक्तिमागं का उपदेश दिया । उन्होंने इस 
मत का प्रतिपादन किया कि बिना भक्ति के मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता । उनके लिए 
भक्ति ही सवंसर्वा थी । उनके मतानुसार कुष्ण ही परमात्मा हैं तथा उपासना और 
पुजा के लिए वे सर्वोपरि इष्टदेव हैं । 
दक्षिण भारत में भी सोलहवीं शताब्दी में बड़े-बड़े धामिक आन्दोलनों का 
उत्कषं हुआ । महाराष्ट्र में इन आन्दोलनों के प्रवंतकों में से एकनाथ प्रमुख सन्त थे । 
इन्होंने भक्ति पर खूब बल दिया। इनके मतानुसार भक्ति से ही नारियाँ, शूद्र और 
अत्य सभी मुक्ति प्राप्त कर सकते हैं। महाराष्ट्र के अन्य प्रमुख सन्त तुकाराम थे । 
उन्होंने विशुद्ध और उच्च हृदय से ईश्वर की पूजा करने का सन्देश दिया और लोगों 
को अपनी-अपनी शक्ति के अनुसार दया प्रदशित करने की प्रेरणा दी। तुकाराम के 
'अभंग' जो आत्मा को ऊँचा उठाते हैं और भावों को पवित्र करते हैं, आज भी दक्षिण 
में गाये जाते हैं और लाखों मनुष्यों को उनके शोक व कष्ट में शान्ति तथा सान्त्वना 
देते हें । अन्य भक्त जिनका मराठों के जीवन पर सबसे अधिक प्रभाव पड़ा, समर्थं 
` रामदासथे। ये शिवाजी के आध्यात्मिक गुरु थे। ये वेदान्ती और वैष्णव सन्त थे 
जिनके मतानुसार राम की भक्ति से ही मुक्ति उपलब्ध हो सकती है। विचार तथा 
कृमं की पवित्रता, निःस्वाथंता, सृत्यनिष्ठा, क्षमा, नम्रता और सव के प्रति दया व 
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दान की भावना से निःसन्देह मनुष्य स्वर्गीय आनन्द प्राप्त कर सकता है। 
मध्य-युग के प्रारम्भ से प्रवाहित भक्ति का स्रोत मुगलकाल में निरन्तर प्रवाहित 
होता रहा और भक्तों तथा सन्तों के उपदेशामृत का प्रभाव जनता पर पड़ता रहा । 
हिन्दू धर्म का स्रोत अभी भी बराबर जारी रहा । मुसलमानों की सावेभौमिक राज- 
कीय शक्ति और उनी घामिक कटुरता उनका सर्वनाश करने में संथा असमर्थ रही । 
हिन्दू भक्तों व सन्तों के अतिरिक्त मुसलमान समाज में सूफी फकीर भी थे। ये 
ईश्वर को सुन्दरतम व प्रेम करने वाला मानकर मनुष्य को उसकी भक्ति में तल्लीन 
होने की शिक्षा देते थे। उनका कथन था कि मानव-जीवन का लक्ष्य ईश्वर से प्रेम 
करना और अन्त में उसी में विलीन हो जाना है । अतएव सूफी सन्त सच्ची उपासना 
ब प्रेम पर अधिक वल देते थे एवं आध्यात्मिक प्रगति के लिए विशेष साधन वतलाते 
थे। ये गुरु की महिमा पर बल देते थे, ध्यान, उपासना, प्रार्थना और आत्म-शुद्धि को 
मोक्षःप्राप्ति का साधन कहते थे एवं विभिन्न धर्मों को ईश्वर-प्राप्ति का मागं समझते 
थे। वे सभी धर्मानुयायियों को उपदेश देते थे, पर किसी को भी अपना धर्म त्याग 
करने का आदेश नहीं देते थे | सूफी सन्तों के ऐसे उपदेशों से विभिन्न धर्मों के अनु- 
यायियों में परस्पर धार्मिक सहिष्णुता, समानता व सोहादें की भावनाओं का उत्कर्ष 
हुआ और एकेश्वरवाद के मत का प्रतिपादन हुआ । शाहजहाँ का ज्येष्ठ राजकुमार 
दाराशिकोह सूफी मतावलम्बी था। 
भवन-निर्माणकला 
औरंगजेब को छोड़कर, जिसकी धामिक भावनाएँ कला के संरक्षण से मेल 
नहीं रखती थीं, सभी प्रारम्भिक मुगल सम्नाठ महान्‌ निर्माता थे। वास्तव में, मुगलों 
के आगमन पर भारतीय भवन-निर्माणकला अपने दिव्य नवीन क्षेत्र में पदापंण करती 
है जिसमें प्रारम्भिक सुलतानों की इमारतों की सादगी ईरानी प्रभाव से कम हो गयी 
थी । मुगल सञ्राटों के अपूर्व वैभव और असीमित धनागार ने उनमें अत्यन्त मनोरम 
भवन-निर्माण, उद्यान-निर्माण तथा नगर-निर्माण की शक्ति उत्पन्न कर दी । वास्तव 
में मुगल ऐशवयं का युग कला के वैभव का युग था । इस युग में सभी ललितकलाओं 
की प्रभूत प्रगति हुई । कला-प्रेमी मुगल सञ्जाटों ने ईरानी और हिन्दू शेली के समन्वय 
से विकासपू्ण मुगल-शैली का निर्माण किया जिसकी छाप तत्कालीन चित्रकला; 
स्थापत्यकला आदि विभिन्न ललितकलाओं पर तथा सोने-चांदी और रत्नों के कामों 
पर स्पष्टतया अंकित है । इनमें सर्वत्र ऐग्वर्य का उल्लास है। 
मुगलकालीन विविध इमारतों की प्रमुख विशेषताएँ गोल गुम्बद, पतले स्तम्भ 
और विशाल खुले प्रवेश-द्वार हैं। 
फर्ग्युसन जैसे कतिपय ऐसे इतिहासज्ञ हैं जो यह विश्वास करते हैं कि मुगलों 
की भवन-निर्माणकला की शैली विदेशी है। फर्ग्युसन के इस सिद्धान्स की हैवेल ने 
आलोचना की है, जो इस मत का प्रतिपादन करता है कि मुगलकला देशी ओर 
विदेशी शैलियों का उत्तम सम्मिश्रण है। हैवेल के मतानुसार भारत में विदेशी तत्त्वों 
को अपने में सम्मिलित कर लेने की अपूर्व शक्ति रही है। विदेशियों की कला और 
संस्कृति ने भारत की कला व संस्कृति को प्रभावित किया, परन्तु यह नहीं कहा जा. 
सकता है कि भारत के प्रवीण शिल्पियों ने सम्पूर्णतया विदेशों से ही प्रेरणा प्राप्त की 
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थी । सत्य तो यह है कि मुगलों के अन्तर्गत संस्कृति और कला दोनों का अत्यधिक 
समन्वय हुआ था । कला-मर्मज्ञ सर जॉन मार्शल ने भी लिखा है कि भारत जैसे विशाल 
और असमानता व विभिन्नता वाले देश में यह नहीं कहा जा सकता कि भवन-निर्माण- 
कला किसी एक ही विशिष्ट देशव्यापी शैली को लेकर स्थिर रही । भिन्न-भिन्न स्थानों 
पर भिन्न-भिन्न शैलियों का प्रयोग किया गया। सञ्जाटों की अभिरुचि पर अधिक 
बातें निर्भर रहती थीं । वावर के पश्चात्‌ भारतीय कला पर ईरानी प्रभाव बढ़ गया 
ओर अकबर के शासनकाल तक जारी रहा। परन्तु अकवर की प्रतिभा ने ईरानी 
आदर्शो को भारतीय कला की परम्पराओं के हित में अपना लिया | अकवर के 
उत्तराधिकारियों के शासनकाल में भारतीय भवन-निर्माणकला और चित्रकला पूणे- 
तया भारतीय हो गयी ओर उनके शासनकाल की भव्य और मनोरम इमारतों में 
ऐसा कुछ नहीं है जो निर्दिष्ट रूप से ईरानी प्रतीत होता हो। वास्तव में, भारतीय 
शिल्पियों ने विदेशी कला के सिद्धान्तों को इस प्रकार परिवतित और संशोधित रूप में 
अपना लिया कि वे भारतीय कला के साथ मिलकर देशी प्रतीत होते हैं | विदेशी तत्त्व 
भारतीय कला में ऐसे घुल-मिल गये कि अव भारतीय कला के पृथक अस्तित्व का पता 
लगाना भी दुर्लेभ है। “मुगल कला जो अनेक प्रभावों का सम्मिश्रण थी अपने पूर्वं काल 
की कला की अपेक्षा अधिक विशिष्ट और अलंकरण वाली थी और इसकी रमणी- 
तया तथा अलंकरण इसके पूर्व की कला की सादगी और भीमकायता के विपरीत थे ।” 
अकबर फे पूर्व की भवन-निर्माणकला--दिल्ली और आगरा में जो इमारतें वाबर 
ने देखी थीं, उनसे वह सन्तुष्ट नहीं था । भारतीय कला तथा कला-कौशल के विषय 
में उसके विचार अच्छे नहीं थे, इसलिए उसके कुस्तुनतुनिया से तथा इस्लामी संस्कृति 
के अन्य केन्द्रों से अपने भवन बनाने के लिए शिल्पियों को आमन्त्रित किया था । 
मुगल इमारतों में बैजण्टाइन शैली के प्रभाव के कोई भी चिन्ह दृष्टिगोचर नहीं होते । 
यह बहुत कुछ सम्भव है कि भारत में विदेशो शिल्पियों और अल्वेनियन शिल्पी सिनान 
के शिष्यों ने मस्जिदों और अन्य स्मारकों पर कार्य नहीं किया। फिर भी बाबर ने 
अपने भवनों के बनाने के लिए भारतीय कारीगरों को नियुक्त किया । आगरा, सीकरी, 
बयाना, धौलपुर ओर ग्वालियर में उसके महलों के निर्माण में ।94] व्यक्ति प्रति- 
दिन काम करते थे। यद्यपि बाबर की अधिकांश इमारतें विध्वंस हो चुकी हैं परन्तु दो 
आज भी शेष हुँ । ये पानीपत के काबुल बाग की वड़ी मस्जिद और रुहेलखण्ड में 
सम्भल में जामा मस्जिद है। उसके उत्तराधिकारी हुमायूँ को कष्टों, चिन्ताओं और 
युद्धों के कारण कलापूर्ण भवन बनवाने का अवसर नहीं मिला । पंजाब में हिसार जिले 
में फतहाबाद में उसके समय की एक मस्जिद आज भी विद्यमान है। वह ईरानी 
प्रणाली के अनुसार अलंकृत की गयी है। 
हुमायूं के निर्बल हाथों से सत्ता छीनने वाले सुर शासक भी निर्माता थे । पंजाब, 
रोहतास और मानकोट के दुर्गों के अतिरिक्त उन्होंने मध्र्ययुगीन शिल्पकला के सर्वोत्कृष्ट 
नमूने भी हमारे लिये छोड़ दिये हैं। शेरशाह सूरी की प्राचीर वाली राजधानी, 
दिल्ली के दो अवशिष्ट प्रवेश-द्वार जो उसकी आकस्मिक मृत्यु के कारण पूर्ण नहीं 
किये जा सके और पुराना किला उस युग की भवन बनाने की कलापुणं अलंकरण की 
` सुन्दरतम शेली प्रदर्शित करते हैं। दिल्‍ली के समीप पुराने किले की किला-ए-कुहन 
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मस्जिद अपनी भव्यता और शिल्पकला की विशेषताओं के कारण उत्तर भारत की 
इमारतों में श्रेष्ठ स्थान रखती है। इसके प्रवेश-द्वार के गुम्बद के चतुदिक छोटी मीनारों 
और सुन्दरतम राजगीरी में ईरानी प्रभाव झलकता है। परन्तु अन्य वातों में यह 
भारतीय है। बिहार में सहसराम में झील के मध्य में वना हुआ शेरशाह का मकबरा 
अपनी भव्यता, सुन्दरता व सुडौलपन की दृष्टि से हिन्दु-मुस्लिम शिल्पकला का 
आश्चर्यजनक नमूना है और यह हिन्दू तथा मुस्लिम शिल्पकला के विचारों का समन्वय 
प्रकट करता है । इस प्रकार कला और संस्कृति में अफगान शासक शरशाह ने मुगल 
सम्राट अकबर का मार्ग सुलभ कर दिया। भारतीय भवन-निर्माणकला में उसका 
शासनकाल परिवर्तन का युग है। 

अकबर के अन्तर्गत भवन-निर्माणकला--मुगल भवन-निर्माणकला सभी दृष्टियों 
से अकवर के शासनकाल से ही प्रारम्भ होती है। उसे भवन बनवाने की बड़ी लालसा 
थी । अबुलफजल ने ठीक ही लिखा है कि “शहंशाह भव्य भवनों की योजनाएं बनाते 
हैं और अपने मस्तिष्क और हृदय की रचना को पाषाण तथा मिट्टी के वस्त्र पहनाते 
हैं।” फर्ग्युसन का कथन है कि फतहुपुरसीकरी बड़े आदमी (अकवर) के मस्तिष्क का 
दर्पण था। अकवर के शासनकाल ने शिल्पकला के विलक्षण विकास को देखा है। 
अकबर ने कला के प्रत्येक सूकम तत्त्व का पूर्ण ज्ञान उपलब्ध किया और उदार तथा 
समन्वय की दृष्टि से उसने विभिन्न साधनों द्वारा कलापूर्ण विचारों को प्राप्त किया 
जिन्हें उनके शासनकाल के प्रवीण शिल्पियों ने मूत्त रूप दिया। उसके राज्यकाल में 
हिन्दू और ईरानी प्रभाव दोनों ही पूर्ण रूप से अभिव्यक्त हुए । परन्तु सूक्ष्म दृष्टि से 
उसके काल के भवनों को देखने से प्रतीत होता है कि राज्य में भारतीय कला का 
अधिक बोलबाला था । अपनी ईरानी माता द्वारा भ्राप्त ईरानी विचारों का अनुसरण 
करते रहने पर भी, हिन्दुओं के प्रति उसकी सहिष्णृता, उनकी संस्कृति के लिए उसकी 
सहानुभूति और अपने हित के लिए उन्हें अपने पक्ष में कर लेने की नीति से उसने अपने 
अनेक भवनों में हिन्दू शिलप-शेली का प्रयोग किया जिसके अलंकरण के तत्त्व हिन्द्र और 
जैन मग्दिरों से लिये गये थे । आगरा किले में जहाँगीरी महल और उसके वर्गाकार 
स्तम्भों तथा छोटी-छोटी मेहराबों की पंक्तियों में, फतहपुरसीकरी के अनेक भवनों और 
लाहौर के किले में हिन्दू शैली अलौकिक रूप से प्रकट हुई है । पुरानी दिल्ली में हुमायूँ 
के प्रसिद्ध मकबरे में भी जो प्रायः ईरानी कला का प्रदर्शन करने वाला माना जाता है, 
कब्र की बनावट भारतीय है और इमारत के बाह्य भाग में श्वेत संगमरमर का स्वच्छन्द 
प्रयोग भी भारतीय है। हू भारतों 

अकबर के भवन-निर्माण के कार्ये शिल्पकला की ws र तक ही 
सीमित नहीं थे, परन्तु उसने अनेक दुगे, राजप्रासाद, आमोदः भवन, स्तम्भ 
(t०७९7ऽ), सराय, शालाएँ, तालाब और कुएं भी बनवाये । उसकी सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण इमारतें फतहपुरसीकरी के राजमहल हैं | इनमें सबसे अधिक भव्य इमारतें 
. निम्नलिखित हैं--जोधाबाई का महल और, दो अत्य भवन जो सम्भवतः उसकी अन्य 
रानियों के निवास स्थान थे; हिन्दू रचना-कृति का बना हुआ दीवान-ए-आमः रचना, 
निर्माण और अलंकरण में स्पष्टतया भारतीय ढंग से बना हुआ दीवान-एखास; 
'कतहुपुरसीकरी की शान' जामा मस्जिद, अकबर की गुजरात की विजय को चिरस्मरणीय 
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करने के लिए बनाया हुआ विशाल बुलन्द दरवाजा और पाँच मंजिलों वाला 
पंचमहल स्पष्टतः भारतीय बोद्ध विहारों का नक्शा प्रदर्शित करता है। फतहुपुरसीकरी 
की अन्य प्रसिद्ध इमारतें, वीरबल का गृह, ख्वावगाह और भामेर की राजकुमारी का 
निवास स्थान सुनहरा महल है । 

इस युग की अन्य दो प्रसिद्ध इमारतें इलाहाबाद का चालीस स्तम्भों वाला 
राजप्रासाद और सिकन्दरा में अकवर का मकवरा है। इलाहाबाद का राजमहल 
जिसमें छत वाला बरामदा हिन्दू स्तम्भों की पंक्तियों पर अवलम्बित है, निश्चित रूप 
से भारतीय रचना-कृति का उदाहरण है। सिकन्दरा में अकवर के मकबरे की विशाल- 
काय इमारत जिसका निर्माण स्वयं अकबर ने कराया, पर जिसे जहाँगीर ने पूर्ण किया 
था, भारत के बौद्ध विहारों की शिल्प-शैली के आधार पर वनी है। इसके पाँच वर्गा- 
कार चबूतरे एक के वाद एक ऊपर उठते हैं और ऊपर उठते हुए वे अपने आकार 
में कम होते जाते हैं। इसकी अन्तिम मंजिल के ऊपर अकबर का विचार सुनहरी 
छत वाला संगमरमर का गुम्बद बनवाने का था | यदि यह कल्पना पूर्ण हो जाती तो 
हिन्दुस्तान के सबसे बड़े मुस्लिम सम्राट के मकवरे की गणना विश्व के सबसे 
शानदार मकबरों में होती ओर यह ताजमहल से द्वितीय श्रेणी पर होता। अकबर 
का अन्य विशिष्ट भवन-निर्माणकाये लाल पाषाण का बना हुआ आगरा का किला 
है। इसकी प्राचीर सत्तर फुट ऊँची है और उसमें ऊंचे प्रवेश-द्रार हैं। अकबर ने 
आगरा नगर में अनेक भवनों का निर्माण कर उसे सुशोभित किया । अकबर के भवनों 
में प्रायः दो विशेषताएं प्रमुख हैं-यदि एक ओर उनमें ओज और दृढ़ता है तो दुसरी 
ओर भारतीय व मुस्लिम शैलियों का समन्वय । 

जहागीर के अन्तर्गत भवन-निर्माणकला--जहाँगीर को वास्तुकला से उतना 
प्रेम न था जितना चित्रकला से। अतएव उसके पिता द्वारा बनवाये भवनों की 
तुलना में उसके द्वारा निर्मित भवन संख्या में कम थे। परन्तु उसके शासनकाल की 
दो इमारतें अपने गुणों के लिए विशेष उल्लेखनीय हैं । इनमें से एक तो अकबर का 
मकबरा था जिसका वर्णन ऊपर हो चुका है और दूसरी इमारत नूरजहाँ के पिता 
एत्मादउद्दौला का मकबरा है जिसे सम्राज्ञी नूरजहाँ ने स्वयं ।628 ई० में आगरा में 
बनवाया था । असन्तोषभ्रद रचना-कृति का होने पर भी इसमें दुर्लभ सौन्दर्य है और 
यह सम्पूर्ण श्वेत संगमरमर का बना हुआ है जिसमें विभिन्न रंगों के बहुमूल्य पाषाण 
सर्वोत्क्ृष्ट रमणीय ढंग से जड़े हुए हैं। यह राजपूत शैली थी अथवा यह अधिक सम्भव 
है कि यह प्राचीनतम भारतीय शैली थी । अन्य महत्त्वपूर्ण इमारत लाहौर के समीप 
रावी नदी के तट पर जहाँगीर का मकबरा है जिसे नूरजहाँ ने बनवाया था । 

शाहजहाँ के अन्तर्गत भव्य-निर्माणकला- मुगल सम्राटों में सबसे अधिक शान- 
दार निर्माता शाहजहाँ था । उसके द्वारा निमित अनेक भवन, राजप्रासाद, दुगे, उद्यान 
और मस्जिदें आगरा, दिल्‍ली, लाहौर, काबुल, काइमीर, कन्धार, अजमेर, अहमदाबाद 
तथा अन्य स्थानों पर हैं। शाहजहां की इमारतें अकबर की इमारतों की अपेक्षा 
भव्यता और मौलिकता में निम्न कोटि की हैं, परन्तु सरसता, रमणीयता और सम्प- 
बता व कलापूर्ण अलंकरण में वे उच्च कोटि की हैं। फलस्वरूप, शाहजहाँ की इमारतें 


ङे पैमाने पर रत्नजडित आभूषणों के समान हैं। उसके राज्याश्रय में जड़िया (jewe- 
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|€") ओर चित्रकार की कलाएं सफलतापूर्वक सम्मिलित हो गयीं। यदि अकबर की 
इमारतों का सोन्दयं विराट है तो शाहजहाँ की इमारतों का सौन्दर्यं सूक्ष्म और कोमल 
है। यदि अकबरकालीन कला में महाकाव्य की विराट गरिमा और दिगन्त का विस्तार 
है तो शाहजहाँ की कला में अलंकृत गीत-काव्य की रसात्मकता और सूक्ष्म चमत्कार 
हैं। मणिकुट्टिम की चित्र-विचित्र कला शाहजहाँ के भवनों में चरम पराकाष्ठा को पहुँची 
है । सोने के रंग का मुक्त प्रयोग, नक्काशी की सूक्ष्मता तथा रत्नों व मणियों का 
कलापूर्ण जड़ाव शाहजहाँ की इमारतों में विलक्षण है। शाहजहाँयुगीन स्थापत्य में 
नवकाशीकला व चित्रणकला की विशिष्टता भी अधिक है। यदि ताज में नक्काशी- 
कला का आधिक्य है तो दीवान-ए-खास में चित्रणकला का। वस्तुतः शाहजहाँ के 
अन्तर्गत मुगल कला अपने उत्कषं की चरम सीमा पर पहुँच चुकी थी ।.हिन्दू प्रभाव, 
जो अकबर के अन्तगंत इतना दृढ़ था, शाहजहाँ की इमारतों में सम्पूर्णतया विलुप्त 
हो गया था । शाहजहाँ के समय की प्रमुख इमारतें दिल्‍ली के लाल किले में दीवान- 
ए-आम व दीवान-ए-खास, जामा मस्जिद, मोती मस्जिद, ताजमहल और साम्राज्य 
के विभिन्न भागों में अनेक छोटी इमारतें हैं। दीवान-ए-खास शाहजहाँ की अन्य 
इमारतों की अपेक्षा अधिक अलंकरणयुक्त है। संगमरमर के इसी भवन में शाहजहाँ 
मयूर वाले सिंहासन पर बेठकर मुगल राजकुमारों, सामन्तों और विदेशी राजदूतों से 
व्यक्तिगत रूप से मिलता था। उसकी बहुमूल्य रजत छत और संगमरमर, बहुमूल्य 
पाषाण और स्वर्ण का सम्मिश्रित अलंकरण एवं उसकी भव्यता व सौन्दर्य उसकी 
दीवार पर अंकित निम्नलिखित पद की सत्यता को प्रमाणित करते हैं: 
अगर फिरदोस वर रूए जमों अस्त। 
हमीं अस्तो हमीं अस्तो हुमीं अस्त ॥ 

(यदि पृथ्वी पर कहीं आनन्द का स्वगं है (तो) वह यहीं है, यहीं हैं, यहीं है।) 

सच्ची कला की दृष्टि से आगरा की मोती मस्जिद शाहजहाँ के समय की 
वास्तुकला की चरम पराकाष्ठा है। अपनी पवित्रता व सादगी, अनुपात की पूर्णता 
और रचना-क्ृति के सामंजस्य के लिए यह अपने ही ढंग की सबसे अधिक सुन्दर उच्च 
कोटि की इमारत है। इसकी मेहराबों और स्तम्भों में हिन्दू प्रतीक और रचना-कृति 
की पुनरावृत्ति है जिन्हें अन्त में मुस्लिम धामिक कार्यों के हेतु अपना लिया गया था। 
जामा मस्जिद जो दिल्‍ली में सवसाधारण के समाज के लिए बनवायी गयी थी, मोती 
मस्जिद की अपेक्षा अधिक भव्य, गौरवशाली ओर सुन्दर प्रतीत होती है। 

परन्तु शाहजहाँ के समय की सबसे अधिक महत्वपूर्ण इमारत ताजमहल है । 
यह एक दिव्य मकबरा है जो शाहजहाँ की प्रेमिका सम्राज्ञी मुमताज महल की कन्न 
पर तीन करोड़ रुपयों की लागत से 22 वषं में बनवाया गया था। यह विश्व में 
दाम्पत्य-प्रेम, स्वामिभक्ति, सच्चा अनुराग और समन्वय का सर्वश्रेष्ठ शानदार स्मारक 
है । सुन्दरता, दिव्यता, अलंकरण, रचना-कृति ओर कलापूर्ण बनावट के कारण यह 
विश्वं की .अद्भुत वस्तुओं में से एक माना जाता है। ऐसा कहा जाता है कि इसके 
निर्माण के लिए ईरान, अरब, तुर्की तथा अन्य विदेशों से शिल्पी आमन्त्रित किये गये 
थे । परन्तु विश्वास करने योग्य ऐसा कोई प्रमाण नहीं है जो इस कथन की पुष्टि करे 
कि यूरोपीय शिल्पियों ने ताज का नक्शा बनाया और पाषाण की जड़ाई के काम का . 
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निरीक्षण किया । इसके विपरीत विवेकपूर्ण आधार पर यह प्रमाणित कर दिया गया 
है कि ताज भारतीय प्रतिभा का फल है। इसकी पच्चीकारी का कलापूर्ण काम इतनी 
उच्च कोटि का है कि कला-मर्मज्ञ उसे देखकर आज भी आश्चर्य करते हैं । 
शाहजहाँ के शासनकाल की अन्य प्रसिद्ध कलाकृति मयूर वाला सिंहासन है जिसे 
तरूत-ए-ताऊस कहते हैं । यह स्वाणम पायों के एक प्रकार के पलंग के समान था । 
इसकी लम्बाई 33 गज, चौड़ाई 2३ गज और ऊंचाई 5 गज थी । इसकी मीनाकारी 
की छत पन्ने के बारह खंभों पर आश्रित थी जिनमें से प्रत्येक पर रत्नजड़ित दो-दो 
मयूर अंकित थे। हीरों, पन्नों, लालों और मोतियों से जड़ा हुआ एक वृक्ष मयूर के 
प्रत्येक जोड़ें के बीच स्थित था । यह सिंहासन कई वर्षों के कठोर परिश्रम के बाद 
निमित हुआ था और उसकी लागत चौदह लाख से भी अधिक थी । सन्‌ ।739 में 
'नादिरशाह यह सिंहासन ईरान ले गया था। इसके अतिरिक्त अजमेर में भी शाहजहाँ 
की बनवायी हुई कतिपय इमारतें हैं, जिनमें सबसे प्रसिद्ध जामा मस्जिद है जो ख्त्राजा 
मुईनुद्दीन चिश्ती के मकबरे के परिचिम में बनी है। 
मोरंगजेब के अन्तर्गत भवन-निर्माग--शाहजहाँ की मृत्यु के बाद वास्तुकला 
का पतन हो गया क्योंकि औरंगजेब ने कट्टर धर्मानुयायी होने के कारण शिल्पकला 
को प्रोत्साहन नहीं दिया और न नवीन भवनों का निर्माण ही कराया । इसके शासन- 
„ काल में जो कुछ थोड़ी-वहुत इमारतें बनीं, उनमें सबसे अधिक महत्वपूर्ण अपने 
व्यक्तिगत प्रयोग के लिए वनवायी हुई दिल्ली में संगमरमर की छोटी मस्जिद, और 
दूसरी काशी में विश्वनाथ मन्दिर के भग्नावशेषों पर वनवायी हुई विशाल मस्जिद 
तथा तीसरी इमारत लाहौर में बादशाही मस्जिद है | परन्तु कला की दृष्टि से प्राचीन 
इमारतों की तुलना में इनका स्थान निम्न कोटि का है । 
मुगल उद्यान--मुगल सञ्जाट प्रकृति के प्रेमी थे । वावर और उसके उत्तराधि- 
कारी राजनीतिक जीवन की कठोरता से विरक्त हो कुंजों, उद्यानों और प्राकृतिक दृश्यों 
में खूब आनन्द मनाते थे। फलस्वरूप, उन्होंने विस्तृत उद्यान निर्माण कराये । उनके 
लगवाये हुए उद्यान और उनके अमीरों द्वारा लगाये हुए बगीचे, जिनमें कालका के 
पास पिंजौर का उद्यान है, मुगलों की सोन्द्यं-भावना प्रदर्शित करते हैं। जहाँगीर और 
उसकी प्रेमिका सम्राज्ञी नूरजहाँ, जहाँ-कहीं भी ठहरे, वहीं उन्होंने उद्यान लगवाये । 
जहाँगीर ने अपनी आत्मकथा में इन उद्यानों से प्राप्त आतन्द का उल्लेख किया है। 
काश्मीर के प्राकृतिक सौन्दर्यं को उन्होंने मानवीय प्रयत्नों से बहुत ही बढ़ाया । काश्मीर 
के शालीमार और निशात उपवन मुगरलों के प्राकृतिक प्रेम, उद्यान-अभिरुचि और 
सोन्दर्यानुराग के सम्भवतः सर्वोत्कृष्ट नमूने हैं। लाहौर नगर का शालीमार उद्यान 
मुगलकालीन है । 
हिन्दुओं की भवन-निर्माणकला ओर उसमें परिवर्तत--मुगलकाल में हिन्दू नरेश 
भी कला को राज्याश्रय देते थे। उन्होंने भी राजप्रासाद, दुर्गे, मन्दिर आदि निर्मित 
कराये थे । परन्तु उस युग में हिन्दुओं की भवन-निर्माणकला में विशेष उल्लेखनीय 
परिबतँन हुए । हिन्द्र नरेशों ओर अमीरों ने अपनी राजधातियों में जो बड़े-बड़े 
राजप्रासाद बनवाये, वे दीवान-ए-खास, दीवान-ए-आम, शीशमहल और शाही महलों 


__ की बारादरी की नकल थे और फलस्वरूप उनकी शिल्पकला और प्राचीन हिन्दू भवनों 
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और मुगल महलों दोनों की कला से भिन्न थी। इसमें राजपूत और ईरानी प्रभाव का 
समन्वय था । इस युग की हिन्दू भवन-निर्माणकला के शेष नमूने वीरसिंह बुन्देला 
का विशाल महल, वीकानेर का दुर्ग और राजप्रासाद, उदयपुर के भवन और झील- 
महल, जोधपुर दुगं और राजप्रासाद, 'आमेर के महल और अजमेर झील के भवन 
हैं । मुसलमानों का अनुकरण कर हिन्दू नरेश भी अपनी छतरिया और समाधियाँ 
बनवाने लगे थे । सूरजमल, छत्रसाल व उनकी रानी की छतरियाँ इसके उदाहरण हैं । 

धामिक सहिष्णुता के कारण इस युग में परम्परागत शिल्प-शेली के अनुसार 
मन्दिर-निर्माण के कार्य - भी पुनर्जाग्रत हुए । प्रारम्भिक मुगलों की धामिक सहिष्णुता 
के कारण हिन्दू राजाओं, सामन्तों और व्यापारियों ने प्राचीन मन्दिरों का जीर्णोद्धार 
किया और नवीन मन्दिरों का निर्माण कराया। मथुरा और बनारस मन्दिरों के 
लिए लोगों का ध्यान पुनः आकर्षित करने लगे । इन मन्दिरों में सबसे अधिक प्रसिद्ध 
वीरसिंह का मन्दिर था जिसे शाहजहाँ ने नष्ट कर दिया था। उत्तर भारत के बहु- 
संख्यक बड़े-बड़े मन्दिर जो आज भी विद्यमान हैं, इसी युग में वने थे । 

दक्षिण की भदन-निर्माणकला--इस युग में बीजापुर व गोलकुण्डा के सुलतानों 
ने दक्षिण की भवन-निर्माणकला में चार चाँद लगा दिये थे । दक्षिण के सुलतानों के 
सुन्दर उद्यान, रमणीक राजप्रासाद, सुन्दरतम मस्जिदें और शानदार मकवरे राज्यों 
की धन-सम्पञ्चता, सुलतानों की शिष्ट अभिरुचि, हिन्दू ओर मुस्लिम शैलियों का सुन्दर 
समन्वय और सोलहवीं तथा सत्रहवीं शताब्दी में दक्षिण में प्रचलित ऐश्वर्य की भावना 


, प्रदर्शित करते हैं । गोल गुम्वद, इब्राहीम रौजा, ताज सुलताना का मकबरा, आदिल- 


शाह द्वितीय का मकवरा, गगन महल, आसार महुल, सतमंजिल व मिथारी महल ने 
बीजापुर को दिल्ली व आगरा के समान ही वैभव प्रदान किया था। इसी प्रकार कुली 
कुतुबशाह का मकबरा, पाँच मस्जिदे और राजमहलों ने गोलकुण्डा को वह अपूर्व 
सौन्दर्यं प्रदान किया था जो किसी भी रूप में बीजापुर के सोन्दयं से कम न था । 
चित्रकला 
भारत में चित्रकला सदैव राजसभाओं की विशेषता रही है। संस्कृत साहित्य 
के प्रमाणों से यह प्रकट होता है कि भित्ति-चित्र चित्रकार की कला के सर्वोत्कृष्ट 
नमूने समझे जाते थे परन्तु नरेश ओर सामन्त मनुष्यों के चित्रों ओर तस्वीरों में विशेष 
अभिरुचि रखते थे और राजसभाएँ चित्रकला को प्रोत्साहित करती थीं । जम्मू, 
काँगड़ा और राजस्थान में चित्रकला की विभिन्न शेलियाँ समृद्ध थीं। चित्रकारों द्वारा 
जो विषय चुने जाते थे, वे प्रायः पौराणिक और धामिक होते थे रामायण और महा- 
भारत की गाथाएँ तथा कृष्ण व गोपियों के जीवन की कथाएँ चित्रकारों के प्रिय 
विषय होते थे । कभी-कभी हिन्दुओं के संगीत के राग भी चित्रकला में किसी रूपक 
या प्रतीक के द्वारा चित्रित होते थे । किसी राग को किसी एक ऋतु-विशेष से सम्बन्धित 
करके हिन्दू चित्रकारों ने कतिपय विशिष्ट रागों को विशिष्ट विचारों से सम्बन्धित 
कर दिया था। इसके अतिरिक्त दैनिक हिन्द्र जीवन के दृश्य, मन्दिर में पूजन करती 
ई कन्याएं; वक्ष के नीचे ध्यानस्थ योगी, हाथी, चोपाये, हिरन आदि अत्यधिक 
चित्रित किये जाते थे । प्रकाश और अन्धकारयुक्त रात्रि के दृश्य भी चित्रकारी में अति 
प्रिय थे । इन सभी रचनाओं में सादे और अलंकरण के ढंग से प्रकृति को प्रकट किया 
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जाता था । महत्त्वहीन, जटिल मिथ्या तत्त्वों के अतिरिक्त सभी रूपों की अभिव्यक्ति 
इनमें होती थी । यह ऐसी कला थी जो देश के भादशों के अनुरूप ही थी । 
दिल्‍ली के सुलतानों ने हिन्दुओं की चित्रकला को प्रोत्साहन नहीं दिया। 
इसके विपरीत, फीरोज तुगलक जैसे सुलतानों ने दीवारों के चित्रों से सुसज्जित करने 
और मनुष्यों के चित्र बनाने पर प्रतिबन्ध लगा दिये थे । चित्रकला के पुनर्जागरण का 
श्रेय मुगलों को है । मुगल-युग की चित्रकला भारतीय और ईरानी तत्त्वों का सुन्दर 
सुखद समन्वय है। तेरहवीं सदी में ईरान के मंगोल विजेताओं ने चीनी कला का एक 
प्रान्तीय स्वरूप, जो भारतीय बौद्ध, ईरानी, बैक्ट्रिया और मंगोलों के प्रभावों का 
सम्मिश्रण था, ईरान में प्रस्तुत किया | मंगोलों के तैमूरवंशीय उत्तराधिकारियों ने 
उसे जारी रखा । ईरानी राजसभा से घनिष्ठ सम्पर्क होने के कारण मुगल इस कला 
को 'भारत में ले आये। अकवर के राज्यकाल में इस भारतीय-चीनी-ईरानी कला की 
विशिष्टताएँ भारत की तत्कालीन चित्रकला की शैलियों की रचनाओं में सम्मिलित 
होकर घुल-मिल गयीं । ये शैलियाँ गुजरात, राजस्थान, विजयनगर, बीजापुर, अहमद- 
नगर और कतिपय अन्य स्थानों में प्रचलित थीं । इसीलिए कहा जाता है कि प्रारम्भिक 
मुगल चित्रकला ईरानी कला से अधिक प्रभावित हुई थी पर धीरे-धीरे यह 
भारतीयता के रंग में रंग गयी । उपरोक्त वणित सम्मिश्रण के फलस्वरूप ही चित्रकला 
की एक नवीन शैली का प्रादुर्भाव हुआ जिसे भारतीय ईरानी शैली (Indo-Prsian 
०००।) कहते हैं। परन्तु क्रमशः विदेशी मंगोल तत्त्व विलुप्त हो गये और स्पष्ट- 
तया भारतीय प्रतिभा सर्वोपरि हो उठी । पटना की खुदाबरुश लाइब्रेरी से सुरक्षित 
“ख्रानदान-ए-तिमुरिया' और 'पादशाहनामा' के चित्रों की नकलों में यह स्पष्ट हो 
जाता है। संक्षेप में, मुगलकालीन चित्रकला अकबर की राजसभा में फली-फूली, 
जहाँगीर के युग में चरम पराकाष्ठा को पहुंची, शाहजहाँ के वैभवकाल में उसका 
उच्चतम उत्कर्ष दृष्टिगोचर हुआ और ओरंगजेव के शासनकाल में अन्य ललितकलाओं 
के ह्लास के साथ उसका भी अवसान हो गया । 
अकबर के शासनकाल में चित्रकला--अपने तैमूरवंशी पुरखाओं के समास 
बाबर भी चित्रकला को प्रोत्साहित करता था। वह प्रकृति के रम्य रूपों को देखकर 
अत्यन्त आह्वादित होता था। भारत से निर्वासित हो जाने के बाद ईरान में रहते समय 
हुमायूँ ने भी चित्रकला के प्रति अभिरुचि उत्पन्न कर ली थी। वह ईरान से लौटते 
समय अपने साथ मीर सैयद अली तबरिजी और ख्वाजा अव्दुस्समद नामक ईरान के दो 
निपुण चित्रकारों को “दास्तान-ए-अमीर-हमजा' की सुन्दर प्रति पूर्णतया सचित्र बनाने 
के लिए भारत ले आया था। इन्होंने अपने भारतीय सहायकों के साथ कार्य करते 
हुए मुगल चित्रकला का केन्द्र स्थापित किया जो अकवर के शासनकाल में प्रसिद्ध हो 
गया । ऐसा कहा जाता है कि अकबर ने इन दो चित्रकारों से चित्रकला की शिक्षा 
प्राप्त की थी। अकवर की धामिक सहिष्णुता और हिन्दुओं के साथ उसके सक्रिय 
संसर्ग से इस युग की चित्रकला प्रभावित हुई। परिणामस्वरूप, हिन्दू-चीनी- 
ईरानी शैलियों का समन्वय हुआ । अकबर ने स्वयं चित्रकला को बड़ा प्रोत्साहन 
दिया। सौ से अधिक चित्रकारों ने ख्याति प्राप्त कर ली थी और कम प्रतिभासम्पन्न 


5 ठ 'चिन्नकारों की संख्या तो सैकड़ों हो गयी थी। अकबर के दरवार में ईरानी या अन्य 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


भारतीय संस्कृति और मुगल 333 


विदेशी कलाकार संख्या में कम थे । इनमें सबसे अधिक प्रसिद्ध अब्दुस्समद, फरु खबेग 
और जमशेद थे । हिन्दू चित्रकार अधिक प्रभुत्वशाली थे और अकबर के शासन में सत्रह 
प्रमुख चित्रकारों में कम से कम तेरह हिन्दू थे । अबुलफजल का मत था कि समस्त 
विश्व में ऐसे विरले ही होंगे जो कला में इनकी सानी रखते ये। अकबर विशेष रूप 
से उनकी प्रशंसा करता था। वे मनुष्यों की तस्वीर बनाने, पुस्तक को चित्रित करने 
आर पशुओं के चित्र बनाने में अत्यन्त ही निपुण थे । इनमें प्रमुख दसवन्त, बसावन, 
सांवलदास, ताराचन्द, लालकेसु, मुकुन्द, हरिवंश और जगन्नाथ थे। पृष्ठभूमि के 
चित्रण तथा भाव-व्यंजना में बसावन अत्यन्त कुशल था। 

अकबर ने चित्रकला को प्रत्येक सम्भव रूप में प्रोत्साहित किया ओर 'चंगेज- 
नामा, 'जफरनामा,' 'रामायण,' 'कालियादमन' जैसे अनेक प्रसिद्ध ग्रन्थों के चित्रों को 
बनाने के लिए उसने प्रवीण और सफल चित्रकारों को नियुक्त किया था । जब सम्राट 
अकवर फतहपुरसीकरी में निवास करता था तब चित्रकला की सर्वोत्कृष्ट कृतियाँ बनायी 
गयी थीं। 

अकबर ने इस मत का प्रतिपादन करके कि “चित्रकार के पास ईश्वरीय सत्ता 
के प्रति साक्षात्कार करने के विचित्र साधन हैं,” चित्रकला को धामिक रूप देने का 
प्रयास किया । इस प्रकार मुसलमानों की दृष्टि में चित्रकला को ऊँचा उठाकर, दरबार 
में साप्ताहिक प्रदर्शनियों की व्यवस्था करके और उचित पुरस्कार प्रदान करके, कला- 
कारों के लिए चित्रशालाओं (9०4०8) का प्रबन्ध करके, सौ से अधिक कलाकारों 
को मनसबदार, अहदी और पैदल सिपाहियों के पदों पर नियुक्त करके तथा चित्रकला 
की सामग्री के उत्पादन और क्रय-विक्रय में सुधार करके अकवर ने भारतीय चित्र- 
कला को बहुत ही अधिक प्रोत्साहन दिया । अकबर का चित्रकला का अनुराग इतना 
श्रेष्ठ था कि गुजरात पर आक्रमण करते समय वह अपने सैनिकों के साथ तीन चित्र- 
कारों को भी लेता गया था । परन्तु अकबरकालीन चित्रकला जनता की कला बनने 
की अपेक्षा दरवार की कला बनकर ही रह गयी । सम्राट, राजसभा व राजाज्ञाओं का 
चित्रण ही इस समय की चित्रकला का प्रघात विषय था और इसके व्यक्तिचित्र ही 
साधारण जनता तक पहुंच सके । 

जहाँगीर के शासनकाल में चित्रकला--चित्रकला की शैली जो अकबर के 
शासन के अन्तर्गत विकसित हुई थी, जहाँगीर के शासनकाल में उसके उत्साहपूर्वक 
संरक्षण के कारण फलती-फूलती रही । अकबर के शासनकाल में ईरानी व भारतीय शेली 
के समन्वय से जो नवीन शैली विकसित हुई, वह जहाँगीर के शासनकाल में पुष्ट मर 
परिपबव होकर पूर्णता को प्राप्त हुई । सामंजस्य व समाहार के काल का अन्त हो गया 
एवं अभिव्यक्ति व प्रसार के युग का सूत्रपात हुआ । जहाँगीर स्वयं ऐतिहासिक चित्रों का 


` अच्छा संग्रहकर्ता और उच्चकोटि का निपुण कला-मरमज्ञ था। उसे चित्रकला का ऐसा 


अनुभव हो गया था कि वह चित्र को देखकर ही चित्रकार का नाम बता सकता था। 
प्राकृतिक दृश्य जहाँगीर के चित्रकारों के प्रिय विषय थे। जहाँगीर सौन्दर्योपासक था और 
उसके चित्रकार अपने संरक्षक की भावना में रंग गये थे। पौधों, पुष्पों, पशुःपक्षियों ओर 
अन्य प्राकृतिक वस्तुओं का चित्रण अपनी प्रगति के सर्वश्रेष्ठ स्तर पर पहुँच चुका था। 
जहाँगीर स्वयं चित्रकला का विद्यार्थी होने के कारण भारत और उसके बाहर अत्य 
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देशों की चित्रकला की समस्त शैलियों के सर्वोत्कृष्ट नमूने राज्य के चित्रालय में 
निरन्तर एकत्र करता था। उसके उत्साह और उसके कलाकारों के कला-चातुर्य से 
मुगल चित्रकला ईरानी प्रभावों से मुक्त हो गयी एवं नवीन भारतीय शैली का विकास 
हुआ जो हिन्दू परम्पराओं की ओर अधिक झुकती थी । जहाँगीर के समय भारतीय 
चित्रकला ने ईरानी कला के ऊपर विजय प्राप्त कर ली थी। अव वह पूर्णतया 
भारतीय हो गयी थी और विदेशी तत्त्व भारतीय तत्त्व में घुल-मिलकर एक हो गये 
थे । ऐसा माना जाता है कि मुगल चित्रकला जहाँगीर के शासनकाल' में अपनी 
चरम पराकाष्ठा पर पहुँच चुकी थी | जहाँगीर का युग मुगल चित्रकला का स्वर्ण-युग 
था । इस काल की चित्रकला में नवीनता, स्वाभाविकता, स्वस्थता, गतिशीलता और 
सजीवता का समावेश हो गया था । वह सम्राट जहाँगीर के मनोभावों की अभिव्यक्ति 
का सरल साधन और उसके रंगीन व्यक्तित्व का सहज माध्यम बन गयी थी। व्यक्ति- 
चित्र और आखेटों तथा युद्धों का दश्य-चित्रण ही इस काल के प्रमुख विषय थे । प्राक्- 
तिक दृश्यों का चित्रण अत्यन्त सूक्ष्म और भावपूर्ण, स्वाभाविक और यथाथं हुआ 
जिसमें अलंकारिक जड़ता नाममात्र को भी नहीं है । असाधारण वृक्ष, पुष्प और पशु- 
पक्षियों के यथार्थं चित्र और नकल सम्राट की आज्ञा से किये जाते थे, परन्तु कभी- 
कभी उनकी यथाथंता में भ्रम होता है। जहाँगीर के समय के प्रसिद्ध चित्रकार 
फारूखबेग, मुहम्मद नादिर, मुहम्मद मुराद, आका रजा ओर उस्ताद मंधुर थे । यद्यपि 
हिन्दू चित्रकारों को जहाँगीर की राजसभा में अधिक प्रोत्साहन उपलब्ध नहीं हुआ, तो 
भी विशनदास, केशव, मनोहर, माधव और तुलसी जैसे हिन्दू चित्रकारों ने यश प्राप्त 
किया था । जहाँगीर के साथ मुगल कला की अन्तरात्मा का भी अन्त हो गया था। 
पर्सी ब्राउन (P९7०५ 97097) ने टीक ही कहा है कि “उसके (जहाँगीर) देहावसान 
के साथ ही मुगल चित्रकला की आत्मा भी विलीन हो गयी ।” 
शाहजहाँ के युग में चित्रकला--जहाँगीर के बाद चित्रकला का पतन आरम्भ 
हो गया | शाहजहाँ चित्रकला की अपेक्षा भवन-निर्माणकला में अधिक रुचि रखता 
था और उसके शासनकाल में दरवारी चित्रकारों की संख्या भी घट गयी । फलतः 
शाहजहाँकालीन चित्रकला में सजीवता, मौलिकता और सरलता नहीं है। उसकी 
रचना व सूजन में किसी भी प्रकार की विलक्षणता नहीं है। सम्राट जहाँगीर ने 
व्यक्तित्व से संयोजित कर चित्रकला में जो जीवन की नवीन स्फूति पैदा कर दी थी, 
वह शाहजहां की राजसभा के गहन शिष्टाचार में विलुप्त हो गयी । राजसी शिष्टा- 
चार, वेभव एवं मर्यादाओं के परिणामस्वरूप चित्रकारों को राजसभा और राजमहलों 
के आन्तरिक जीवन की झाँकी के अवलोकनोपरान्त उसका चित्रण करने की राजाज्ञा 
न थी । अतएव शाही वैभव, धन-सम्पन्न सामन्तों, उनकी सभाओं, अमूल्य वस्त्राभूषण 
तथा रत्नजडित पर्दो के चित्रण तक ही उनकी चित्रकला सीमित थी । पर इस प्रकार 
के चित्रण में अलंकरण की प्रचुरता है। जहाँगीर की कला में रंगों का जैसा सुन्दरतम 
समन्वय है, उसकी अपेक्षा शाहजहाँ के दरवारी चित्रों में श्रेष्ठ रंगों और स्वर्णं का 
प्रयोग अधिक है- यही शाहजहाँ के समय की चित्रकला की विशिष्टता हैं। चित्रण 
में रंगों का इतना सूक्ष्म प्रयोग है कि अधिकतर दशंकों को यह भ्रम हो जाता है कि 
रंगों के स्थान पर मणियों के टुकड़े जड़े गये हों। यद्यपि मुगलकाल के वैभव का 
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चित्रण शाहजहाँकालीन चित्रकला ने पूर्णरूपेण किया, परन्तु चित्रकार की-तूलिका' 
शक्तिविहीन, और नीरस थी, उसमें जीवन का अभाव झलकता था, भाव-व्यंजना का 
ह्लास था और रंगों की उत्पत्ति में सूक्ष्म वातों को भी प्रधानता दी जाती थी । इससे 
प्रकट होता है कि इस काल में चित्रकला धीरे-धीरे पतन की ओर अग्रसर होने लगी 
थी । यद्यपि इस समय चित्रों की संख्या में कमी नहीं हुई थी, परन्तु उनके गुणों में 
अवश्य ह्लास हो गया था। ; 

शाहजहाँ के समय के चित्रों में व्यक्ति-चित्र ही विशिष्ट माने गये हैं। ये चित्र | 
प्रायः व्यक्तियों की स्थिर मुद्राओं के हैं | इनमें रेखाओं की स्पष्टता के साथ-साथ रंगों 
और रेखाओं का चित्रण अति सूक्ष्म है। परन्तु इनमें भाव-व्यंजना क्षीण है ओर मुख- 
मुद्राओं की आन्तरिक अभिव्यक्ति में सजीवता का अभाव है। फलतः व्यक्तित्व व 
चरित्र के अध्ययन में ये चित्र उत्तम साधन न बन सके। कालान्तर में जव इन 
व्यक्ति-चित्रों की माँग वढ्ने लगी और इसके व्यवसाय में बहुलता आ गयी तब व्यक्ति- 
चित्र के स्वतन्त्र चित्रण की अपेक्षा उसके स्थान पर स्टेन्सिल (५९००!) की सहायता 
से उनकी प्रतिक्रियाएं बनायी जाने लगीं। चित्रकला के ह्लास का यह एक प्रमुख 
उदाहरण है । इसी प्रकार पशु-पक्षियों के चित्रांकन में भी स्वाभाविकता और सजीवता 
का अभाव हो गया। नभ में पंख खोलकर विचरण करते हुए या उन्मुक्त वन-विहार 
करते हुए पक्षियों के चित्रों की अपेक्षा, उनके ऐसे अस्वाभाविक चित्र बनाये गये 
मानो वे जानवूझ कर चित्र बनवाने के. हेतु स्वयं तैयार होकर खड़े हों। राय कृष्णदास 
ते अपने ग्रन्थ 'भारत की चित्रकला: में मुगलकालीन चित्रकला का विवेचन करते 
हुए ठीक ही कहा है कि इस युग की: कला में अत्यधिक सूकमता, रंगों की दिव्यता, 
अंग-प्रत्यंगों का प्रदर्शन व हाव-भाव,: मुद्राओं की स्पष्टता होने पर भी शाही दरबार 


' के शिष्टाचार की जटिलता और शाही दवदबा इतना अधिक है कि इन चित्रों में एक 


प्रकार का सन्नाटा दृष्टिगोचर होता है। 

शाहजहाँ के राज्यक्राल में मुगल चित्रकला से राजकीय आश्रय लगभग उठा 
लिया गया था। अतएव कलाकारों को सामन्तों और राजकुमारों के यहाँ नौकरियाँ 
ढूँढने के लिए बाध्य होना पड़ा, बाजारों में चित्र-गृह स्थापित करने पड़े और अपनी 
जीविका-उपार्जन के हेतु अपने चित्र सर्वसाधारण को बेचने पड़े। ऐसी दशा में 
कलाकारों को प्रगति कर श्रेष्ठता प्राप्त करने के कोई अवसर प्राप्त नहीं होते थे और 
उन्हें विपरीत परिस्थितियों में बहुत छोटे परिश्रम के हेतु कार्यं करना पड़ता था । फिर 
भी मुगल राजकुमार दाराशिकोह (जिसका' चित्रों का संग्रह इंगलेण्ड में इण्डिया 
ऑफिस में है) कला का उदार संरक्षक था । उसकी आकस्मिक मृत्यु से कला को बहुत 
भारी आघात पहुँचा । शाहजहाँ के प्रमुख चित्रकार-मीर हाशिम, 'अनूपचित्र ओर चित्र- 
मणि थे 

औरंगजेब फे राज्यकाल में चित्रकला--औरंगजेब कला को राज्याश्चय देना 
धमे के पवित्र नियमों के विरुद्ध मानता था। इसलिए उसने मुगल चित्रकला को 
अन्तिम आघात पहुँचाया। उसके राज्यकाल में अत्य ललितकलाओं के समान चित्र- 
कला का भी ह्लास हुआ | ऐसा कहा जाता है कि बीजापुर के आसार महल के चित्रों 
को उसने कुरूप कर नष्ट' कर दिया था एवं सिकन्दरा में अकबर के मकबरे की आकृ- 
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तियों पर सफेदी पुतवा दी थी। इतना होने पर भी चित्रकार सम्पूर्णतया विलीन नहीं 
हुए थे । औरंगजेब के युद्धों और दु्गों के घेरे के चित्र आज भी विद्यमान हैं जो इस 
बात को प्रमाणित करते हैं कि उसने पूर्णरूप से कला को निरुत्साहित नहीं किया था । 
इसके अतिरिक्त विभिन्न दशा में उसके बहुसंख्यक चित्र उसकी स्वीकृति या अस्वीकृति 
से अंकित किये गये थे और ऐसा कहा जाता है कि समय-समय पर अपने विद्रोही पुत्र 
मुहम्मद सुलतान के चित्रों का निरीक्षण करता था जिससे वह कारागृह में उसकी 
दशा से अवगत हो जाय। . 
औरंगजेब के पश्चात्‌ चित्रकला-औरंगजेब के बाद मुगल चित्रकला का 
अवशिष्ट वैभव भी विनष्ट हो गया। उसकी मुत्यु के पश्चात्‌ कतिपय शेष चित्रकार 
बंगाल, मैसूर, हैदराबाद और अवघ के प्रान्तीय राज्यों की राजधानियों में चले गये 
और वहाँ उन्होने अपनी प्राचीन परम्पराओं को जारी रखा। परन्तु उन्हें वहाँ जो 
राज्याश्रय प्राप्त हुआ और जो कृतियां उन्होंने वहाँ बनायी, वे मुगलों के संरक्षण ओर 
कृतियों की अपेक्षा अत्यन्त निम्न कोटि की थीं। फिर भी प्रान्तीय शासकों के राज्या- ` 
श्रय में नयी-नयी शैलियों का उत्कषं हुआ । 
मुगलकालीन चित्रकला को विशेषताए--मुगल चित्रों के विषय विविध रहे। 
उनमें आखेट, युद्ध, शाही राजसभा के जीवन, रामायण, महाभारत आदि भारतीय 
पौराणिक आख्यायिकाओं, ऐतिहासिक घटनाओं, शाहनामा जैसी अभारतीय गाथाओं, 
प्रकृति के नाना रूपों, जैसे पशु-पक्षी, पेड-पौधे, फल-फूल आदि के चित्र हैं। परन्तु इन 
चित्रों में न तो आध्यात्मिकता को स्थान है और न घरेलू जीवन कोश यद्यपि मुगल 
चित्रकला में भारतीय वातावरण को स्थान प्राप्त हुआ है, परन्तु इसमें भारतीय 
जीवन की भावनाएं अभिव्यक्त नहीं हुई । इसमें न तो जनता का जीवन ही चित्रित 
हुआ न जनता का हृदय ही। यद्यपि मुगल चित्रों में केला, बड, पीपल, आम, मयूर, 
मृग, सिंह, गज, भंग आदि भारतीय वस्तुओं, विषय, प्राकृतिक वातावरण तथा भारः 
तीय वस्त्राभूषणों का स्वाभाविक व यथार्थ चित्रण हुआ है परन्तु उसमें साधारण 
जनता के तत्कालीन जीवन की झाँकी नहीं झलकती । ये चित्र उस युग की जनता की 
दशा का बोध करने में पूर्णं सहायक नहीं हैं । 
शैली की दृष्टि से मुगल चित्रकला में ईरानी अलंकरण के स्थान पर सजी- 
वता और स्वाभाविकता आ गयी थी। इस चित्रकला में रेखाओं की गोलाई और 
कोमलता, आक्ृतियों में गति और स्फूति, हस्त-मुद्राओं में सजीवता ओर उनके प्रयोग 
का बाहुल्य है । विविध चटकीले, सुनहरे और रुपहले रंगों का भी प्रयोग खूब हुआ 
है। व्यक्तिचित्र के चित्रण में आकृति के अंकन, व्यक्तित्व के स्पष्टीकरण और 
मुख व मस्तक के बनाने में चित्रकारों ने सूक्ष्मता और पटुता प्रदर्शित की है। परन्तु 
इस शैली में भाव व जीवन का अभाव-सा है। मुगलकाल के वैभव और विलास की 
परिधि में यह कला जकड़ गयी और शाही दरबार के अदब-कायदे में वध गयी थी । 
फलस्वरूप, इसमें एक प्रकार की कृत्रिमता और जडता उत्पन्न हो गयी। 
राजपूत या राजस्थानी चित्रकला-हिन्दुओं को प्राचीन चित्रकला-शैली 
मुगलों के अन्तर्गत विकसित नवीन शैली में विलीन नहीं हुई थी । ईरानी और मुगल 
शैलियों के सम्पर्के के फलस्वरूप इसकी पुनः जागृति हुई। राजपूत चित्रकला-शैली 
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राजस्थान और मध्य भारत के हिन्दू नरेशों की राजसभाओं में समृद्ध थी । यह प्रार- 
म्भिक हिन्दू परम्पराओं का प्रस्फुटित रूप था। इस शैली की अभिव्यक्ति हिन्दू है और 
इसे अजन्ता-शैली से उत्पन्न माना गया है। भक्ति-आन्दोलन और नवीन हिन्दू धर्म की 
प्रेरणा पाकर इसमें नवजीवन का संचार हुआ और यह नवीन दशा में विकसित हुई । 
राजस्थान के जयपुर में इसका प्रधान केन्द्र रहने से इसे राजस्थानी कहा गया । सत्रहवीं 
शताब्दी में यह पहाड़ी शैली के नाम से प्रसिद्ध हुई और इसमें कतिपय विशिष्ट परि- 
वर्तन दृष्टिगोचर होने लगे। ]550 ई० के आसपास राजस्थानी शैली का समुदय 
माना गया है और दो सौ वर्षों तक फलने-फूलने के पश्चात इसका पतन होने लगा। 
इसके पतन के साथ-साथ पहाड़ी शेली के उत्थान का युग है । अठारहवीं और उन्नीसवीं 
शताब्दी में पहाड़ी शैली विभिन्न रियासतों में फलती-फूलती रही । राजस्थानी ओर 
पहाड़ी शैली का अन्तर उल्लेखनीय है। यदि राजस्थानी चित्रकला-शैली अलंकारिक 
है तो पहाड़ी भाव-प्रधान । राजस्थानी शैली की अपेक्षा पहाड़ी शैली के विषय अधिक 
विस्तृत हैं । उसमें रामायण, महाभारत व पुराणों की आख्यायिकाओं के अतिरिक्त 
लोक-कथाओं और कृषक-जीवन का सफल चित्रण है । यद्यपि दोनों में रसों का उच्चतम 
चित्रण, रेखाओं में भावानुकूलता और जीवन की गतिशीलता का प्रवाह है, परन्तु 
पहाड़ी शेली में रागमालाओं का चित्रण कर चित्रकला और संगीत का सम्बन्ध 
स्थापित कर दिया गया है । 

राजस्थानी चित्रकला व मुगल चित्रकला में अन्तर--यदि राजस्थान और 
पहाड़ी शैली में अन्तर है तो राजस्थानी और मुगल चित्रकला-शेली में भी विभिन्नता 
दुष्टिगोचर होती है । राजपूत शैली अपनी चमक-दमक ओर अलंकरण के प्रभाव के 
कारण प्रसिद्ध थी । इसके विषय लोकप्रिय थे और उनसे सभी अवगत थे । अपने दिव्य 
गुणों के लिए प्रख्यात राजपूत जाति की भावनाओं को यह शैली रेखाओं ओर रंगों 
में अभिव्यक्त करती थी । सीधे-सादे ग्रामीण के जीवन, उसके धर्म तथा आमोद-प्रमोद 
को यह शैली स्पष्टतया प्रकट करती थी । गाँव के बाजार, पनघट, खेत, खलिहान, 
घरेलू काम-धन्धे और उद्योग-धन्धे, आमोद-प्रमोद सफलतापूर्वक चित्रित हुए हैं और 
चित्रकार की तूलिका से ये सजीव हो उठे हैं। यात्रा और यात्रा के विश्राम-स्थल तथा 
रामायण व महाभारत के चित्रों का भी अंकन इस शेली में हुआ है। अजन्ता की 
चित्रकला में जो स्थान बुद्ध और उनकी जीवन-घटनाओं ने लिया था, वही स्थान राज- 
स्थानी शैली में कृष्ण ओर उत्तकी जीवन-लीलाओं ने ले लिया था । कृष्ण के साथ-साथ 
गाय, हाथी, मयूर आदि पशु-पक्षियों का चित्रण भी श्रेष्ठ हुआ है। शिव और पाती 
के भी कतिपय चित्र अंकित हुए | इसके अतिरिक्त करुणा, सहानुभूति, स्नेह, प्रेम, 
वात्सल्य आदि मानवीय गुणों का चित्रण इतना श्रेष्ठ हुआ है कि चित्र सौन्दयेयुक्त 
हो गये और मूक भाव सहसा प्रकट हो सजीव हो उठे । इस प्रकार राजपूत शेली ने 
धमं भर मानव-जीवन का कला से घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित कर लिया था और उसकी 
आध्यात्मिक तथा भावनामय प्रेरणाओं से यह ऐहिक मुगल शेली से आगे बढ़कर अधिक 
श्रेष्ठ हो गयी । मुगल चित्रकला-शैली शाही राजसभा की शान-शौकत ओर वैभव 
में ही सीमित रह गयी। मुगलों की विलासिता ओर वैभव के प्रदर्शन में ही कला 
संकुचित और कुत्रिम हो गयी । इसके विपरीत राजस्थानी चित्रकला घ्रामिक, रहस्य- 
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मय और व्यापक होकर साधारण जनता की वस्तु बन गयी । यदि मुगल शैली में 
ऐहिकता की पराकाष्ठा है तो राजस्थानी में आध्यात्मिकता की । यदि एक का लक्ष्य 
मनोरंजन था तो दूसरे का धर्म का क्रियात्मक रूप प्रदर्शित कर जन-जीवन की 
झाँकी झलकाना । 
मुगल शैली के समान राजपूत शैली से भी व्यक्ति-चित्र उपलब्ध हुए हैं जिनमें 
सामन्तों और नरेशों के चित्र अधिकतर हुक्का पीते हुए हैं। इनमें यथार्थता पू्णख्पेण 
है। मुगल सम्राटों की नकल करके हिन्दू राजा और सरदारगण भी अपने-अपने 
पुस्तकालयों में चित्रों के संग्रह व सचित्र पुस्तके रखते थे जिसकी उत्कृष्टता व भव्यता 
की कल्पना जयपुर के संग्रह से की जा सकती है। 
सुन्दर-लेखनकला 
चित्रकला से अत्यधिक सम्बन्धित सुन्दर लेखनकला थी। यही एक ऐसी कला 
थी जिसका अभ्यास करने की अनुमति कट्टर धामिक मुसलमानों ने दी थी और मुस्लिम 
देशों में तत्परता से इसका अभ्यास किया जाता था । सुन्दर अक्षर लिखने वाले प्रसिद्ध 
व्यक्तियों को उनके कार्यों के लिए प्रचुर धन प्रदान किया जाता था। मस्जिदों की 
सजावट के लिए सुन्दर लेखनकला का अधिक उपयोग किया जाता था। मस्जिदों के 
प्रवेश-द्वारों, दीवारों और खिड़कियों पर कुरान की आयतें लिखी जाने लगीं । विभिन्न 
प्रकार के अक्षर लिखे जाते थे अकबर के दरवार के प्रसिद्ध सुन्दर लेख लिखने वालों 
में जिनकी एक सूची 'आईन-ए-अकबरी' में सुरक्षित है, काश्मीर का. मुहम्मद हुसैन 
सवसे अधिक प्रतिष्ठित था । अकबर ने इसे 'जरीकलम' की उपाधि दी थी । ' 
संगीत 
मुगल सञ्राटों ने संगीत को भी राज्याश्रय दिया और उसे खूब प्रोत्साहित किया 
था । बाबर स्वयं संगीत- प्रेमी था । उसने अनेक गीतों की रचना की जो उसके देहाव- 
सान के पश्चात भी प्रचलित रहे | हुमायूँ भी संगीत में रुचि रखता था। वह प्रति 
सोमवार और बुधवार को गायकों व संगीतज्ञों के सहवास का आनन्द उठाता .था और 
उनके सरस गान सुनता था। संगीतकला के संरक्षण में सूर बादशाह भी मुगलों 
से पीछे नहीं थे। इनमें इस्लामशाह और आदिलशाह विशेष उल्लेखनीय हैं। अकबर 
भी संगीत में अधिक अभिरुचि रखता था| उसे स्वयं संगीत की विशेषताओं का ज्ञान 
था और वह नक्कारा बड़े सुन्दर ढंग से बजा लेता था। ऐसा कहा जाता है कि उसने 
कतिपय रागों की रचना भी को थी । उसके संगीतःप्रेम ने उसकी राजसभा में हिन्दू, 
ईरानी, तूरानी, काश्मीरी आदि संगीतज्ञों को आकषित कर लिया था। इनमें नर और 
तारी दोनों ही सम्मिलित थे । शाही दरबार के संगीतज्ञ सात समुदायों में विभक्त थे 
और प्रत्येक के लिए सप्ताह में एक दिवस निश्चित था । इनमें सबसे अधिक प्रसिद्ध 
ग्वालियर का मियाँ तानसेन था जिसके विषय में अबुलफजल लिखता है, “भारत में 
उसके समान गायक एक सहस्त्र वर्षों से नहीं हुआ है ।” अकबर द्वारा शाही दरबार 
में नियुक्त मालवा के बाजबहादुर के विषय में भी यही कहा जाता है कि वह हिन्दी 
के गीतों ओर संगीत के विज्ञान में अपने युग का सबसे अधिक निपुण व्यक्ति था।' 


. अकवर के दरबार bs उच्च कोटि के गायक रहते थे । अबुलफजल और मुबारक 
क के अतिरिक्त अब्दुरंहीम खान-ए-खाना, राजा भगवानदास और मानसिंह जैसे अकबर 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


भारतीय संस्कृति और मुगल 339 


के राज-दरवारी संगीतज्ञों को संरक्षण देते थे। इससे हिन्दुस्तानी संगीत के विकास का 
खूब प्रोत्साहन प्राप्त हुआ। प्रसिद्ध गायकों द्वारा रागों के नवीन प्रकार प्रचलित किये 
गये और संगीत पर संस्कृत में लिखे ग्रन्थों का फारसी भाषा में अनुवाद किया गया । 
हिन्दू और मुसलमानों के सहवास ओर विचारों के आदान-प्रदान से संगीतकला की 
प्रभूत प्रगति हुई और तराना, ठुमरी, गजल, कब्वाली आदि नवीन रागों का सृजन 
हुआ । कतिपय विद्वानों का मत है कि प्राचीन भारतीय तथा ईरानी संगीतों के सम्मि- 
श्रण से एक'नवीन संगीत-शैली का प्रादुर्भाव हुआ जो दोनों शैलियों से अधिक उत्कृष्ट 
और मनोहारिणी थी । 

संगीत-प्रेमी होने से जहाँगीर ने भी अपने पिता के दरवार की परम्पराओं को 
जारी रखा और संगीतज्ञों को प्रोत्साहित किया | शाहजहाँ भी संगीत का बड़ा रसिक 
और प्रेमी था । वह स्वयं कतिपय मधुर और सुखद हिन्दी गीतों का रचयिता था और 
वाद्य तथा गेय दोनों प्रकार के संगीत को वह सुनता एवं आनन्दित होता था। अन्य 
संगीतज्ञों के साथ-साथ उसने हिन्दू संगीतज्ञों को भी राज्याश्रय दिया था । प्रमुख हिन्दू 
संगीतज्ञों में जगन्नाथ और बीकानेर के जनादन भट्ट विशेष उल्लेखनीय हैं। शाहजहाँ 
के देहावसान के पश्चात्‌ संगीतकला की अवनति हो चली थी। औरंगजेब का युग 
संगीत के परम अपकर्ष का युग था। यद्यपि औरंगजेब संगीत-विज्ञान में निपुण था, 
परन्तु गाने-वजाने का प्रतिकार करता था । द्रव्य और संगीत को वह अधाभिक कृत्य 
समझता था । इसलिए उसने संगीत को प्रोत्साहित नहीं किया और उस पर प्रतिबन्ध 
लगा दिया तथा दरवार से उसका सर्वथा वहिष्कार कर दिया । यही नहीं, उसने अपनी 
राजसभा से समस्त संगीतज्ञों को निकाल दिया। फलतः संगीतज्ञ और संगीताचार्य 
मुगल दरवार से निराश होकर प्रान्तीय नरेशों और ,नबाबों की शरण में चले गये। 
इस समय सबसे अधिक प्रसिद्ध और उल्लेखनीय संगीताचायं भागदत्त था जो राणा 
अनूपसिंह के राज्याश्रय में रहता था | मुगल सम्राट औरंगजेब के पश्चात्‌ मुहम्मदशाह 
रंगीले ने संगीत को प्रोत्साहित कर उसे जीवनदान दिया। उसके काल में श्रीविहीन 
मुगल दरवार अदारंग और सदारंग 'ख्यालों' से गुंजित हो उठा । इसके अतिरिक्त 
शोरी मियाँ ने भी टप्पा गायन का प्रचार किया जिसकी विशिष्टता कण्ठ से दानेदार 
स्वर निकलना है। इसी समय हिन्दू और ईरानी शैलियों के सम्मिश्रण से और भी 
नवीन सुमधुर सरस संगीत-शेलियों व ध्वनियों का निर्माण हुआ। इनमें से अधिकतर 
अपुंगारिक है । इसके कतिपय वर्षों वाद श्रीनिवास ने संगीत पर “रागतत्त्व नवबोध' 
नामक ग्रन्थ की रचना की। ये उत्तर भारत के मध्ययुगीन संगीत पर लिखने वाले 
अन्तिम ग्रन्थकार माने गये हैं। मुगलों के अतिरिक्त दक्षिण के सुलतान भी संगीतज्ञों 
की एक सेना रखते थे। गोलकुण्डा में तो बीस हजार संगीतज्ञ माने जाते थे । इसके 
अतिरिक्त समस्त हिन्द्र राजसभाओं में संगीत जीवन का एक आवश्यक अंग माना 
जाता था। मुगल-युग में संगीतज्ञों की स्थिति में परिवतंन हो गया था । हिन्दू संगीत 
को प्रधानतया एक धामिक कला व कृत्य समझते थे ओर संगीत के प्रति प्रेम, अद्धा व 
भक्ति रखने से समाज में उनका स्थान निम्न नहीं होता था । दक्षिण भारत में आज 
भी अनेक निपुण और सफल संगीतज्ञ सर्वश्रेष्ठ सामाजिक स्तर के ब्राह्मण हैं। यद्यपि 
मुस्लिम दरबारों में संगीत को खूब प्रोत्साहन मिला, परन्तु नृत्य व गाना-बजाना एक 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


340 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


ही व्यवसाय समझा जाता था, क्योंकि संगीतज्ञ में प्रधानतया कुख्यात नतेकियाँ होती 
थीं । परिणामस्वरूप, शिक्षित मध्यम-वर्ग में संगीत की लोकप्रियता कम हो गयी और 
लोग संगीत को सामन्तों के भोग-विलास की वस्तु समझने लगे। सवंसाधारण में 
संगीत की शिक्षा को निरुत्साहित किया जाने लगा । फलतः पाठशालाओं और 'उस्ताद' 
के संगीत तथा लोकगीतों और लोकनृत्यों में विभेद की उन भावनाओं का उत्कषं हुआ 
जो उत्तरी भारत में आज भी दृष्टिगोचर होती हैं। इसके विपरीत दक्षिण भारत में 
राजा से लेकर रंक तक सभी व्यक्तियों का विषय संगीत वना रहा । 
मुस्लिम-युग और मुगल शासन की देन 

भारत में मुस्लिम-युग और मुगल शासन को निम्नलिखित देनें हैं : 

]. बाह्य देशों के सम्पर्क को पुनः |स्थापना--प्रारम्भिक वौद्ध-युग में एशिया 
के अन्य देशों से भारत के जो घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित हुए थे, वे आठवीं सदी के 
लगभग विनष्ट हो गये। परन्तु बारहवीं सदी के अन्त में मुस्लिम-विजय से इनकी 
पुनः स्थापना हो गयी । भारतीय जलसेना और भारतीय सामुद्रिक “व्यापार पुनर्जीवित 
हो गये । सहस्त्रों विदेशो भारत में आये और मुगलों के डेढ़ सो वर्षो के शासन में भारत 
का नाम विश्व में उच्च स्तर पर हो गया और उनकी गणना सवसे अधिक सशक्त 
और सभ्य देशों में होने लगी थी । 

2. आन्तरिक शान्ति--भारत के अधिकांश भाग में, विशेषकर विन्ध्याचल के 
उत्तर में, आन्तरिक शान्ति व सुव्यवस्था स्थापित हो गयी थी । इससे उद्योग-धन्धों को 
प्रोत्साहन मिला भौर लोग समृद्धशाली हो गये । 

3. एकसी केन्द्रीय शासन-व्यवस्था--लगभग दो सौ वर्षों के मुगल शासन ने 
समस्त उत्तर भारत और दक्षिण के अधिकांश भाग को एक समान केन्द्रीय शासन- 
व्यवस्था, सुदृढ़ व सुसंगठित प्रान्तीय शासन, एक शासकीय भाषा, सिक्के और हिन्दू 
पुरोहितों तथा स्थायी ग्रामीण लोगों के अतिरिक्त सबके लिए लोकप्रिय राष्ट्रीय भाषा 
प्रदान को । मुगल शासन-प्रणाली के कतिपय तत्त्व आज भी भारत में दुष्टिगोचर होते 

हैं। भूमिकर-पद्धति, 'सूत्रा' और 'सरकार’ में देश का विभाजन और अन्न तथा सिक्कों 
में भमिकर-संग्रह प्राचीन मध्ययुगीन दशा में स्पष्ट सुधार थे । 

मुगल साम्राज्य के समी वीसों 'सूबों' में एकसी शासन-व्यवस्था थी, एकसा 
ही शासकीय क्रम, एकसी ही शासकीय उपाधियाँ, और शासकीय भाषा फारसी थी । 
अधिकारी और सैनिक दोनों ही अधिकतर एक प्रान्त से दूसरे प्रान्त में स्थानान्तरित 
किये जाते थे और इस प्रकार सभी विशाल भारत की एकता का अनुभव करते थे । 

4. सांस्कृतिक जीवन--मुस्लिम-युग और मुगल शासन ने हिन्दू संस्कृति को 
अत्यधिक प्रभावित किया । मुगलों ने जिन सामाजिक सुविधाओं, वेषभूषा, शिष्टाचार 
च रीति-रिवाज को प्रसारित किया था, उन्हें सवंसाधारण ने स्वीकृत किया । अचकन 
'व rs प्रमुख स्थान दिया गया । हमारी सुन्दर हिन्दुस्तानी वेष-भुषा (स्त्री और 
पुरुष दोनों की) आज भी वही हैं जो हम मुगलकाल के चित्रों में देखते हैं । हमारी शान- 
दार हिन्दुस्तानी भाषा और शिष्टाचार तथा वेष-भूषा के ढंग मुगल दरबारियों और नाग- 
' रिकोंकीदेन हैं । वसन, बोलो, विचार, साहित्य, संगीत, चित्रकला और वास्तुकला 
` सभी पर मुगलों की छाप है। ये न तो विशुद्ध रूप से हित्दू हैं और न मुस्लिम, पर. 
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दोनों का सुन्दर सम्मिश्रण और समन्वय है। विभिन्न मतों और सम्प्रदायों के होने पर 
भी सामाजिक रीति-रिवाजों और वसनों में एकरूपता उत्पन्न हो गयी थी । वास्तव में 
संस्कृति के क्षेत्र में मुगलकाल में पुनर्जागूत और समन्वय दोनों ही हुआ । 

5. भोग-विलास की भावना ओर ललितकलाएं--भोग-विलास और ललित- 
कलाओं की सामग्री पर मुस्लिम प्रभाव अधिक पड़ा और मुगलों ने भोग-विलास की 
बेजोड़ भावना प्रोत्साहित की । मुगलों ने, जो हिन्दुओं की अपेक्षा अधिक भोग-विलास 
का जीवन व्यतीत करते थे, ललितकलाओं और ऐश-आराम की अनेक वस्तुओं के 
उत्पादन को प्रोत्साहन दिया । उन्होंने भोजन की नवीन सामग्री, नये फल, पाकशास्त्र 
की नवीन प्रणालियाँ एवं नयी प्रथाएँ, सुगन्धित इत्र ब तेल, सजावट के साधन आदि 
प्रचलित किये । ये सभी मोग-विलास की भावनाओ में रेगे हुए थे । फलस्वरूप, शाल 
बनाने, किमर्वाव, मलमल, दरियाँ व कालीन आदि जैसे सुन्दर एवं विलास की सामग्री 
के उत्पादन को उदारतापूर्वेक प्रोत्साहन मिला । संगीत और चित्रकला को खूब प्रेरणा 
मिली । मुगलकालीन संगीत की छाप हमारे संगीत पर कब्बाली, ठुमरी, गजल आदि 
के रूप में आज भी विद्यमान है | इस प्रकार तवला व सारंगी भी इसी मुस्लिम-युग 
की देन है। हमारा हिन्दुस्तानी संगीत और वाद्ययन्त्र आज भी वे हो हैं जो उस युग 
में मुगल सम्राटों, सरदारों और साधारण जनता को आनन्द देते थे। चित्रकला का 
नवीन रूप भी मुगलों की एक देन है हमारे रमणीय और आनन्ददायक हिन्दुस्तानी 
चित्रों में आज भी उस रंग-विरंगे युग की आभा झलकती है। मुगल चित्रकला-शैली 
की अनेक कृतियाँ आज भी विश्व के सबसे प्रसिद्ध अजायबघरों के संग्रहो की शोभा 
बढ़ा रही हैं । ईरानी और चीनी प्रभाव विनष्ट कर दिये गये और जहाँगीर के शासन- 
काल में चित्रकला के क्षेत्र में भारतीयकरण का क्रम अपने उत्कं की चरम सीमा पर 
पहुँच गया था। मुगल-युग में भारतीय कलाकारों ने सर्वोत्किष्ट प्रतिभा प्रदर्शित की । 

6. हहिन्दू-मुह्लिम कला (।4०-9274०९० ^7।) मुस्लिम-युग और मुगल 
शासन की सर्वश्रेष्ठ देन भवन-निर्माणकला की नवीन, शैली है जो विशेषकर महलों 
और मकबरों तथा उद्यान-निर्माण में विकसित हुईं है | सम्राटों के अपरिमित धन और 
ऐश-आराम की प्रवल भावना ने उन्हें उच्चतम सौन्दर्यं के भवन निर्माण करने और 
उद्यान लगवाने को प्रेरणा दी | उनके लगाये हुए उद्यानं में आज भी लाखों मनुष्य 
आनन्द लेते हैं । मुगलों से पूर्व बाग केवल फल-फूलों के लिए वन के समान थे । परन्तु 
मुगलों के वाग बिकसित उद्यानकला के प्रतीक थे । मुगलों के उद्यानों की विशेषता यह 
थी कि उनमें ऊँचे स्थानों से नहरों को लाकर उनके जल से उद्यान में कृत्रिम जल-प्रपात 
निमित किये जाते थे। नहरों में झूमते हुए फब्वारे होते थे और नहरों के दोनों ओर 
रमणीय हरे-भरे वृक्षों की पंक्तियाँ और रंग-बिरंगे सुमतों की क्यारियां होती थीं । 
उद्यान में या तो सबसे ऊँचे या सबसे नीचे फब्वारे पर बारहदरी होती थी। वहाँ से 
उद्यान व उद्यान के समीप के समस्त दृश्यों का सिंहावलोकन किया जा सकता था । 
काशमीर के शालीमार, निशात, इच्छोगिल, वेरीनाग और लाहोर के शालीमार उद्यान 
मुगलों की देन हैं। 

मुगलों ने अनेक नवीन नगरों व भवनों का निर्माण करवाया । इनमें हिन्द्र व 
मुस्लिम आदर्शों तथा कला-लालित्य और कला-शैलियों का सुन्दरतम समन्वय था। 


बढ 
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फतहपुरसीकरी नगर जिसे अकबर ने बसाया था और जिसके भवन भी अकबर ने 
बनवाये थे, भवन-निर्माणकला के हिन्दू-मुस्लिम विचारों के सम्मि्ण का उदाहरण 
है, जो आज भी विद्यमान है। ताजमहल, मोती मस्जिद, एत्मादुद्दौला का मकबरा 
और लाल किला तथा उसके महल व मकबरों के विषय में जितना अधिक कहा जाय, 
उतना ही कम है | इस युग के भवनों, महलों, मकबरों व मस्जिदों की विशेषता 
विस्तृत प्रांगण, जिसके चतुदिक प्रकोष्ठ, विशाल गुम्बद, भव्य दरवाजे, उच्च मीनारें 
और कटे व तराशे हुए पाषाण, टुकड़ों व ईंटों की समानुपातिक जुड़ाई हैं । 

7. देशी भाषाओं के साहित्य का विकास--मुगलों ने सुरक्षा की भावना प्रदान 
की जिससे लोगों को अवकाश मिला और उनमें अपने मस्तिष्क के विचारों को प्रकट 
करने की उत्कट लालसा उत्पन्न हुई । फलस्वरूप, समस्त प्रान्तों में साहित्य का सहसा 
विकास हुआ | भक्ति और एकेश्वरवाद के आन्दोलनों को नवीन प्रेरणा मिली जिससे 
देशज भाषाओं के साहित्य भी प्रभावित हुए । अकबर के सुदीघं शासन की शान्ति व 
समृद्धि तथा उसके व उसके अधीनस्थ नरेशों के राज्याश्रय ने साहित्यिक प्रेरणा दी; 
जिससे सोलहुवीं शताब्दी के अन्त में और सन्नहवीं सदी के पूर्वाद्धे में भारतीय बौद्धिक 
प्रतिभा विलक्षण रूप से प्रस्फुटित हो उठी | वनारस हिन्दू ज्ञान के पुनर्जागरण का 
केन्द्र हो गया। हिन्दु संस्कृति को प्रसारित करने का यह प्रमुख स्थान हो गया और 
पुनः विश्वविद्यालय का स्थान वन गया । खण्डदेव रघुनाथ शिरोमणि शाहजहाँ के 
मित्र और दाराशिकोह के गुरु कवीन्द्र आचार जैसे बड़े-बड़े विद्वान व आचार्य बनारस 
के बड़े केन्द्र को सुशोभित करते थे मुसलमान कवियों ने भी अपनी रचनाओं द्वारा 
हिन्दी साहित्य को सम्पन्न किया । देशज भाषाओं, उडू तथा संस्कृत के साहित्यों पर 
उन लेखकों व कवियों की छाप आज भी हमें दीखती है जो प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से 
मुगल सम्राट की अनुकम्पा व संरक्षण का आनन्द उठाते थे । 

8. भारतीय फारसो साहित्य--मुगलकाल में फारसी साहित्य का भी अत्यधिक 
सृजन हुआ । भारतीय संस्कृति के कोष को भारतीय इस्लाम की यह एक प्रमुख देन 
है। मुस्लिम व मुगल-युग में भारत में फारसी भाषा के बड़े-बड़े कवि हुए जिनमें 
अमीर खुसरो; फंजी, मुहम्मद हुसेन आदि प्रसिद्ध थे। भारत के अनेक ग्रन्थ जैसे 
रामायण, महाभारत, अथर्ववेद आदि का अनुवाद फारसी में हुआ । 

9. हिन्दुस्तानी--मुस्लिम शासन की अन्य देन शासकीय गद्य-शैली हिन्दुस्तानी 
है। फारसी भाषा में लिखने वाले हिन्दु मुंशियों का हिन्दुस्तानी के सूजन करने में 
अधिक हाथ था । वाद में मराठा चिटनीसों ने इसे अपना लिया था । 

0. युद्धकला में सुधार--इस युग में युद्धकला में सुधार हुआ। बारूद व 
तोपखाने का प्रसार हुआ जो हिन्दुओं की प्राचीन प्रथाओं से अधिक श्रेष्ठ थे । अश्व 
और अश्वारोही का महत्त्व सेना में अधिक बढ़ गया और उस युग में यह कहावत 
प्रचलित हो गयी कि घोड़े की जीन मुसलमानों के लिए राजगद्दी के समान है। साहसी 
व दृढ़ अश्वारोही सेना के बल पर ही मुसलमानों ने अनेक युद्धों में विजयश्री उपलब्ध 
की । रणक्षेण में विशिष्ट संगठन और तोपों के समुचित प्रयोग से ही मुसलमानों को 
विजय प्राप्त करना सुलभ था | परन्तु सेना के हेतु खाद्य-सामग्री का उचित प्रबन्ध न 


` होते के कारण सैनिकों को अपने और अपने अश्व के लिए अन्य साधनों का उपयोग करना 
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पड़ता था । फलतः खेतों में खड़ी फसलों का काटना, गाँवों को लूटना और उजाइना 
युद्धकाल में साधारण बात थी। हिन्दू नरेशों ने मुसलमानों की नकल करके गजसेना 
के स्थान पर अश्वारोही सेना और तोपखाने का प्रयोग करना आरम्भ किया । 

!7. ऐतिहासिक साहित्य-मुस्लिम शासकों के उदार संरक्षण के फलस्वरूप 
ही भारत के पास ऐतिहासिक साहित्य का सुन्दर संग्रह है। मध्य-युग और मुगलकाल 
के प्रसिद्ध इतिहासकार बरनी, मिनहाज-शीराज, वदायूनी, अबुलफजल, फरिश्ता और 
खाफीखाँ थे । ऐतिहासिक खेल, जीवनियाँ, आत्म-कथाएँ, पत्र, राज्य-वंशों का वृत्तान्त 
आदि इस युग की देन हैं जो तत्कालीन इतिहास-निर्माण में बहुत सहायक हैँ । इस 
प्रकार इस युग में भारतीय संस्कृति में आत्म-कथाओं, पत्रों, जीवनियों आदि का एक 
नवीत्त व उपयोगी तत्त्व आ गया । 

]2. एकेशवरवादी धार्मिक पुनरुत्थान और सूफी मत--इस्लाम धमं और 
इस्लामी समाज का हिन्दुओं पर प्रभाव पड़ा। हिन्दू तथा मुसलमानों के परस्पर 
सम्पर्क से भारतीय धामिक तथा सामाजिक जीवन अत्यन्त प्रभावित हुआ । इसके 
परिणामस्वरूप हिन्दू धर्म में ऐकेश्वरवादी पुनर्जागरण और हिन्दू समाज में जाति- 
व्यवस्था विरोधी आन्दोलन तथा इस्लाम में सूफी मत प्रारम्भ हो गये । हिन्दुओं के 
सुधारवादी आन्दोलनों को मुसलमानों से खूब प्रेरणा प्राप्त हुई। रामानन्द, कबीर, 
दादू, नानक और चैतन्य तथा इन सबके सम्प्रदाय इस पुनर्जागरण और आन्दोलन की 
ही उपज थे | इसके अतिरिक्त प्राचीन धाभिक विश्वासों में अन्धविश्वास भी घर कर 
गया | पीर और शहीद, साधु और सन्त उनके बिलक्षण कार्यों में कृष्ण और राम के 
समान माने जाने लगे और आज भी ग्रामों में यही भावना विद्यमान है । इस्लाम ध्म 
का सूफी सम्प्रदाय हिन्दुओं के वेदान्त का एक अंग है। अकबर और उसके प्रपौत्र 
दाराशिकोह के उदार संरक्षण में सूफी मत का खूब विकास व प्रचार हुआ और दारा- 
शिकोह ने तो यह घोषणा कर दी थी कि उसे वेदान्त में पूर्ण सर्वेशवरवाद या तोहीद 
(Panth ७) प्राप्त हुआ है । ईरान से आने वाले अनेक उदार विचार वाले व्यक्तियों 
ने भी सूफी मत के प्रसार व प्रचार में खूब योग दिया | दा 

3. मुस्लिम प्रभाव के अन्य उदाहरण--मुसलमानों के छह शता के 
सुदीर्घं शासन का सांस्कृतिक प्रभाव बड़ा व्यापक रहा। आखेट, बाज का उड़ाना और 
अन्य खेल अपने ढंग, प्रणाली और शब्दों में मुस्लिम हो गये । हिन्दी, बंगाली, गुजराती 
और मराठी भाषाओं में तथा शासन के अनेक विभागों में फारसी, अरबी और तुर्की 
शब्दों की प्रचुरता बढ़ गयी । युद्धकला में मुगल सम्नाट की सेना एक नमूना थी 
जिसका अनुकरण हिन्दू नरेशों ने बड़े उत्साह से किया । सभ्यता' के विकास और 
तोपखाने के उत्कर्ष के कारण किलेबन्दी की कला में भी बहुत सुधार हुआ । 

शासनःप्रणाली, दरवारी प्रथाएँ व वेष-भूषा, उच्च-वर्गों का जीवन, भोग- 
विलास की सामग्री, ललितकलाएँ, वास्तुकला, उद्यान-निर्माकला . आदि पर 
मुस्लिम प्रभाव बड़ा गहन रहा । दरबारी जीवन, उपाधियाँ और राज्याधिकारियों की 
शासकीय कार्यवाही में मुगल साम्राज्य नवीन आदर्श रखता था जिनका अनुकरण 
हिन्दू नरेश करते थे। राजस्थान ओर मालवा के कतिपय हिन्दू और राजपूत राज्यों 
में बीसवीं सदी में प्रारम्भ के तीस वर्षो तक शासकोय भाषा उर्दू बनी रही और 
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देवनागरी के स्थान पर फारसी लिपि का प्रयोग किया जाता था। मालगुजारी-प्रथा 
और दफ्तरों की व्यवस्था और प्रणालियों में भी मुसलमानों ने परिवर्तन किये ओर 
हिन्दू राजाओं.ने उनका अनुकरण किया । 
मुसलमानों ने अधिक विलासम्रिय होने के कारण नागरिक जीवन को प्रोत्साहित 
किया । उन्होंने अपने दैनिक जीवन की अधिक सुसंस्कृत अभिरुचि को भी प्रोत्साहन 
दिया और अपने दुर्गृणों में भी वृद्धि की जिनका धनसम्पन्न हिन्दुओं और अधिकारी- 
बगे ने अनुकरण क्रिया । वाह्य प्राकृतिक सौन्दर्य में सुवासित पदार्थों व इत्रों और कुछ 
अंश तक संगीत और नृत्य में भी मुस्लिम राजवंशों ने समस्त भारतीय समाज की 
अभिरुचि का पथ-प्रदशंन किया । 
इसी युग में मुसलमानों ने भारत में कागज का प्रचार किया और परिणाम- 
स्वरूप ताइ-पत्रों पर नुकीले लौह-कलम से लिखने की अपेक्षा अधिक आकर्षक और 
टिकाऊ पुस्तकों की संख्या में अभिवृद्धि होने लगी । हस्तलिखित पुस्तकों को सुन्दर एवं 
चित्रयुक्त बनाना एक कला है जिसके लिए भारत मुगलों का ऋणी है। अकबर के समय 
से ही हिन्द्र राजकुमारों के लिए हिन्दी और संस्कृत ग्रन्थों की नकल कर उन्हें आकर्षक 
ढंग से सचित्र किया जाने लगा था और भारत में फारसी पुस्तकों की सचित्रता और 
सुन्दर लेखनकला को यूरोप में भी उस समय यश प्राप्त हुआ था। पुस्तकों की नकल 
करके उनका प्रचार कर ज्ञान की अभिवृद्धि करने की जो प्रथा प्रारम्भ हुई, उसके लिए 
हम मुसलमानों के ऋणी हैं। इसके पूवं हिन्दू लेखक अपने ज्ञान और पुस्तकों को गुप्त 
रखने का प्रयास करते थे। मुसलमानों की अन्य देन जो अभी तक प्रचलित है, यूनानी 
चिकित्सा-पद्धति है । 
प्रश्नावली 


„ मुगलकाल के समाज ओर सामाजिक रचना का संक्षिप्त वर्णन कीजिये । 

2. मुगल साम्राज्य में लोगों की आथिक व सामाजिक दशाओं का वर्णन कीजिये 
और सञ्राटों के संरक्षण में होने वाली हस्तकलाओं और ललितकलाओं के 
विकास का हाल लिखिये। 

3. मुगलों के अन्तर्गत भारत के वाणिज्य-व्यापार और कल-कारखानों का संक्षेप 
में वर्णन कीजिये और इस बात का विवेचन कीजिये कि उन दिनों भारत उस 
अर्थ में धनाढ्य देश नहीं था जिस अथं में आज धनी समझा जाता है। 

4. “अकबर के अन्तर्गत मुगल राजधानी में कला और संस्कृति की ऐसी समृद्धि 
इता, जैसी पहले कभी नहीं हुई थी ।” इस कथन की सत्यता की व्याख्या 

कीजिये 


“मुगल दरवार की कला और संस्कृति हिन्दू और मुस्लिम आदशों के समन्वय 
की प्रतीक थी ।” विवेचन कीजिये । Mme 7 27 
6. “ललितकलाओं ओर वास्तुकला में मुगल-युग पूर्णरूपेण आविष्कार और 

पुनर्जागरण का काल ही नहीं परन्तु उन प्रणालियों की अविच्छिन्नता और 
उत्कृष्टता का युग था, जिनका सूत्रपात तुर्की-अभगानकाल के उत्तराद्ध में हो 
चुका था। इस कथन का विवेचन कीजिये । 


a 


5 
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मुगल भवन-निर्माणकला के प्रमुख तत्वों को समझाइये और मुगल इमारतों 
के ठोस उदाहरण देकर अपने उत्तर की पुष्टि कीजिये । 

मुगल राजवंश के प्रथम शासकों के अन्तगंत मुगल वास्तुकला और उसके 
विकास का विवेचनात्मक हाल लिखिये । 


. अकवर की मृत्यु के पश्चात मुगल वास्तुकला के प्रमुख तत्वों को समझाइये 


और अपने उत्तर के लिए शाहजहाँ के राज्यकाल के भवनों का वर्णन करते 
हुए उदाहरण दीजिये। 


अथवा 


“भवन-निर्माणकला-क्षेत्र में शाहजहाँ का शासनकाल सबसे अधिक प्रतिष्ठित 
है ” इस कथन की व्याख्या करके समझाइये। 

“वास्तुकला और अन्य ललितकलाओं के क्षेत्र में यह निविवाद है कि मुगल- 
काल में सर्वोकृष्ट रचनाएँ शाहजहाँ के शासनकाल में हुईं ।' --वी० ए० 
स्मिथ । विवेचन कीजिये । 


. मुगल सान्राज्य में चित्रकला के उत्कषं का हाल लिखिये। किन कारणों से 


इसका ऐसा विकास हुआ ? 
मुगलकाल में चित्रकला के प्रकार और समुदय का विवेचन कीजिये । 


अथवा 


चित्रकला और स्थापत्यकला के क्षेत्र में मुगलकाल की सफलता-सिद्धियों का 
संक्षेप में वर्णन कीजिये । 
अथवा 


मुगल चित्रकला की प्रमुख विशिष्टताओं को समझाइये और, राजपूत चित्र- 
कला तथा मुगल चित्रकला दोनों की तुलना कीजिये । 

“उसके (जहाँगीर के अवसान के) साथ ही मुगल चित्रकला की अन्तरात्मा भी 
विलीन हो गयी ।”--पर्सी ब्राउन । इस कथन की व्याख्या कीजिये । 

महान्‌ मुगलों के अन्तर्गत भारत में हुई शिक्षा की प्रगति का विवेचन कीजिये । 
उन्होंने कहाँ तक इसको सुधारने का प्रयास किया ? 

मुगलों के अन्तर्गत हुई संगीत की प्रगति का संक्षिप्त हाल लिखिये । 

मुगल-युग में नारियों की दशा पर विवेचनात्मक टिप्पणी लिखिये । 

मुगल-युग के राम व कुष्ण सम्प्रदायों के प्रमुख प्रवतंकों के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों 
और उपदेशों का विश्लेषण कीजिये और लोगों के जीवन और साहित्य पर 
इनका जो प्रभाव पड़ा, उनका मूल्यांकन कीजिये । 

हिन्दी साहित्य की प्रगति पर विशिष्ट प्रकाश डालते हुए मुगल-युग को साहि 
त्यिक गतिविधि पर एक छोटा निवन्ध लिखिये । 

मुगलकाल की देन का विवेचन कीजिये । 
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संक्षिप्त टिप्पणियाँ लिखिये : 

तुलसीदास, फतहपुरसीकरी, ताजमहल, अवबुलफजल, सूफी मत, सूरदास, 
अरबी, मुगल उद्यान, राजपूत चित्रकला-शेली, तानसेन । 

भारत में राष्ट्रीय और सांस्कृतिक एकता स्थापित करने के लिए अकबर द्वारा 
किये गये कार्यों का विवेचन कीजिये । वह अपने प्रयासों में कहाँ तक सफल 
हुआ ? 
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भारत में ईसाई सामुद्रिक शक्तियां. और 
महान पुनरुत्थान 


पु्तेगाली--मध्य-युग में भारतीय शासकों की नीति में सामुद्रिक नीति का सवथा 
अभाव था । फलस्वरूप, कालीकट में वास्कोडिगामा के आगमन के पश्चात्‌ ]499 ई० 
में पुतंगालियों की सामुद्रिक शक्ति, जिसका केन्द्र यूरोप में था, भारतीय समुद्र में प्रविष्ट 
हो गयी । लगभग डेढ़ सौ वर्षों के युग में उन्होंने भारत में बिशाल प्रादेशिक साम्राज्य 
ही नहीं, अपितु पश्चिमी समुद्रतट पर कतिपय स्थानों पर अपना आधिपत्य स्थापित 
कर अपने भारतीय व्यापार का साम्राज्य प्रतिष्ठित कर दिया । यद्यपि भारत में यूरोप 
से अनन्त सामुद्रिक शक्तियों के आगमन के पश्चात्‌ पुतंगाली साम्राज्य विलीन हो गया, 
तथापि भारत के सांस्कृतिक जीवन के विकास में उन्होंने भी अपनी कुछ देन दी है। 
उन्होंने कुछ अंश तक भारतीय शब्द-भण्डार और चिकित्साशास्त्र को अधिक सम्पन्न 
किया है । भारत की जड़ी-ूटियों पर गरसिंया डी ओर्टा (G27 ५९ 00७) की 
पुस्तक एक महत्त्वशाली विषय पर सर्वप्रथम नियमित अध्ययन का उदाहरण है। 
वेरापोली और गोम में मुद्रणालयों का प्रयोग और भारतीय पादरियों की शिक्षा के 
हेतु धामिक शालाओं की स्थापना ज्ञानक्षेत्र में पु्तेगालियों की प्रशंसनीय देन हैं । 
अलंकरणयुक्त विशिष्ट भवन-निर्माणकला (07788 \27५९।९१५९ Architecture) 
जिसे उन्होंने पश्चिमी समुद्रतट पर अधिक लोकप्रिय बनाया और उसके द्वारा प्रचारित 
बंगलों के ढंग के भवन विशेष उल्लेखनीय हैं। उत्साही कैथोलिक घमं-प्रचारकों के 
नाते पुत्तेगालियों ने वहुसंख्यक सीरियन (9५87) ईसाइयों को कैथोलिक समुदाय के 
अन्तर्गत एकत्र कर लिया और पूर्व में फिलिपाइन द्वीपसमूह को छोड़कर भारत को 
कॅथोलिक सम्प्रदाय का सबसे बड़ा क्षेत्र बना दिया । इन्हीं धर्म-प्रचारकों के प्रयास के 
परिणामस्वरूप भारत में कैथोलिक सम्प्रदाय का वैयक्तिक अस्तित्व आज भी है ओर 
यहाँ के कैथोलिक ईसाइयों की संख्या ईसाइयों के विभिन्न सम्प्रदायों के सभी सदस्यों 
की संख्या से कहीं अधिक है। वर्तमान युग में भारत की धामिक भवत-निर्माणकला 
और विशेषकर दक्षिण भारत की कला पुतंगाली है। मीलापुर (Mylapore) का 
विशाल गिरजाघर तथा पश्चिमी समुद्रतट के अन्य गिरजाघर (पुतंगालियों के धामिक 
उत्साह के सबल प्रमाण हैं। व्यापारे पुरतंगालियों के एकाधिकार ने भारतीय वस्तुओं, 
: कर म्‌ {ऐसे विशाल पेमाने पर 


€ 
न के लप वन 
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डच -सत्रह॒वीं सदी के प्रारम्भ में हालैण्ड के निवासी, डच लोगों ने मालावार 
और कारोमण्डल समुद्रतट पर अपने व्यापारिक केन्द्र स्थापित कर लिये और 
654 ई०, में लंका जीत लिया । इससे पुतंगालियों की सत्ता और व्यापार के एका- 
धिकार को भारी क्षति पहुँची । परन्तु डच लोग भारत में कोई विशाल सैनिक शक्ति 
स्थापित न कर सके और अंग्रेजों की बढ़ती हुई बस्तियों और व्यापार के कारण डचों 
के वाणिज्य-व्यापार का महत्त्व धीरे-धीरे कम होता गया और अन्त में अंग्रेजों ने उन्हे 
भारत से खदेड़ दिया । 
अंग्रेजों ओर फ़्ान्सीसियों का आगमन--7600 ई० में पूर्वी देशों से व्यापार 
करने के लिए ब्रिटेन में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना हुई । पुर्तंगालियों के विरोध 
का दमन करके इस कम्पनी ने भारत में अपने व्यापारिक केन्द्र स्थापित कर लिये और 
मुगल सञ्राटों से कतिपय व्यापारिक सुविधाएँ प्राप्त कर लीं। 664 ई० में फ्रेन्च 
ईस्ट कम्पनी की स्थापना के वाद फ्रान्स भी इस क्षेत्र में कूद पड़ा । मद्रास के समुद्रतट 
पर इसने कुछ बस्तियों पर अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया । अठारहवीं सदी के 
मध्य में दक्षिण भारत पर अपना-अपना प्रभुत्व स्थापित करने के लिए फ्रान्सीसियों 
और अंग्रेजों में निरन्तर संग्राम हुए जो कर्नाटक युद्ध के नाम से प्रख्यात हैं । दोनों 
पक्षों ने भारतीय राज्यों के प्रतिदन्द्रियों की सहायता प्राप्त की, परन्तु क्लाइव की 
प्रतिभा तथा फ़ान्स की जलसेना का समुद्र से प्रभुत्वबिहीन हो जाने के कारण 
अंग्रेजों के हाथ विजयश्ी लगी । 76] ई०' में फ़्ान्सीसी बस्तियों की राजधानी 
पाण्डिचेरी पर अंग्रेजों का अधिकार हो गया और इस घटना से फ़ान्सीसियों को ऐसा 
भयकर आघात लगा कि वे फिर भारत में उठ न सके। फ्रान्सीसियों की शक्ति के पतन 
और मैसूर नरेश टीपु सुलतान के अवसान के पश्चात दक्षिण भारत अंग्रेजों के नियन्त्रण 
में आ गया । इसी बीच में उत्तर भारत में बंगाल, बिहार और उड़ीसा को मालगुजारी 
वसूल करने का अधिकार भी मुगल सम्राट शाहआलम की ओर से 7765 ई० में 
अंग्रेजी कम्पनी को प्राप्त हो गया । इसके फलस्वरूप भारत में ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
एक राज्यःप्रभुत्व रूपी शक्ति बन गयी । 
भारत का ब्रिटिश साम्नाज्य--वंगाल, विहार और उड़ीसा की दीवानी के अधि- 
कार प्राप्त होने के पश्चात्‌ इंगलँण्ड ने भारत में सार्वभौमिक सत्ता के हेतु नियमित 
रूप से युद्ध किया । ईस्ट इण्डिया कम्पनी के सर्वप्रथम गवर्नर-जनरल वारेन हेस्टिग्ज 
(774-I785 ई०) ने कम्पनी के प्रदेशों को एक सुत्र में संगठित करने के लिए मराठों, 
हैदरअली, टीपू सुलतान और रूहेलों से युद्ध किया और शासन में सुधार भी किये । 
उसके उत्तराधिकारी लाड कार्नवालिस ने कम्पनी के प्रदेशों के एकीकरण के कार्य को 
जारी रखा, शासन को विशुद्ध किया, अराजकता को दुर कर व्यवस्था स्थापित की 
और बंगाल का प्रसिद्ध इस्तमुरारी वन्दोबस्त किया । लाड वेलेजली के आगमन से 
एक नवीन युग प्रारम्भ होता है। अल्पकालीन युद्ध द्वारा उसने मैसूर की शक्ति का 
अन्त कर दिया और मराठों के नेता पेशवा को कम्पनी के अधीन कर लिया । सहायक 
सन्धियों द्वारा उसने भारतीय राज्यों को कम्पनी पर आश्रित कर दिया । इसके पश्चात्‌ 
लाडे हेस्टिज (78.3-878 ६०) ने मराठा नरेश--होल्कर और सिन्धिया--की 
शक्ति कम कर दी, राजपूत राज्यों को अंग्रेजी संरक्षण में ला दिया, पेशवा को राजगद्दी 
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से उतारकर उसके दक्षिण के साम्राज्य को अंग्रेजी राज्य में मिला लिया । ।845- 
48 ई० में युद्ध करने के बाद पंजाब भी अंग्रेजी राज्य में मिला लिया गया और इसके 
पश्चात्‌ अवध का राज्य भी इसी बीच में डलहौजी की हड़प-नीति और गोद न लेने- 
देने की प्रथा ने सतारा, झाँसी, नागपुर आदि राज्यों को अंग्रेजी राज्य में मिला 
दिया। ।856 ई० तक सिन्धु नदी से ब्रह्मपुत्र तक, हिमालय पर्बत से कुमारी अन्तरीप 
तक सार्वभौमिक रूप से अंग्रेजों का यूनियन जैक फह्राने लगा। !857 ई० में 
सिपाही-विद्रोह नामक एक राष्ट्रव्यापी क्रान्ति हुई । इसका उद्देश्य अंग्रेजों को भारत 
से खदेड़ना और राष्ट्रीय स्वतन्त्रता को पुनः प्राप्त करना था । यद्यपि इसका निर्देयता 
से दमन किया गया, तथापि इसका महत्त्व दो प्रकार से है--प्रथम, राष्ट्रीय स्वतन्त्रता 
व सम्मान को पुनः उपलब्ध करने का यह अन्तिम प्रयास था। यह अपनी राष्ट्रीय 
प्रतिष्ठा-प्राप्ति के लिए सत्ताविहीन लोगों का साहसपूण प्रयत्न था। द्वितीय, यह 
भारतीय इतिहास में युग-विभाजन की एक महान्‌ रेखा है, क्योंकि इसके पश्चात्‌ आने 
वाले शासन के आदशं, नीति, प्रणाली और व्यवहार इसके पूर्व के ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के शासन से मौलिक रूप से भिन्न थे। ।858 ई० में ब्रिटिश पालियामेण्ट ने 
भारत का शासन अपने हाथों में ले लिया ओर भारतीय इतिहास के रंगमंच से ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी अहश्य हो गयी । 858 ई० से ।9।3ई० तक भारत की सरफार कें 
कार्ये प्रधानतया मालगुजारी वसूल करने, शान्ति-व्यवस्था बनाये रखने और भारत की 
सीमाओं की सुरक्षा करवे तक ही सीमित रहे | अंग्रेजी शासन ने न तो समाज के 
पुनसँगठन के हेतु, न जनसाधारण के नैतिक और भौतिक स्तर को ऊँचा करने के 
लिए और न देश की राष्ट्रीय सम्पत्ति की वृद्धि करने के लिए कोई योजना ही कार्या- 
न्वित की । भारत में अंग्रेजों ने सभ्यता व संस्कृति के सहायक साधन उपस्थित किये 
परन्तु सभ्यता व संस्कृति के प्रसार-कांये स्वयं नहीं किये । 

बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ से भारतीयों ने अपनी राष्ट्रीय स्वतन्त्रता की प्राप्ति 
के लिए सक्रिय आन्दोलन प्रारम्भ किया । गाँधीजी के नेतृत्व में सुदीर्घ काल तक 
संग्राम करते हुए भारतीयों ने अंग्रेजों को भारत की पूर्ण स्वाधीनता स्वीकृत करने के 
लिए बाध्य किया और अंग्रेजों के भारत छोड़ देने तथा अगस्त, ।947 ई० में भारत 
को पूर्ण राजनीतिक स्वतन्त्रता प्राप्त हो जाने पर भारत के इतिहास में एक नवीन 
अध्याय प्रारम्भ हुआ । 

अंग्रेजों के अन्तर्गत भारत की भौतिक प्रगति 

भारत में अंग्रेजों के शासन के परिणामस्वरूप कुछ विशिष्ट भौतिक प्रगति 
हुई जिसका विवरण निम्नलिखित हैः 

|. यातायात--उन्नीसवीं शताब्दी के मध्य तक भारत में आवागमन' के साधन 
तुलनात्मक दृष्टि से दोषयुक्त थे । रेलों से लोग अनभिज्ञ थे ओर भारतीय शासकों 
द्वारा निमित जो कतिपय सड़कें थीं,वे भी अपर्याप्त थीं तथा दिन-प्रतिदिन उनको 
दशा भी गिरती जा रही थी। लाडं डलहौजी के समय से इस दिशा में जो प्रगति हुई 
थी, उससे देश में सामाजिक और आधिक क्रान्ति हो गयी । 

(क) रेलें _ेलों का जाल बिछाने का श्रेय अंग्रेजी शासन को ही हैं। ये रेलें 
भारत की यातायात-्रणाली का सबसे अधिक भाग है। !857 ई० के सिपाही-विद्रोह 
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के समय रेलों का सामरिक महत्त्व और अकालों के समय उसकी आर्थिक महत्ता का 
अनुभव हुआ । !890 ई० के दुभिक्ष कमीशन की सिफारिशों पर अंग्रेज सरकार ने 
रेलों का निर्माण तत्परता से उत्साहपूर्वक किया । रेलों से जो आथिक लाभ हुआ उससे 
ेलें दूध पीते शिशु से दूध देने बाली गाय के समान हो गयीं। 908 ई० के मैके 
(M०89) कमेटी की सिफारिशों के आधार पर रेलों के जाल ने देश के दूरस्थ 
प्रदेशों को जोड़ दिया और तब से अधिकाधिक रूप से रेलों का विस्तार होता ही गया। 

(ख) सड़कें-- भारत के प्रत्येक भाग में पहाड़ों और मैदानों में होती हुई अच्छी 
पक्की सड़कों का निर्माण हुआ । अनेक स्थानों में डामर और सीमेण्ट की सड़कें भी 
निर्मित हुई । इसके अतिरिक्त सहस्त्रों कच्ची सड़कें भी देश में बन गयीं। 

(ग) जलमार्ग यद्यपि कतिपय नदियों में नावों द्वारा यातायात हो सकता है 
परन्तु देश के जलमार्गों का विकास संतोषजनक ढंग से न हो सका। फिर भी इस 
दिशा में प्रगति उल्लेखनीय रही । 

(घ) पोस्ट, टेलीग्राफ और टेलीफोन अंग्रेजी शासन के अन्तर्गत डाक तथा 
तारक्षेत्र में भी पर्याप्त प्रगति हुईं डाक व तार विभाग सन्देश भेजने का सरल और 
सुलभ साधन है। लाडं डलहोजी ने सर्वप्रथम तार की लाइन डलवायीं | दो पैसे के 

` पोस्टकाड का प्रसार उसका ही सुधार है। डाकखाना जनसाधारण के लिए बँक का 
काम करता है और वे इसमें अपना बचा हुआ धन जमा कर सकते हैं। वहाँ उनका 
घन सुरक्षित रहता है और संक्रटकालीन अवस्था में यह उनके काम आता है। टेली- 
फोनःप्रणाली ने दूरी का सम्पूर्णतया अन्त कर दिया, फलतः आज किसी भी बड़े नगर 
से कोई भी व्यक्ति अन्य किसी भी बड़े नगर में किसी भी मनुष्य से बात कर सकता है। 

(ङ) बेतार का तार (\॥/7९।९५) और उड्डयन--बीसवीं सदी के ये दो 
आश्चयंजनक आविष्कार हैं जिनका प्रचार अंग्रेजी शासन के अन्तर्गत भारत में हुआ। 
उइयन विभाग भारतीय यातायात तथा आवागमन का प्रमुख अंग माना जाता है। आज 
भारत विश्व के महत्त्वशाली देशों से हवाई मार्गों द्वारा जुड़ा हुआ है । बेतार के तार 
द्वारा आज विभिन्न स्थानों को तथा देश में भीतर और बाहर सन्देश भेजे ओर प्राप्त 
किये जाते हैं । 

(ड) रेडियो-अंग्रेजी शासन में भारत में रेडियो का प्रचार हुआ। इससे 
भारत समस्त विश्व के देशों से सम्बन्धित हो गया। आज रेडियो को राष्ट्रीय प्रगति 
के विभिन्न अंगों के हेतु काम में लिया जा रहा है। 

2. कृषि ओर सिचाई--अंग्रोजी शासन के समय सुदीर्घ काल तक कुषि के 
लिए कुछ नहीं किया गया । परन्तु लार्ड कर्जेन ने कृषि विभाग की स्थापना की और 
तब से इस क्षेत्र में निरन्तर प्रगति हो रही है। 925 ई० में पूना में कृषि सम्बन्धी 
एक अनुसन्धानशाला (Imperial Research Institयe) स्थापित की गयी; कुछ 
प्रान्तों में कृषि कॉलिज खोले गये और कृषकों की ज्ञान-वृद्धि के लिए प्रयोगात्मक 
विशाल खेत बनाये गये । इससे विद्यार्थियों को कृषि सम्बन्धी शिक्षा देना सुलभ हो गया, 
कृषकों का कृषि सम्वन्धी ज्ञान बढ़ गया ओर वे कृषि के नवीन वैज्ञानिक सिद्धान्तों व 
साधनों से अधिक परिचित होने लगे । सिंचाई में उन्नति हुई और अनेक प्रान्तों में 
'नहुरों का एक जाल सा विछ गया जिसके परिणामस्वरूप लाखों एकड़ बंजर भूमि 
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कृषि के योग्य हो गयी । सक्कर बाँध, समतल घाटी योजना, हैवेल योजना, मण्डी 
जलविद्युत योजना और कुछ अभ्य योजनाएँ इन्जीनियरिंग कार्य-कुशलता के आश्च्ये- 
जनक उदाहरण हैं । 

3. व्यापार, वाणिज्य व उद्योग--अठारहवीं शताब्दी में इंगलैण्ड की रक्षित- 
व्यापार-नीति (270००४०॥४८ ९०॥०५) और उन्नीसवीं सदी की मुक्त-व्यापार-तीति 
ने भारतीय व्यापार व उद्योग-धन्धों को भारी क्षति पहुँचायी । परन्तु अन्तिम दो विश्व- 
युद्धों ने भारतीय वाणिज्य व उद्योग को खूब प्रोत्साहित किया । फलतः रुई व कपड़े 
का उद्योग, लोहा और फौलाद का उद्योग, पटसन, कोयला, पेट्रोलियम, सोना, मैंगनीज, 
रेशम, कागज, सीमेण्ट आदि भारत के प्रमुख उद्योग हो गये। यद्यपि आज उद्योग- 
घन्धों के लिए पूँजी बाहर से नहीं आ रही है, श्रम अपर्याप्त है और औद्यौगिक शिक्षण 
दोषपूर्ण है, फिर भी आश्चर्यजनक गति से भारतीय वाणिज्य और उद्योगों ने प्रगति 
की है। - 

4. शिक्षा-ब्रिटिश शासन में ही पाश्चात्य शिक्षा का बीजारोपण हुआ। 
पाश्चात्य साहित्य, विज्ञान, राजनीति, अर्थशास्त्र, इतिहास और ज्ञान-विज्ञान की अन्य 
शाखाओं की शिक्षा का प्रसार भारतीय शिक्षण-संस्थाओं में हो गया था । ऐसी शिक्षण- 


संस्थाएं समस्त देश में स्थापित हो गयी थीं । 


अंग्रेजी शासन की देन 

लगभग दो शताब्दी के अंग्रेजी शासन ने भारत में अपनी देन छोड़ दी हैं जो 
निम्नलिखित है: ५ 

]. विशाल शासन-यन्त्र का संगठन व प्रबन्ध--ईस्ट इण्डिया कम्पनी के शासन 
के समय धीरे-धीरे एक शासन-व्यवस्था स्थापित हो रही थी। इसकी नींव लाड कानें- 
वालिस ने डाली थीं । सिपाही-विद्रोह के पश्चात्‌ के युग में केन्द्र व प्रान्तों में इस शासन- 
यन्त्र का विकास हुआ | केन्द्रीय भारतीय नौकरियों में भारतीय सिविल सविस (7.€.5.), 
भारतीय पुलिस सविस (I.?.9.) और भारतीय मेडिकल सवस (.५.9.), भारतीय 
ऑडिट और एकाउण्ट सविस (he Indian Audit and Accounts Service), 
भारतीय इंजीनियरिंग सबिस ([. ह. 5.) आदि प्रमुख थीं और ग्रान्तीय नौकरियों में 
माल-विभाग और न्याय-विभाग की नौकरियों ने ऐसे शासतन-यन्त्र का निर्माण किया 
जिसने चालीस कोटि मनुष्यों के शासन का भार संभाल लिया । ऐसा भार पहले किसी 
भी सत्ता को नहीं सहन करना पड़ा था। ऐसी विशाल कुशल शासन-व्यवस्था बड़े 
पैमाने पर शासन-कार्य चलाने के लिए योग्य व समर्थ नहीं थी, अपितु शान्ति व 
सुरक्षा बनाये रखकर दुभिक्ष, प्लेग, खाद्यान्न-समस्या, यातायात के साधन, कृषि 
सम्बन्धी योजना आदि को भी संभालने में सशक्त थी । च्याय-दान उचित कानूनों के 
आधार पर पक्षपातरहित था और न्याय-व्यवस्था समुचित थी । भूमि का नाप व उपज 
का परिणाम निर्दिष्ट कर लिया गया था और कृषकों से सरकारी भूमि-कर को माँग 
पुणल्पेण स्पष्ट और निश्चित कर दी गयी थी । शासन का नियन्त्रण सभी व्यक्तियों 
पर था । अंग्रेजों ने सुव्यवस्थित कुशल नौकरशाही द्वारा, जिसका अस्तित्व भारत मे 
पहले नहीं था, शासन किया । उन्होने यहीं के लोगों से अपने नियन्त्रण में देश का 
शासन-संचालन किया और उनके ही द्वारा देश पर नियन्त्रण रखा । वस्तुतः लगभग 
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सौ वर्षों तक भारत ने शान्तिपूणं कुशल शासन का आनन्द उठाया परन्तु राष्ट्रीय 
प्रगति और सुख-वैभव की दृष्टि से अंग्रेजी शासन असफल रहा। वह लोगों की 
स्यायोचित माँगों को पूर्ण करने में असमर्थ था । अंग्रेजों की इस शासन-व्यवस्था ने' 
व्यापारिक और आथिक शोषण की नीति अप्रत्यक्ष रूप से अपनायी, जिससे देश का 
धन बाहर ही बहता चला गया | 

2. लोकप्रिय राजनीतिक संस्थाओं का विकास--भारत में लोकप्रिय संस्थाओं 
में वृद्धि का विकास का श्रेय अंग्रेजी शासन को ही है । भारत में अंग्रेजी शासन के 
अन्तर्गत ही जनता में लोकतन्त्रवाद की विचारधाराएँ दृढ़ होती गयीं और प्रजातन्त्र 
की संस्थाओं का क्रमशः निर्माण होता गया। 7853 ई० में कतिपय मनोनीत 
(nominated) सदस्यों के हेतु इसका विस्तार भी किया गया। मिण्टो-मार्ले-सुधारों 
के समय से प्रान्तीय व्यवस्थापिका-सभाएँ लोकमत को धीरे-धीरे प्रकट करने लगीं 
और कालान्तर में संसदीय कार्यों के शिक्षण के लिए ये बहुमूल्य स्थान हो गयीं । 
मांनटेग्यू-चेम्सफोरड-सुधारों ने केन्द्र और प्रान्तों में प्रत्यक्ष निर्वाचन के सिद्धान्त को 


कार्यान्वित करके और प्रान्तीय शासन में थोड़ा उत्तरदायित्व देकर संसदीय प्रशिक्षण ` 


के कार्य को और भी आगे बढ़ाया । बाद में ।935 ई० के भारत सरकार के कानून 

` के अन्तरगत प्रान्तों में स्वायत्त-शासन स्थापित हो गया। इसके अतिरिक्त लाड रिपन 
के स्थानीय स्वराज्य के सुधारों ने स्थानीय और म्यूनिसिपल शासन की नींव डाली । 
कालान्तर में ये उच्च क्षेत्रीय प्रजातन्त्रीय संस्थाओं के लिए आधारशिला बन गये । 

' 3. देश का एकीकरण--अंग्र जी शासन की अत्यधिक महत्त्वपूर्ण देन भारत का 
एकीकरण है । सिपाही-विद्रोह के पश्चात अंग्रेजों ने जानवू कर एकीकरण की ऐसी 
प्रणाली का अनुकरण किया जिसका उद्देश्य भारतीय रियासतों 'में सम्पूर्ण व सफल 
रूप से अंग्रेजी सत्ता स्थापित करना ही नहीं था वरन्‌ समस्त भारत को एक करना 
था । रेल, डाक, तार, मुद्रा, नमकःव्यवस्था आदि प्रमुख वाह्य स्वरूप थे जिनके द्वारा 
. एकता सुलभ हो गयी। इसी प्रकार देशी रियासतों और ब्रिटिश प्रान्तों का भेदभाव 

एक ही वाइसराय की अधीनता में न्यून हो गया । प्रभुसत्ता के सिद्धान्त (Doctrine 
of Paramountc)) से अंग्रेजों ने देशी रियासतों का अन्त कर दिया और उन्हें 
प्रत्यक्ष रूप से अंग्रेजी सत्ता पर आश्रित कर दिया । इंगलँण्ड की रानी विक्टोरिया 
के साम्राज्वादी उपाधि ग्रहण करने और दिल्‍ली में होने वाले तीन दरवारों ने विश्व 
के सम्मुख भारत की एकता प्रदर्शित कर दी शासन की एकता और यातायात के 
सुलभ साधनों ने इस एकता को और भो दृढ़ कर दिया । लोगों की सामाजिक विचारः 
धाराओं में परिवर्तन हुआ, विभिन्न जातियों का समाजीकरण हुआ । लोगों ने प्रान्तीय 
दृष्टिकोण त्याग दिया और एक भारतीयता की भावना अपनायी । एकसी वेष-भूषा, 
खान-पान, रीतिरिवाज, उत्सव, समारोह, राजनीतिक जागृति की भावना आदि ने 
इस प्रकार से उत्पन्न एकीकरण में खूब सहयोग दिया । 

झन 4. देशव्यापी शान्ति व सुरक्षा--भारत को अंग्रेजों की अन्य महत्त्वपूर्ण देने 
पी शान्ति और आन्तरिक अराजकता तथा बाह्य आक्रमणों से सुरक्षा की देन 
हैं । विदेशी आक्रमणों में मुक्त एवं आन्तरिक सुरक्षा से देश में सवंत्र शान्ति स्थापित 
हो गयी । विस्तृत प्रदेशों में प्रसारित ऐसी सृदीघंकालीन शान्ति भारत में पहले स्था- 
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पित नहीं हुई थी । ऐसी सार्वभौम शान्ति राष्ट्रीय विकास के लिए अत्यन्त आवश्यक 


है। शान्ति, सुरक्षा एवं सुव्यवस्था के जिस कार्ये क्रा अकबर ने सूत्रपात किया था, पर 
मुगल साम्राज्य के पतन ने जिसे अवरुद्ध कर दिया था, अंग्रेजों ने उसे धीरे-धीरे नष्ट 
कर सवंत्र शान्ति व सुव्यवस्था स्थापित की । 

5. बाह्य देशों से सम्पकं की पुनः स्थापना--विशव के अन्य देशों से 
प्राचीन काल में हमारा जो सम्पर्क था, अंग्रेजो ने उसे पुनः स्थापित कर दिया। 
प्राचीन काल में चीन, जापान, जावा, सुमात्रा, मलाया द्वीपसमूह, बाली, बोनियो, 
ईरान, अफ्रीका, रोम साम्राज्य आदि से भारत का सम्पर्क था | मुगल राज्य के पतन 
के पश्चात्‌ ये वाह्य सम्बन्ध भी विच्छिन्न हो गये परन्तु अंग्रेजों ने पुनः हमारा सम्बन्ध 
विश्व के विभिन्न देशों से कर लिया । एशिया में ही नहीं अपितु अन्य महाद्वीपों से 
हमारा सम्वन्ध हो गया और विश्व के अन्य देशों को हमारे देश से सम्बन्धित कर 
दिया । मुस्लिम शासन के अन्तर्गत ऐसे सम्वन्धों की कल्पना स्वप्न में भी नहीं की जा 


. सकती थी । अव भारत बदलते व प्रगति करते हुए महान्‌ विश्व के मुख्य घटना-प्रवाहों 


के सम्मुख है और विश्व में होने वाले राजनीतिक, आथिक और सांस्कृतिक परिवतंनों 
से प्रभावित होता है। अब आजकल एकान्त स्वावलम्बी जीवन व्यतीत करना हमारे 
सदस्य-ग्रामों के लिए भी असम्भव हो गया है। आज भारत अपनी प्राकृतिक सीमाओं 
के अन्दर एकान्त जीवन व्यतीत नहीं कर सकता । विश्व के अन्य देशों से यह इतना 
अधिक सम्बन्धित हो गया है कि विश्व की घटनाओं का प्रभाव भारत पर और भार- 
तीय घटनाओं का प्रभाव अन्य देशों पर अवश्यम्भावी है । 

6. लोगों में एकान्विति (H०॥०९९॥९।(५) अंग्रेजी शासन के एक समान 
स्वरूप और देशव्यापी शान्ति ने भारत में विभिन्न जातियों और धर्मों को एक सूत्र में 
संगठित कर दिया । फलतः लोगों में एकान्विति की भावना उत्पन्न हो गयी। सामा- 
जिक समानता और जीवन व विचार की एकता की धाराएं प्रबल हो गयीं । राष्ट्रीयता _ 
के मूल आधार-स्तम्भ ये ही हैं । 

7. भारतीय समाज का आधुनिकीकरण--अंग्रेजी की अन्य महान्‌ देन भारतीय 
समाज का आधुनिकीकरण है । धामिक और सामाजिक रूढ़ियों की वेड़ियों से भारत 
मुक्त होने लगा । सतीःप्रथा, शिशु-हत्या, बाल-विवाह आदि कुरीतियों की अन्त्येष्टि 
हो गयी, अस्पृश्यता का जनाजा निकल गया और जाति-भेद का दुगे नष्ट हो गया। 
अंग्रेजी शासन के प्रभाव के अन्तरगत ही आधुनिक सामाजिक प्रथाएं, शिष्टाचार, 
खान-पान, वेष-भूषा, रहनसहन आदि का प्रचार हुआ । 

8. आधुनिक शिक्षा--अंग्रेजों की एक विशेष महत्त्वशाली देन भारत में पाइ- 
चात्य शिक्षा का प्रसार है | उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में अंग्रेजी भाषा और अंग्रेजी 
शिक्षा का देश में खूब प्रचार हुआ | इस विषय का विशिष्ट वर्णन अन्यत्र हुआ है। 
इस शिक्षा के फलस्वरूप देश में भाषा की एकता का निर्माण और सांस्कृतिक एकता 


* का प्रादुर्भाव हुआ । अंग्रेजी भाषा व शिक्षा ने स्वतन्त्रता की भावना को प्रोत्साहित 


किया, भारतीयों को अपनी हीन दशा मा मा सपम बार सम भी । भारतीयों को अपनी हीन दशा का अनुभव कराया, इंगलेण्ड की रक्तद्ीन 
ना वन और रुस की आधिक, 
व राजनीतिक क्रान्ति के अध्ययन में कान्ति की प्रबल भावना उत्पन्न कर 
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दी | इसके अतिरिक्त भारत को पाश्चात्य सभ्यता के समीप लाने और भारत में 
तवाभ्युत्थान उत्पन्न करने का श्रेय भी अंग्रेजी शिक्षा और यूरोपीय संस्कृति को ही है। 

9. प्रगति की नवीन भावना--अंग्रेजी राज्य के प्रत्यक्ष कार्यों और अंग्रेजों के 
अप्रत्यक्ष उदाहरणों तथा पाश्चात्य शिक्षा व सभ्यता ने भारतीयों में उन्नति की एक 
नवीन प्रबल भावना उत्पन्न कर दी। इसके साथ-साथ आलोचना की एक नवीन 
दिशा भी जाग्रत हो गयी । भारत के सर्वेश्रेष्ठ विचारक तत्कालीन दशा से तीव्र 
असंतोष प्रकट करने लगे और इस असंतोष के परिणामस्वरूप उन्होंने हमारे राज्य, 
धर्म, शिक्षा, उद्योग-व्यवसाय, जीवन और विचारधारा को अधिकाधिक उत्तम बनाने 
का सतत्‌ प्रयत्न किया। वे पश्चिमी सभ्यता की श्रेष्ठ बातों को ग्रहण करने लगे और 
अपने देश की दशा सुधारने का हार्दिक प्रयास करने लगे । हमारे सर्वोत्कृष्ट विचारक 
और सबसे अधिक प्रभावशाली सफल नेतागण पूर्वी अक्रमंण्यता और भाग्यवाद 
(fata]iऽ) का घोर विरोध करने लगे । उन्होंने अपनी दृष्टि भविष्य की ओर निदिष्ट 
कर दी । वे भूत की अपेक्षा भविष्य की ओर उत्सुकता से देखने लगे और उन्होंने 
व्यवहार में प्रगति के सिद्धान्त को अंगीकार कर लिया । इस दृष्टिकोण का परिणाम 
यह हुआ कि शासन में अधिक विशुद्धता और कार्यक्षमता आ गयी तथा भारतीय 
जीवन के समस्त क्षेत्रों में विशिष्ट प्रगति हुई। 


0. ललितकलाओं का पुनर्जागरण-अंग्रेजी शासन की प्रसिद्ध एवं प्रशंसनीय - 


सफलता ललितकलाओं के क्षेत्र में है। ]860 ई० में एलेकजेण्डर कर्निघम पुरा- 
तत्त्व विभाग का सर्वप्रथम डाइरेक्टर नियुक्त हुआ । इस घटना ने तथा फर्ग्युसन के 
चिरस्मरणीय ग्रन्थ ने, जिसमें भारत की वास्तुकला के भव्य स्मारकों का विशद विवरण 
है, ललितकलाओं के प्रति भारतीय अभिरुचि को पुनः जाग्रत कर दिया । भारत स॒र- 
कार के हेतु शिलालेख सम्बन्धी विषयों के लिए डॉ० हल्ट्ज (H५।८) की नियुक्ति 
भारतीय इतिहास को सूत्रबद्ध करने के एक महान्‌ कायं का श्रीगणेश था । समस्त देश 
में 'शिलालेखों के लिए सरकारी खोज और प्राचीन भारतीय लिपियों के अध्ययन ने 
भारत को उस सामग्री की प्रथम किश्त प्रदान की जिससे उसके इतिहास की समुचित 
रचना प्रारम्भ की जा सके। कालान्तर में अनेक शिलालेख उपलब्ध हो गये और 
उनके सारांश उद्धूत किये गये । इन सबने भारतीयों में ऐतिहासिक प्रवृत्ति जाग्रत 
कर दी तथा उनकी प्राचीन सफलता-सिद्धियों और राष्ट्रीयता में अभिमान उत्पन्न कर 
दिया । भारतीयों को यह पू्णख्पेण ज्ञात होने लगा कि उनके भाग्य में केवल विदेशी 
आक्रमणकारियों की दासता स्वीकार करना ही नहीं था, अपितु वे एक ऐसे प्रगति- 
शील राष्ट्र थे, जिन्हें शताब्दियों तक निरन्तर प्रत्येक क्षेत्र में सफलता प्राप्त करने 
का श्रेय था। भारत में अंग्रेजी" शासन की सेवाओं में नियुक्त यूरोपीय विद्वानों के 
अथक प्रयत्नों से भारतीय इतिहास के मौय, चालुक्य और पल्लव-युगों की स्वाणम 


गाथाएँ ग्रन्थों के रूप में भारतीयों को विदित हुईं और अन्त में उन्होंने अपनी 


भारतीय संस्कृति की देन को पहचान लिया । 
__ भारत में आधुनिक ढंग पर संस्कृत के अध्ययन को जाग्रत करने का श्रेय भी 
' अंग्रेज सरकार और उन विद्वानों को है जिन्हें अंग्रेज सरकार आश्रय देती थी । पाए- 


Ee र र चात्य विद्वानों ने संस्कृत साहित्य का अध्ययन किया और संस्कृत के प्रसिद्ध ग्रन्थों का 
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यूरोपीय भाषाओं में अनुवाद किया । बनारस में क्वीन्स कॉलिज स्थापित कर भारतीय 
नवयुवकों को नियमित यथाक्रम से संस्कृत की शिक्षा देने का सर्वप्रथम प्रयास था। 
भारत के वेद, उपनिषद्‌ तथा धर्मशास्त्र जैसे अनेक महान्‌ धामिक ग्रन्थ यूरोपीय विद्वानों 
के अनुवादों द्वारा भारत में इतने अधिक लोगों के हाथों में अध्ययन के लिए आने 
लगे जितने आज दिन तक पहले कभी नहीं प्राप्त हुए थे। 


वास्तुकला के क्षेत्र में उन्नीसवीं सदी के प्रारम्भ में न तो एलोरा, अजन्ता 
और महाबलिपुरम हमारे लिए कोई अथं रखते थे और न एलीफेण्टा की भव्य तक्षण- 
कला उड़ीसा के मन्दिर और चोल-युग की धातु-सूतियाँ ही हमारे लिए कोई विशिष्ट 
महत्त्व की थीं । भारतीय स्वयं अपने पूर्वजों की देन के प्रति उदासीन नहीं रहे अपितु 
उससे अनभिज्ञ हो गये थे। "हिन्दू स्टुअटं' नामक व्यक्ति कदाचित सर्वप्रथम यूरोपीय 
था जिसने भारतीय तक्षणकला की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की। कालान्तर में भारत 
अपने कला-कोष को पहले जान ले, इसके पूर्व ही यूरोपीय कला-ममंज्ञों में भारतीय 
कला के प्रति अभिरुचि उत्पन्न हो गयी । हमारी कलात्मक भावना के पुनर्जागरण के 
लिए हम हैवेल, कुमारस्वामी, फर्ग्युसन और मार्शल जैसे व्यक्तियों के अति ऋणी हैं । 
उपरोक्त समस्त बातों का श्रेय निस्सन्देह ब्रिटेन को है। यह वास्तव में उसकी एक 
महान सफलता थी। ये सब वातें हमको हमारे इतिहास के नवीन अंग नवाभ्युत्थान 
या पुनर्जागरण (९०६७३००९) की ओर ले जाती हैं । अब हम इसका विवेचन करेंगे । 


नवाभ्युत्यान या पुनर्जागरण 


पुनर्जागरण का अर्थ और उसका महत्त्व--हमारे इतिहास की उन्नीसवीं सदी 
की विशेषता नवाभ्युत्यान या पुनर्जागरण है । भारतीय पुनर्जागरण यूरोप के पुनर्जा- 
गरण के समान भारत के अतीत की ओर पुनर्नयन करना या प्रस्थान करना नहीं है। 
यह तो पुनःजाग्रत राष्ट्रीय भावना द्वारा आत्माभिव्यक्ति की नवीन सृजनात्मक अन्त:- 
प्रेरणा की खोज करने का प्रयास है जिसने दिव्य पुननिर्माण के हेतु नवीन आध्यात्मिक 
बल दिया । अतएव भारतीय पुनर्जागरण भारतीय सांस्कृतिक जीवन की नवीन यौवना- 
वस्था है जिसने विना प्राचीन सिद्धान्तों को तोड़े नवीन वेष-भूषा धारण कर ली है। 
प्राचीन भारतीय संस्कृति ने ही वह मूलाधार प्रदान किया है जिस पर वर्तमान नवा- 
भयुत्यानोन्मुख भारत ने अपने भव्य भवन का निर्माण किया है । इस प्रकार भारतीय 
पुनर्जागरण प्रमुखतः एक भावना का विषय है जिसने राष्ट्र के विकास की माँग के 
साथ-साथ धमं, समाज और संस्कृति में विलक्षण परिवर्तन कर दिये हैं। एक नवीन 
आत्म-जागृति की भावना का प्रादुर्भाव हुआ है जिससे भारतीय आत्मा की कला विक- 
सित हो रही है और भारत वतमान ओर भूतकालीन विदेशी वातावरण द्वारा उत्पन्न 
बेड़ियों को तोड़ रहा है। आधुनिक भारत का विकास उञ्नीसवीं सदी के भारतीय पुनर्जा- 
गरण का केवल एक अंग-मात्र है। इस पुनर्जागरण ने भारतीय आत्मा को उसकी 
गहराई तक हिला दिया है और जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में महुतत्वशाली परिवर्तन 
उत्पन्न कर दिये हैं । आधुनिक भारत प्रत्येक विषय के लिए इस पुनर्जागरण का ऋणी है। 

हैवेल ने कहा है, “बिना पुनर्जागरण के कोई भी सुधार सम्भव नहीं है” और 
यहाँ यह भी निश्चयात्मक ढंग से कहा जा सकता है कि सामाजिक व धार्मिक सुधार 
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तथा विस्तृत सांस्कृतिक पुनर्जागरण के आधार पर ही नीति में क्रान्ति हो सकती है। 
उन्नीसवीं सदी के उत्तराद्धं में भारतीय जीवन के अनेक क्षेत्रो में पुनर्जागरण की भावना 
प्रसारित हो गयी थी । अठारहवीं सदी में भारत स्वंतोन्मुखी पतन की जिस हीन दशा 
से घिर. गया था, उसकी मुक्ति के हेतु अनेक व्यक्ति सक्रिय प्रयत्न करने लगे थे। ये 
ही प्रयत्न पुनर्जागरण के नाम से प्रसिद्ध हुए पुनर्जागरण का आन्दोलन एक विस्तृत 
आन्दोलन था जिसने राष्ट्रीय जीवन के लगभग समस्त क्षेत्रों को प्रभावित किया । 
पुनर्जागरण और पुनरुज्जीवन की भावना राष्ट्रीय जीवन के एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र 
में समाज, धर्म,साहित्य और राजनीति को प्रभावित करती हुई प्रसारित हो गयी । 
वास्तव में धमे, साहित्य, कला, विज्ञान, शिक्षा, राजनीति और समाज में नवीनतम 
बातों का विकास हुआ । इन समस्त क्षेत्रों में ऐसे महान्‌ पुरुषों का प्रादुर्भाव हुआ 
जिन्होंने भारत के नाम को और भी अधिक चमकाया है । 
भारतीय नवाभ्युत्थान प्रारम्भ में एक बौद्धिक पुनर्जागरण था ओर इसने हमारे 
साहित्य, शिक्षा, कला और विचारधारा को प्रभावित किया। दूसरी पीढ़ी से यह एक 
नैतिक शक्ति हो गयी और इसने हमारे समाज व घर्म को सुधारा । तीसरी पीढ़ी में 
इसने प्रारम्भ से ही भारत का आथिक दृष्टि से आधुनिकीकरण करने का प्रयास 
किया और अन्त में राजनीतिक मुक्ति प्राप्त की । 
पुनर्जागरण के पुं को दशा--जब अठारहवीं सदी के मध्य में भारत में अंग्रेजी 
सत्ता ने अपने पैर जमा लिये थे, तब भारत राजनीतिक निर्वेलता और नैतिक पतन के 
निम्नतम स्तर पर था । मुगल साम्राज्य के पतन के पश्चात्‌ समृद्धि नष्ट हो गयी थी, 
आवादी कम हो गयी थी, वाणिज्य और व्यापार में विघ्न उत्पन्न हो गये थे, आथिक 
अव्यवस्था और अराजकता हो गयी थी तथा छोटी-छोटी रियासतों के निरन्तर 
संग्रामों के कारण संस्कृति पीछे ढकेल दी गयी थी । सामाजिक प्रथाओं व रूढ़ियों में, 
राजनीति, धर्मं और कला के क्षेत्र में हमने असृजनात्मक प्रवृत्ति अपना ली थी । हमने 
अपनी मानबता का प्रयोग करना भी त्याग दिया था। भारतीय सभ्यता व संस्कृति 
लगभग मरणोन्मुखी, क्षयशील एवं प्रभावहीन हो चुकी थी । अठारहवीं सदी के मध्य 
से लगभग सौ वर्ष तक वह पतन के अत्यन्त ही निम्न स्तर पर हो गयी थी। उस 
अन्धकारमय युग में किसी भी भारतीय भाषा में किसी भी सर्वश्रेष्ठ महत्त्वशाली कृति 
की रचना नहीं हुई थी । धर्म में भी कोई नया विकास नहीं हुआ था और संरक्षण के 
अभाव में लगभग समस्त ललितकलाएं प्राणहीन हो विलुप्त हो गयी थीं। लोगों की 
अनभिज्ञता तथा असावधानी एवं विदेशियों के अति लाभ से ललितकलाओं के अनेक 
ग्रन्थ लुप्त हो गये थे । ऐसे कतिपय ग्रन्थ विदेशों में भी चले गये थे । थोड़े समय के 
लिए एक बिलकुल भिन्न पश्चिमी सभ्यता के सम्पर्क ने धर्म, कला, विज्ञान, दर्शन 
और बौद्धिक ज्ञान में सृजनात्मक शक्ति का अन्त कर दिया। शिक्षित वर्गों के लोग 
सभी पाश्चात्य वस्तुओं को बिना सोचे-समझे प्रशंसा करने लगे और उन्हें अपनाने लगे 
तथा सभी देशी वस्तुओं को घृणा की दृष्टि से देखने लगे । 
८ सामाजिक जीवन के क्षेत्र में अराजकता और अव्यवस्था का राज्य आ गया 
 झा। जीवन और सम्पत्ति सुरक्षित नहीं थो । देहातों में भाग्य की खोज करने वाले 
. भड़े के सैनिकों दारा लूर-खसोट, मार-पीट, सून-खच्चर और डाकेजनी की घटनाएँ 
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होती थीं । समाज के मूल में जो सडन पैदा हो गयी थी, वह सवंप्रथम सैनिक और 
राजनीतिक निर्वलता के रूप में प्रकट हुई । देश उम्र सामुद्रिक शक्तियों के तीब्र आक्रमणों 
से स्वयं अपनी रक्षा न कर सका। नौकरियों के सभी विभागों में भ्रष्टाचार, कार्यहीनता, 
असमर्थता, अयोग्यता और छल-कपट घर कर गये थे । ऐसे पतन, विनाश, अव्यवस्था 
और अस्त-च्यस्तता के मध्य हमारा साहित्य, कला और घर्म नष्ट हो गया था । वस्तुतः 
जब अंग्रेजी विजय प्रारम्भ हुई तब प्राचीन व्यवस्था मृत हो गयी थी ओर उसके स्थान 
की पूर्ति करने के लिए कुछ भी नहीं था। 

नवीन भारत का बीजारोपण (लगभग !784-830 ई०)-वारेन हेस्टिग्ज 
से लेकर वैण्टिक तक के युग में प्राचीन व्यवस्था मृत हो चुकी थी । नवीन व्यवस्था के 
आगमन के हेतु यह अत्यन्त ही अनिवार्य था । जिस प्रकार नवीन फसल की तैयारी 
के हेतु खेत में पुरानी काटी हुई फसल के बचे-लुचे डण्ठलों को हटाना आवश्यक है, 
उसी प्रकार प्राचीन व्यवस्था-क्रम का विनाश भावो, सुखद, सुनहरी व्यवस्था के लिए 
भी अनिवार्यं है| लॉर्ड कानंवालिस के पश्चात्‌ आने वाला युग नवीन भारत के लिए 
बीजारोपण का काल था, क्योंकि इस युग के अन्त में, अर्थात्‌ विलियम बैण्टिक के 
शासनकाल में भारतीय अपने देशवासियों के विचारों के पथ-प्रदर्शन में, राष्ट्रीय जीवन 
के निर्माण का और अपने देश के शासन चलाने में सम्माननीय भाग लेने लगे थे । 
परन्तु नवीन रूप से पोषित इन भारतीयों ने अपनी शक्ति और प्रेरणा पूवं की अपेक्षा 
पश्चिम से प्राप्त की थी। इन्होंने अंग्रेजी शिक्षा-दीक्षा लो थी, अतएव ये आधुनिक 
युग के कार्ये के लिए पूर्णरूपेण सुसज्जित थे । भारत मध्यकालीन युग से आधुनिक युग 
में प्रवेश कर रहा था। नवीन भारत के प्रादुर्माव का यह उषाकाल था। भौरतीय 
पुनरुत्थान का यहु प्रारम्भ था । 

पुनर्जागरण या पुनरुत्थान के कारण 

]. अंग्रेजों का आगमन और पाश्चात्य सभ्यता का प्रभाव-अठारहवीं शताब्दी 
के उत्तराद्धं में भारत की राजनीतिक हीनता और सामाजिक दुर्दशा के कारण मारत 
में अंग्रेज अपने पाँव दृढ़ व स्थायी रूप से जमाने में समर्थ हो सके । उसके राजनीतिक 
बिस्तार और प्रभुता के साथ-साथ उनकी आथिक सत्ता भी यहाँ स्थापित हो गयी । 
उनके देश में हुए वैज्ञानिक आविष्कारों, मशीनों का असीम प्रयोग, व्यावसायिक क्रान्ति 
और वाणिज्य तथा व्यापारं की अपार वृद्धि से भारत में अंग्रेज अपनी आधिक प्रभुता 
प्रतिष्ठित करने में पूणे सफल हो सके । अपनी राजनीतिक सार्वभौमिकता और आथिक 
सत्ता के साथ-साथ अंग्रेजों ने भारत में पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति का भी बीजारोपण 
कर दिया । इससे भारत की प्राचीन लड़खड़ाती हुई व्यवस्था को गहरा आघात लगा । 
प्राचीनतम विचारधाराएँ, प्रणालियाँ तथा रूढ़ियाँ विलुप्त होने लगीं और नवीन विचारों 
और प्रथाओं ने उनका स्थान ले लिया। सांस्कृतिक धाराओं का एक नवीन रूप दूष्टि- 
गोचर होने लगा । इसके अतिरिक्त भारत में अंग्रेजों और उनके सुदृढ़ साञ्जाज्यवाद ने 
अनेक बिरोधी तत्वों के मध्य हमें शान्ति, राजनीतिक एकता और शासकीय सभ्यता 
दी | इससे राष्ट्रव्यापी पुनर्जागरण का मार्ग सुलभ हो गया। 

2, विश्व के अन्य देशों से और विशेषकर पश्चिम से सम्पकं-अंग्रेजों कें शासन 
के फलस्वरूप अमरीका, यूरोप, चीन, जापान, रूस आदि देशों से भारतीय सम्पकं 
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बढ़ा । इससे भारतीयों को जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में सृजनात्मक प्रवृत्तियों और अपरि- 
मित सम्भावनाओं के दृश्य निरन्तर दृष्टिगोचर होने लगे। परिणामस्वरूप, भारतीय 
बुद्धिजीवी-वगं जाग्रत हुआ । अंग्रेजों के आगमन से डेविड हैरी जैसे शिक्षाशास्त्री के 
प्रयासों, केरी जैसे धर्म-प्रवतंकों के प्रयत्नों और मेकॉले जैसे शासकों के परिश्रम से 
भारत का पाश्‍चात्य देशों से जो सम्पर्क बढ़ा, उसने भारतीयों के राजनीतिक, सामाजिक 
और धामिक दृष्टिकोण में विशिष्ट परिवर्तेन कर दिया । इन सबसे पुनरुत्थान को खूब 
प्रोत्साहन प्राप्त हुआ । 

3. अंग्रेजी शिक्षा--भारतीय पुनर्जागरण का एक प्रमुख कारण यहाँ की अंग्रेजी 
शिक्षा है । इस अंग्रेजी शिक्षा के प्रारम्भ के लिए भारत ईसाई धर्म-प्रवतँकों का बहुत 
ऋणी है । इन्होंने बंगाल, मद्रास व बम्बई में अंग्रेजी पाठशालाएँ खोलीं। इनके उदा- 
हरण का अनुकरण कतिपय शिक्षा और उदार भारतीयों ने किया जिनमें राजा 
राममोहन राय प्रमुख थे। इनकी सहायता व सहयोग से अनेक अंग्रेजी शालाएँ स्था- 
पित हो गयीं जिनमें एक हिन्दू कॉलिज भी था जो वाद में कलकत्ता के प्रेसीडेंसी 
कालिज के रूप में विकसित हो गया । ]835 ई० में वैण्टिक के शासनकाल में लाडं 
मेकॉले ने 'अपने निर्णय से भारतीय शिक्षणक्षेत्र में एक क्रान्तिकारी परिवर्तन कर 
दिया । इसके अनुसार पाठशालाओं में अंग्रेजी माध्यम द्वारा शिक्षा दी जाने लगी। फलतः 
शीघ्र ही अंग्रेजी शालाओं की वृद्धि हुई । ।844 ई० में लाडं हाडिग्ज ने यह घोषणा 
की कि शासकीय नौकरियों में उन व्यक्तियों को प्राथमिकता दी जायगी जिनका शिक्षण 
सरकारी अंग्रेजी शालाओं में हुआ है । इससे अंग्रेजी शिक्षा को खूब प्रोत्साहन प्राप्त हुआ 
और दस वर्ष के पश्चात्‌ ही भारत में लन्दन विश्वविद्यालय के नमूने पर बम्बई, 
कलकत्ता और मद्रास विश्वविद्यालयों की स्थापना हो गयी । 

स्कूलों और कॉलिजों में दी जाने वाली अंग्रेजी शिक्षा ने लोगों के विचारों और 

दृष्टिकोण में खूब परिवतंन कर दिया। इस अंग्रेजी-शिक्षण ने भारतीय मस्तिष्क के 
बोद्धिक पृथकत्व को भंग कर दिया और उसे पाश्‍चात्य विज्ञान, साहित्य और इतिहास 
के सम्पर्क में ला दिया । फलस्वरूप, यहाँ ऐसी ही विशाल मानसिक प्रगति हुई जैसी 
यूरोप के राष्ट्रों में पन्द्रहवीं और सोलहवीं शताब्दियों में पुनर्जागरण के समय हुई 
थी । स्कूलों, कॉलिजों और विश्वविद्यालयों में हमारे नौजवान विद्यार्थियों के सम्मुख 
नवीन विचारों का एक संसार खुल गया। धार्मिक व पौराणिक भूगोल, काल्पनिक 
इतिहास और मिथ्या विज्ञान के स्थान पर, जिनसे वे परिचित थे, अब पृथ्वी के रूप 
व आकृति के विषय में गम्भीर विशुद्ध सत्य, पश्चिम के नवीन विकसित सामाजिक 
व राजनीतिक विचार, राष्ट्रों के उत्थान व पतन एवं प्रकृति के अपरिवर्ततशील नियम 
उनके ध्यान में आ गये। इस सबने भारतीयों के हृदय में भूत काल में भारत में जो 
कुछ भी श्रेष्ठ था, उसके आधार पर राष्ट्रीय पुनरुज्जीवन की तीब्र लालसा जाग्रत 
कर दी । वस्तुतः भारतीय पुनर्जागरण अंग्रेजी साहित्य, आधुनिक दर्शन और विज्ञान 
के अध्ययन से ही प्रारम्भ होता है। ` 


४ ST प्रारम्भिक ईसाई धर्म-प्रवतंक--जैसा ऊपर वर्णित है, सरकारी और ईसाई | 
. धमं के प्रवर्तकों के स्कूलों व कॉलिजों में भारतीयों को अंग्रेजी माध्यम द्वारा पाइचात्य 


` ज्ञान-विज्ञान प्राप्त हुआ। परन्तु इस नवीन पाश्चात्य ज्ञान के साथ-साथ हिन्दू धमं 
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और हिन्दू समाज पर प्रारम्भिक ईसाई धर्म-प्रवर्तकों के आक्रमण भी हुए । पश्चिमी 
देशों से भारत में आये हुए उत्साही ईसाई धर्म-प्रवतंक, जो हिन्दुओं की धामिक और 
सामाजिक संस्थाओं को ओर अपनी घुणा की अंगुली उठाने में कभी नहीं चूकते थे, 
शिक्षा देने वाले और धार्मिक युद्ध करने वाले दोनों ही थे। जहाँ उन्होंने शिक्षा के लिए 
अंग्रेजी स्कूल और कॉलिज स्थापित किये, वहाँ उन्होंने केवल नवीन धमं निरपेक्ष 
ज्ञान ही प्रदान नहीं किया परन्तु उन्होंने यह भी शिक्षा दी कि विश्व में ईसाई ध्म 
केवल एक सच्चा धमं है। इसके परिणामस्वरूप भारतीय शिक्षित-वर्गो के हृदय में 
थोड़े समय के लिए ईसाई धमं के प्रति विशिष्ट अनुराग उत्पन्न हो गया । साथ-साथ 
उनमें तीद्न सन्देह की भावना जाग्रत हुई। परन्तु अन्त में इन सबने हिन्दू धमं को 
अपनी कुभ्भकर्णी निद्रा से जगा दिया । हिन्दू घमं की आन्तरिक प्रबल प्राणभूत शक्ति 
पुनः स्वत्वारूढ़ हो उठी । फलतः ब्रह्मसमाज, आर्यसमाज, रामकृष्ण मिशन जैसे अनेक 
घामिक आन्दोलन आरम्भ हो गये । ये आन्दोलन पुनर्जागरण के प्रमुख अंग थे । 

5. भारतीय मुद्रणालय, पत्र, मासिक ओर साहित्य पुनरुत्थान के लिए 
भारतीय मुद्रणालय, पत्र, मासिक और साहित्य सशक्त, सहायक और उत्तेजक प्रमाणित 
हुए । हमने अपनी प्राचीन पैतृक सम्पत्ति को उन यूरोपीय लोगों के प्रयत्तों से ढूंढ़ 
सिया, जिन्होंने भारतीय साहित्य और इतिहास का अध्ययन किया और ग्रन्थों को 
प्रकाशित किया । पाश्चात्य विद्वानों ने अपने ग्रन्थों द्वारा हमारे हृदय में हमारी लसित- 
कलाओं के प्रति सक्रिय चेतना जाग्रत कर दी। अनेक पत्रों का प्रकाशन आरम्भ हुआ 
और हमें बाह्य विश्‍व के घनिष्ठ सम्पर्क में ही नहीं लाये अपितु इन्होंने हमारे देश की 
राजनीतिक, आथिक और सामाजिक बुराइयों को भी हमारे सम्मुख प्रकट कर दिया । 
हमें अपनी दुर्दशा का आभास हुआ और इनके उन्मूलन के लिए हमारे शिक्षित-वर्ग 
ने दृढ़ संकल्प किया । इससे भारतीय पुनरुत्यान के अंग का कार्य आरम्भ हो गया। 

उपरोक्त वर्णित सभी कारणों ने लोगों को झकझोर दिया और उन्हें युगों की 
तीब्न कुम्भकर्णी निद्रा से जाग्रत कर दिया । यह भारतीय पुनरुत्थान का सूत्रपात था । 
“भूत काल पर आलोचनात्मक दृष्टिकोण भौर भविष्य के लिए नवीन महत्त्वाकांक्षाएँ 
इस नवीन झुनर्जागरण की विशिष्टताएँ रहीं। धर्म और विश्वास का स्थान विवेक 
और न्यायसंगत निर्णय ने ले लिया था; अन्धविश्वास ने विज्ञान को आत्म-समर्पेण कर 
दिया था; गतिहीनता का स्थान प्रगति ने ले लिया था एवं निदिष्ठ दोषों और बुराइयों 
को दूर कर सुधार करने के तीन्न उत्साह ने युगों की उदासीनता व आलस्य पर विजय 
प्राप्त कर ली थी। शास्त्रों के परम्परागत अर्थों को समालोचनात्मक दृष्टि से जाँच 
की गयी और नैतिकता तथा धर्म की नवीन धारणाओं ने सनातनी विश्वासों और 
प्रथाओं के ढाँचे को परिवर्तित कर दिया ।” नवीन विचार और भावनाएं प्रथम तो 
लोगों के एक छोटे-से समुदाय तक ही सीमित रहीं, धोरे-धीरे ये लोगों के विस्तृत क्षेत्र 
में प्रसारित होती गयीं और अन्त में इनका प्रभाव जनसाधारण तक पहुँच गया । 

भारतीय नवाभ्युत्थात या पुनर्जागरण के लक्षण 

]. पुतरुञ्जीवन के विविध आन्दोलन--प्रारम्भ में 'पुतर्जागरण से लोगों ने 
महतत्वशालो भारतीय तत्त्वों को त्याग दिया और उन सभी वस्तुओं की दासतापूर्ण 
नकल की जिन्हें पाश्चात्य देशवासी अच्छा समझते थे। ऐसा प्रतीत होता था कि 
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रंग व वर्ण के अतिरिक्त भारतीय और सभी बातों में यूरोपीय वन रहे थे । इसे 'प्रगति- 
शील समुदाय' कहा जा सकता है। इसने यूरोप से जीवन के आदर्श और समाजशास्त्रीय 
तत्त्वों और माक्सं के सिद्धान्तों को अपना लिया और भारत को उस मार्ग पर ले 
जाने का प्रयास किया जो हमारी संस्कृति के बिलकुल प्रतिकूल था । ऐसी परिस्थिति 
ने समय आने पर एक दुढ़ प्रतिक्रिया उत्पन्न कर दी। फलस्वरूप, पुनरुज्जीवन की 
एक नवीन भावना का प्रादुर्भाव हुआ और उस प्रत्येक वस्तु का सहर्ष स्वागत किया 
जाने लगा जिसमें भूत काल की सुगन्ध व रस होता था । वह पुनरुज्जीवनवादियों का 
समुदाय था । यह हृदय रो उनका पक्षपाती था जो प्राचीनतम तत्त्वों को अंगीकार 
करते थे । इन दोनों के मध्य एक नवीन आन्दोलन प्रकट हुआ जिसका सूत्रपात 
राजा राममोहुन राय ने किया । यह भूत काल की ओर स्वयं स्पष्ट दृष्टि से देखता था 
ओर जहाँ अतीत की प्रशंसा की आवश्यकता होती थी, वहाँ प्रशंसा व समालोचना भी 
करता था और समय की माँग के अनुसार पश्चिम से शिक्षा भी ग्रहण करता था। 
इस समुदाय ने यूरोपीय संस्कृति के सर्वेश्रेष्ठ स्थायी तत्त्वों का भारतीय संस्कृति के 
तत्त्वों के साथ एकीकरण करने का प्रयास किया, पर इसमें भारतीय संस्कृति के प्रमुख 
लक्षणों का परित्याग नहीं किया गया । बीसवीं सदी के आरम्भ में एक नवीन आग्दो- 
लन प्रारम्भ हुआ जिसके प्रवतंक श्री अरविन्द थे । इसके अनुसार भारतीय पुनर्जागरण 
भारत की आत्मा की शक्ति की नवीन देह में पुनर्जन्म था। यह भारत की आन्तरिक 
और प्राचीन भावना का नवीन स्वरूप था। इसने सारे जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में 
आध्यात्मिक उद्देश्य को अधिक कार्यान्वित करने पर जोर दिया । इसका लक्ष्य वे सभी 
उच्चतम कार्य हूँ जिनका अन्त मानव में ईश्वरीय आत्मा को खोज और उसकी अभि- 
व्यक्ति में होता है। मनुष्य के मन, मस्तिष्क व भाव का विकास उनके अधिक सन्तोष 
और मनुष्य की श्रेष्ठ प्रवृत्ति व प्रकृति के हेतु होना चाहिए। दूसरे शब्दों में, इस 
आन्दोलन ने सम्पूर्ण बहुमुखी आध्यात्मिकता में वह चाभी प्राप्त कर ली जिससे केवल 
अतीत के कोष ही नहीं खोले जा सकं अपितु पूर्व और पश्चिम दोनों के ही वास्तविक 
मूल्यांकन के आधार पर वर्तमान का निरूपण किया जा सके । 

2. हिन्दू धमं का पुनरुज्जीवन--पुनरुत्थान के प्रथम प्रवेश में ही हमारे उत्साही 
युवकों ने भारतीय धर्मों के सिद्धाम्तों और धामिक क्रिया-विधियों को त्याग दिया 
और शीघ्र ही वे ईसाई धर्म की ओर अधिक आकर्षित हो गये, क्योंकि हिन्दू धमं 
की आन्तरिक मूलभूत भावना की शिक्षा उन्हें कभी भी नहीं दी गयी थी और उनके 
युग में प्रचलित हिन्दू धमं में वे अविवेक, अप्रियता तथा घुणा के अतिरिक्त कुछ भी 
नहीं पा सकते थे। ऐसे धर्म में सुधार करना उन्हें असम्भव कार्य प्रतीत होता था। 
फलस्वरूप, सिपाही-विद्रोह के पूर्व के युग में कृष्णमोहन बनजीं, लालविहारी डे और 

_ कवयित्री तोरुदत्त के पिता गोविन्ददत्त जैसे अनेक उच्च शिक्षित बंगाली लोगों ने 
ईसाई धर्म ग्रहण कर लिया। परन्तु इस प्रवृत्ति का अन्त उन धामिक आन्दोलनों ने 
' कर दिया जिनका उद्देश्य भारत में धाभिक और सामाजिक जीवन में प्राण फूंकना 
'था। बगाल का ब्रह्मसमाज, बम्बई का प्रार्थनासमाज, स्वामी दयानन्द सरस्वती 
का आयसमाज, विवेकानन्द का रामकृष्ण मिशन, मद्रास की थियोसोफीकल सोसाइटी 
ओर सिक्खों ब पारसियों की सुधारवादी धामिक प्रवृत्तियाँ इन आग्दोलनों में प्रमुख 
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थीं । इनका विस्तृत विवेचन आगे किया जायगा । 

इन धामिक आन्दोलनों के परिणामस्वरूप हिन्दू धम की स्वाभाविक प्राणशक्ति 
अपने महान्‌ और दिव्य अतीत के साथ प्रकट होने लगी । प्रथम तो पुनरुज्जीवित हिन्दू 
धमं अपनी प्रतिरक्षा में लगा रहा, अपनी स्थिति को बनाये रखने में सतर्क और डरपोक 
रहा तथा शत्रु से समझौता करने को भी उद्यत रहा परन्तु शीघ्र ही इसने आक्रमणकारी 
प्रवृत्ति अपना ली । यह साहसपूर्वंक कूच कर शत्रु के सेमे में भी प्रविष्ट हो गया तथा 
मानवों को एक सभ्य बनाने वाले प्रभावशाली धर्म के रूप में अन्य धमो के साथ जीवित 
रहने का दावा दुढृतापूर्वंक डंके की चोट पर करने लगा | यह नवीन हिन्दुत्व और हिन्दू 
धमं था जो पुनरुत्थान का प्रारम्भिक फल था। 

` इन धार्मिक आग्दोलनों के परिणामस्वरूप इस युग में अनेक सुधारक, शिक्षक, 
सन्त और विद्वानों का उत्कर्ष हुआ । उन्होंने हिन्दू धमं में उत्तरकाल में घुसे हुए खराब 
तत्त्वों की निन्दा करके, उसके अनिवार्य और वांछनीय तत्त्वों को अनावश्यक सिद्धान्तो 
से पृथक्‌ करके और उसके प्राचीनतम सत्यों को अपने स्वयं के अनुभव से प्रमाणित 
करके हिन्दू धम को विशुद्ध कर सुधारा । वे यूरोप तथा अमरीका में इसका सन्देश ले 
गये । वे अपने इस हिन्दू धर्म को उसके पौराणिक, सामाजिक और धामिक क्रिया- 
विधियों के स्वरूप से, जिसमें वह दव गया था, पृथक करने में असमर्थ थे । उन्होंने 
हिन्दू धर्म और उसके धामिक दर्शन को भारतीय जाति-प्रथा, पौराणिक गाथाएं, धामिक 
क्रिया-विधियों और कमंकाण्ड से स्वतन्त्र रखकर उसकी व्याख्या को । इन सब बातों 
का परिणाम यह हुआ कि आज हिन्दू धमं वैसा ही ताजा और सशक्त है, जैसा वह 
पहले किसी भी युग में था । अव ऐसा कोई भय नहीं है कि हिन्दू धमं ईसाई धमं या 
पाश्चात्य सभ्यता से पराजित होकर दव जायगा । जिस प्रकार मध्य-युग में मुसलमानों 
के दमन व आतंक से और प्राचीन काल में वौद्ध धमं के पृथकत्व से हिन्दू धमं वचकर 
जीवित रहा, उसी प्रकार आधुनिक युग में भी ईसाइयों के ध्म-प्रचार के वावजूद भी 
यह जीवित रहा है। अब यह सार्वजनिक हित के लिए विश्‍व के किसी भी धमं से 
समान स्तर पर उसके मित्र और सहयोगी के रूप में टक्कर लेने में समर्थ है। यदि 
आज विश्व अपनी अस्त-व्यस्त, अशान्त दशा में आध्यात्मिक सन्देश की आवश्यकता 
का अनुभव करता है और अन्धकार में जिसने उसका मार्ग आच्छादित कर दिया 
है, पथ-प्रदर्शन के लिए प्रकाश को खोजता है तो पुनरुज्जीवित भारत अपने सबसे 
महान्‌ धमं-प्रवतंकों के द्वारा इस आध्यात्मिक सन्देश व अनन्त प्रकाश को देने में 
समर्थ है। 

3. सामाजिक सुधार--ब्रह्मसमाज, आर्यंसमाज, रामकृष्ण मिशन जैसे धामिक 
सुधारवादी आन्दोलनों और गांधीजी जैसे नेताओं के प्रयासों के परिणामस्वरूप हमारी 
सामाजिक व्यवस्था में महान्‌ परिवर्तत हुआ । इन्होंने हिन्दू समाज में महान्‌ हलचल 
उत्पन्न कर दी और सामाजिक सुधारों के लिए वैयक्तिक और सामूहिक प्रयासों को 
खूब प्रोत्साहन दिया । नवीन हिन्दू धमं ने पीड़ित मानवता की सेवा-सुश्रूषा करने 
का वीड़ा उठाया । आज सँकड़ों और सहस्नों नर-नारी धामिक भावनाओं से प्रेरित 
होकर रामकृष्ण मिशन, आयसमाज, थियोसोफीकल सोसायटी के भारतीय विभाग 
में ही सेवा-कार्य नहीं कंर रहे हैं, अपितु गांधीजी तथा अन्य नेताओं द्वारा प्रारम्भ 
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किये गये सामाजिक सेवा के अनेक क्षेत्रों में भी कायं कर रहे हैं। आधुनिक पुनः 
जागरण का एक विशाल अंग सामाजिक सुधार है। वस्तुतः नवाभ्युत्थान के आन्दोलन 
का सूत्रपात सामाजिक और धार्मिक सुधारों से ही हुआ। फलतः सती-प्रथा और 
शिशु-हत्या अतीत की अविश्वसनीय वात हो गयी । स्त्रियों को स्वच्छन्दतापूर्वक शिक्षा 
दी जा रही है । वाल-विवाह गैर-कानूनी हो गये हैं। विधवा-विवाह सम्भव हो गये 
हैं। बहु-विबाह अत्यन्त ही दुलभ हो गये हैं । पर्दा-प्रथा मृत है और नर-नारी की 
सामाजिक समानता पूर्ण रूप से स्थापित हो गयी है । महिलाओं ने अनेक विभिन्न धन्धों 
को अपना लिया है और आज उनमें से कई विवेकशील प्रसिद्ध नेत्री हैं । विदेश-यात्रा 
अब्र साधारण बात हो गयी है। अन्तर्जातीय खान-पान और अन्तर्जातीय विवाह पर से 
प्रतिबन्ध उठा लिये गये हैं। हिन्दू समाज के प्रतिक्रियावादी तत्त्व भंग कर दिये गये हैं। 
जाति-व्यवस्था कम जटिल हो गयी है। महात्मा गांधी को धन्यवाद है कि अस्पृश्यता 
का राक्षस पराभूत कर दिया गया है। इस प्रकार पुनरुत्थान ने इस ऐहिक जीवन और 
समाज के सुख-वैभव की ओर अधिक ध्यान देने के लिए भारत को वाध्य किया । इसने 
उस अकमंण्यता और उदासीनता से भारतीयों का पीछा छुड़ाया जिसने पतन के युग में 
उनको अपने शिकजे में जकड़ लिया था । 

4. भारतीय इतिहास की पुनःप्राप्ति--पुनरुत्थान ने हिन्दू महानता की भावना 
को पुनरुज्जीवित भौर सुदृढ़ ही नहीं किया, अपितु भारतीय इतिहास की।ग्रौरवमय 
दिव्य गाथाओं को भी प्रकाश में लाने का सफल प्रयास किया । अनेक यूरोपीय विद्वानों 
के मन्द और शान्त श्रम ने भारत की महानता की विलुप्त गाथा को पुननिमित करने 
में खूब सहायता प्रदान की। जेम्स फर्ग्युसन, डॉ० बुलर, डॉ० फ्लीट, हैवेल, पर्सी 
ब्राउन, मार्शल और डॉ० आनन्दकुमार स्वामी जैसे पुरातत्ववेत्ताओं, मुद्रा और शिला- 
लेख-विशेषज्ञों ओर कला-ममंज्ञों ने हमारे प्राचीन स्मारकों का यश-गौरव प्रकट किया 
और हमें हमारे अतीत पर गं करना सिखाया । धीरे-धीरे हिन्दू लोग इस यात को 
समझने लग गये कि अतीत की अनेक सदियों में प्रत्येक क्षेत्र में सफलता-सिद्धि प्राप्त 
करने का श्रेय उनको है और वे किसी भी विदेशी जाति द्वारा अब पराजित नहीं हो 
सकते । अनेक नरेशों और सम्राठों के नाम जिनकी स्मृति सुदीधं काल से विलुप्त हो 
गयी थी, पुनः प्रकाश में आये । अशोक के शिलालेखों का वर्गीकरण और उनके गूढ़ा- 
क्षरों को पढ़कर उनका स्पष्टीकरण करना, साम्राज्यों के निर्माण की कहानी, समुद्र- 
पार भारतीय साम्राज्य के विस्तार की गाथा और वास्तुकला के विलक्षण अतुलनीय 
स्मारकों की कथा ने भारतीयों में राष्ट्रीय गरवे की भावना उत्पन्न कर दी जिसे वे 


शताब्दियों पूर्व खो चुके थे । जदुनाथ सरकार, भण्डारकर, हरप्रसाद शास्त्री, महादेव: 


गोविन्द रानडे, रजवाड़े, सरदेसाई, मेकडॉनल, रेपसन, स्मिथ, टॉड, ग्राण्ट, डफ, 
एल्फिन्टन जैसे इतिहासज्ञों और भण्डारकर ओरिएण्टल इन्स्टीट्यूट और इतिहास 
मण्डल जैसी इतिहास-संस्थाओं ने भारतीय इतिहास में हमारे राष्ट्रीय गवं को ही 
प्रोत्साहित नहीं किया, अपितु भारत की महानता के प्राचीन इतिहास के निरूपण का 
मार्ग सुलभ कर दिया । 

5. हमारे प्राचीन साहित्य की पुनःप्राप्ति- पुनरुत्थान के कारण हुम अपने 
प्राचीन बैदिक और बौद्ध घमं के साहित्य को पुनः प्राप्त करने में समर्थ हो सके । वेद 
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और उनकी टीकाएँ आयांवतं के मैदान में से लगभग पूर्णरूपेण विलुप्त हो गयी थीं। 
अब आर्यांवतं में न तो कोई इन ग्रन्थों का विशुद्ध रूप से अध्ययन ही कर सकता था 
और न इनकी व्याख्या ही। इससे भी बढ़कर दुर्भाग्य की बात तो यह थी कि यहाँ 
किसी के पास भी इन ग्रन्थों के मूल रूप की सम्पूणं हस्तलिखित प्रति नहीं थी । इसी 
प्रकार एक सहस्त्र वर्ष तक बुद्ध विस्मृत हो चुके थे और बौद्ध धर्म का पाली और संस्कृत 
में लिखा हुआ साहित्य भी लोग भूल चुके थे तथा उसे उपेक्षा की दृष्टि से देखते थे। 
परन्तु ये अंग्रेज लोग ही थे, जिन्होंने हमारे वेदिक साहित्य को छापकर प्रकाशित किया 
मर उसे हमारे सम्मुख लाये । यूरोपीय लोगों की विद्वत्ता और साहस ने ही बौद्ध 
धर्म के प्राचीन साहित्य को नेपाल, चीन, मध्य एशिया और जापान से हमें दिलवाया । 
अंग्रेज, फ्रेंच और जर्मन विद्वानों ने बौद्ध ग्रन्थों को यूरोप भेजा और यूरोप ने उन्हें 
छापकर हमारे लिए उनकी प्राप्ति सुलभ कर दी । 

यूरोपीय विद्वानों ने, जिन्होंने संस्कृति का गहन अध्ययन किया था, भारतीयों 
की आँखें उस महान भण्डार के प्रति खोल दीं जिसे उनके पूर्वज छोड़ गये थे। सर 
चाल्सँ विलक्रिस, सर विलियम जोन्स, कोलन्रुक, विलसन, म्यूर, मॉनियर विलियम्स 
और मैक्समूलर जैसे यूरोपीय विद्वानों के भारतीय संस्क्कति के प्रति उत्साह ने भारत 
में संस्कृति के आधुनिक अध्ययन को सर्वप्रथम प्रोत्साहित किया। इन्होंने पाश्चात्य 
विश्व में संस्कृति के प्राचीन ग्रन्थों को प्रस्तुत करने में अकथनीय प्रयास किये । विलकिस 
ने गीता का अनुवाद किया, जोन्स ने अन्य ग्रन्थों के साथ-साथ “मनुस्मृति,' “शकुन्तला, 
और संस्कृत के अनेक नाटक-संकलित किये । कोलब्रुक ने पाणिनि का व्याकरण व 
“हितोपदेश' जैसे अनेक संस्कृत ग्रन्थों का संकलन किया। जमनी के ग्लासेनहेप ने 
संस्कृत के अनेक दशंनग्रन्थों पर भाष्य लिखे और मध्वाचार्य पर भौ उसने एक ग्रन्थ 
लिखा । पोलैण्ड के संस्कृत के महान्‌ पण्डित स्टेनिसला एफ० माइकेलस्की ने अपना 
समस्त जीवन संस्कृत और प्राचीन भारतीय साहित्य के अध्ययन हेतु अर्पण कर दिया। 
मैनसमूलर की प्रेरणा से भारत के अनेक धमंशास्त्रों का अनुवाद कर उन्हें प्रकाशित 
किया गया और पश्चिम में भारतीय दर्शन का अध्ययन किया जाने लगा। इन सब 
बातों से हमें प्राचीन बहुमूल्य ग्रन्थ पुनः प्राप्त हो गये, हम अपने प्राचीन विचारों, 
श्रेष्ठतम बातों को जान सके, भारत में विश्व की अभिरुचि जागृत करने में सहायता 
प्राप्त हुई और हमारी राष्ट्रीय भावना को अधिक उत्तेजना मिली । 

6. भारत की देशी भाषाओं के साहित्य का विकास--नवाभ्युत्यात का एक 
महत्त्वपूर्ण अंग कतिपय बहुश्रुत प्रतिभावान व्यक्तियों का उत्कर्ष था और द्वितीय, भारत 
की देशी भाषाओं के साहित्य का बिलक्षण विकास । इस क्षेत्र में बंगाल सबका अगुआ 
रहा । बंगाल के महान्‌ लेखकों के प्रथम समुदाय में राजा राममोहन राय, अक्षयकुमार 
दत्त, ईश्वरचन्द्र विद्यासागर, देवेन्द्रनाथ टेगोर, मधुसूदन दत्त, राजनारायण बोस, 
दविजेसद्रलाल राय और बंकिमचन्द्र थे । इनके चतुदिक ऐसे साहित्यिकों का उत्कपं हुआ 
जिन्होंने सृजनात्मक प्रतिभा वालों, श्रेष्ठ समालोचन व प्रशंसा करने वालों, 
निपुण विद्वानों, संगीत व ललितकलाओं में विद्यासम्पन्न व्यक्तियों, संक्षेप में, मौलिक 
संस्कृति के सभी क्षेत्र के व्यक्तियों के लिए भूमि तैयार कर दी थी । ये सभी लेखक 
रवीन्द्रनाथ के प्रादुर्भाव के लिए उपक्रम थे। रवीन्द्रनाथ टेगोर ने साहित्य व संस्कृति 
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के सभी अंगों--गद्य, पद्य, नाटक, उपन्यास, गल्प, निबन्ध, संगीत, चित्रकला, नृत्य 
आदि को अपनी देन दी है। वे साहित्य के माने हुए सम्नाट थे। इनका प्रभाव इतना 
विस्तृत और गहन हो गया था कि आण्ध्र, गुजरात, महाराष्ट्र और हिन्दी के साहित्य 
की नवीन भावनाएँ व प्रवृत्तियाँ न्यूनाधिक रूप में इनसे ही प्रस्फुटित हुई थीं । उदू 
फारसी के मुहम्मद इकवाल, हिन्दी के प्रेमचन्द्र और बंगाल के शरतचन्द्र चटर्जी 
भारतीय साहित्य के अन्य महान्‌ व्यक्ति हो गये हैं । इन्होंने नवीन शैलियाँ प्रस्तुत कीं 
और गद्य के क्षेत्र में विषयों को धमंनिरपेक्ष बना दिया । 
पुनर्जागरण के परिणामस्वरूप देशी भाषाओं के साहित्यिकों की विभिन्न तीन 
पीढ़ियों का उत्कषं हुआ। प्रथम, पाश्चात्य अंग्रेजी शिक्षा के कारण ऐसे लोगों का 
प्रादुर्भाव हुआ जिन्होंने यूरोप के साहित्य, दर्शन, इतिहास व विज्ञान को ग्रहण कर 
लिया और अपने देशवासियों के हित के लिए इनका प्रचार अपनी-अपनी भाषा के 
साहित्य में अग्रेजी पुस्तकों का अनुवाद करके किया। उन्होंने नवीन आवश्यकताओं 
की पूति के लिए भाषा को निर्माण करने का प्रयास किया। उन्होंने विचार या शैली 
में कोई क्रान्ति नहीं की । बंगाल के कृष्णमोहन बनर्जी, राजेन्द्रलाल मित्र, ईश्वरचन्द्र 
विद्यासागर, हिन्दी के लल्लूलालजी और मराठी के “अंग्रेजी अवतार' के लेखक इसी 
प्रथम पीढ़ी के हैं । इसके वाद साहित्यिकों की दूसरी पीढ़ी का उदय होता है जिसने 
देशःकाल की नवीन क्रम-व्यवस्था को साहित्य में पूर्ण रूप से प्रकट करने की चेष्टा 
की । इस पीढ़ी का प्रत्येक महान्‌ साहित्यिक अपने-अपने विभाग का दिग्गज था । इस 
काल के साहित्यिकों ने अपनी-अपनी भाषा के साहित्य में विदेशो भावना या शैली 
भारतीय परम्परा और आवश्यकता के अनुसार अपना ली । यद्यपि साहित्यिक भावना, 
दृष्टिकोण, उक्ति व विषयों के निर्वाचन तथा निरूपण में ये पाश्चात्य हो गये थे, 
तथापि प्राचीन भारत के जीवन व साहित्य में जो कुछ भी श्रेष्ठ था, उससे इन्होंने 
अपना सम्पर्क बनाये रखा। इन व्यक्तियों में बंगाल के माइकेल मधुसूदन दत्त, 
बंकिमचन्द्र चटर्जी, हिन्दी के भारतेन्दु हरिशचन्द्र, महावीरप्रसाद द्विवेदी आदि प्रमुख 
हैं। इनके बाद के आने वाले साहित्यिकों ने इनकी परम्परा को निबाहा । तीसरी 
पीढ़ी उन साहित्यिकों की है जिन्होंने साहित्य के प्रत्येक क्षेत्र में मौलिक साहित्य की 
रचना की है ओर जिसका प्रभुत्व आज भी विद्यमान है। 
जहाँ तक भारत की विभिन्न देशी भाषाओं के साहित्य की बात है, हमारे आधु- 
निक साहित्य के विकास में सदियों का कार्य थोड़े-से वर्षों में पूर्ण हो गया । अंग्रेजी 
शिक्षा के प्रारम्भ के पू कतिपय देशी भाषाएं इतनी कम विकसित और महत्त्वहीन 
यीं कि आधुनिक विचारधाराएँ उनमें अभिव्यक्त नहीं हो सकती थीं । पुनरुत्थान के 
पूर्व देशी भाषाएँ धामिक विषयों का ही वर्णन करती थीं, इनमें पौराणिक गाथाएं 
ओर वीरों की कथाएँ ही प्रमुख होती थीं। गद्य का अस्तित्व तो नहीं के बरावर था । 
विचारों की अभिव्यक्ति कविता, गीतों और भजनों द्वारा होती थी । सारपूणं तेजस्वी 
कथनों और कहावतों तथा व्यापारिक पत्र-व्यवहार को छोड़कर अन्य बातों की अभि- 
व्यक्ति के लिए कविता ही एक माध्यम था। सबसे अधिक बुरी वात तो यह थी कि 
स्कूलों के लिए उपयुक्त पाठ्य-पुस्तकों का संथा अभाव था । यूरोप में 857 ई० के 
पूवे सदियों के लोकप्रिय इतिहास, उपन्यास ओर गल्प प्रौढ़ों के लिए विद्यमान थे, वैसे 
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ग्रन्थ भारत में अज्ञात थे। पुनर्जागरण के परिणामस्वरूप हमारी भाषाएँ अधिक 
सरल और अधिक कठिन दोनों ही हो गयीं । यदि एक ओर उनमें लचीलादन, विभि- 
चता, विलक्षणता और प्राकृतिक प्रवाह उत्पन्न हो गये तो दूसरी ओर उनके शब्द 
कोष में अत्यधिक वृद्धि हुई । उनकी प्राचीन काल की कठोरता और मिथ्या याष्डित्य- 
प्रदर्शन विनष्ट हो गया। पुनर्जागरण के प्रारम्भ की दशा में जव ईसाई ध्म-प्रवदंकों 
ने भारत की देशी भाषाओं में बाइबिल का अनुवाद करना प्रारम्भ किया, तव एक 
गद्य-शैली का सूत्रपात हुआ । मुद्रणालय की स्थापना, भारतीय समाचार-पत्रों, मासिक 
पत्रों तथा पाश्चात्य साहित्य के अध्ययन ने नवीन शेली के विकास में खूब योग दिया। 
अनेक लेखकों ने विचारों को स्पष्टता के साथ-साथ अभिव्यक्ति का सौन्दर्यं और शब्द- 
विन्यास की दृढ़ता तथा वि शुद्धता प्रर्दाशत की । 

देशी भाषाओं के साहित्य के अनेक अंगों में अत्यधिक परिवर्तन व सुधार हुए । 
उन्नीसवीं सदी. के मध्य से ही भारतीय नाटक में पूर्णरूपेण परिवर्तन हुआ । यह्‌ 
आधुनिक यूरोपीय नाटक की सम्पूर्णं नकल है नाटक की शैली भी पश्चिमी ढंग की 
हो गयी। यूरोपीय नाटक के अनेक अंगों को अपनाने से भारतीय नाटक को लाभ ही 
हुआ । वस्तुतः उपन्यास और नाटक में हमने पश्चिम से बहुत कुछ ग्रहण कर लिया । 
पश्चिम से ही हमने समालोचना की कला पूणं रूप से ले ली। इसी प्रकार हमारी 
देशी भाषाओं के गद्य साहित्य के अन्य अंगों का निरूपण भी पाश्चात्य नमूनों पर 
हुआ । मासिक पत्रों, दैनिक पत्रों तथा मुद्रणालयों ने हमारी देशी भाषाओं के साहित्य 
को लोकप्रिय कर दिया और पाइचात्य साहित्यों के अध्ययन से ये धमं-निरपेक्ष हो 
गये । नवाभ्युत्थान के पूर्व साहित्य में धामिक विषयों का ही बाहुल्य था, परन्तु अब 
साहित्य के विषय जीवन के सभी अंगों से सम्बन्धित रहने लगे हैं। 

यूरोप के प्रभाव ने साहित्य में देशभक्ति की भावना प्रज्वलित कर दी और 
हमारे अतीत के इतिहास के प्रति श्रद्धा व भक्ति उत्पन्न कर हमारे साहित्य को 
सुसम्पन्न किया । राष्ट्रीयता की इस नवजागूत भावना ने भारतीय साहित्यों में दिव्य 
और श्रेष्ठ तत्त्व जोड़ दिये और उन्हें उत्तम मानवीय विचारधाराओं से ओतप्रोत कर 
दिया | यदि बंकिमचन्द्र के उपन्यासों और द्विजेनद्रलाल के नाटकों ने भारतीय इतिहास 
से अपनी-अपनी प्रेरणाएँ लीं तो भारती व टैगोर के गीत, भारतेन्दु हरिश्चन्द्र के ग्रन्थ 
व इकबाल के प्रारम्भिक गीत अत्यधिक राष्ट्रीय थे । बंगला भाषा में एक ऐसे आधु- 
निक साहित्य का निर्माण हो गया जिससे जीवन का दृष्टिकोण विशाल हो गया और 
जिसके विविध अंग सुसम्पन्न बन गये । अल्प काल में ही बंगला साहित्य ने विश्व- 
बिख्यात लेखक उत्पन्न किये। हिन्दी, गुजराती, मराठी, उदू तथा दक्षिण की बड़ी- 
बड़ी द्राविड़ भाषाएँ--तेलगू, तमिल, मलयालम और कन्नड़--सभी में महत्त्वशाली 
विकास हुआ | फलस्वरूप, हमारे सर्वश्रेष्ठ साहित्य को अन्तर्राष्ट्रीय सम्मान व ख्याति 
प्राप्त हो गयी एवं उसमें विश्वव्यापी अभिरुचि उत्पन्न हो गयी । इन भाषाओं के इस 
प्रकार के विकास से भारत में विभिन्न भाषा-भाषियों और भाषा सम्बन्धी राष्ट्रीय- 
ताओं का एकीकरण हो गया । परन्तु इसने विविध भेद उत्पन्न करने वाली विशिष्ट- 
ताओं की प्रवृत्तियों को भी प्रोत्साहन दिया जिससे अन्त में भाषावार प्रान्त बनाने 
की माँग बढ़ी । 
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, 7. अनुसन्धान की वेज्ञानिक भावना का विकास -पुनर्जागरण के एक विलक्षण 
अंग की अभिव्यक्ति अनुसन्धान की वैज्ञानिक भावना में हुई। ।784 ई० में बंगाल 
की एशियाटिक सोसाइटी की स्थापना के पश्चात्‌ बहुसंख्यक यूरोपीय और भारतीय 
विद्वानों ने अध्ययन और अनुसन्धान की इस शाखा के लिए'अपने आपको अर्पण कर 
दिया और उनके अथक परिश्रम का आश्चर्यजनक परिणाम हुआ । लाड कर्जन के 
प्राचीन स्मारकों के रक्षा सम्बन्धी कानून (The Ancient Monuments Preser- 
a£।०॥ 4८) ने अनुसन्धान के कार्ये को उत्तेजना दी । भारत सरकार के पुरातत्त्व 
विभाग के तथा कतिपय अन्य संस्थाओं के पथ-प्रदशंन में मोहनजोदड़ो, हरप्पा, नालन्दा 
जैसे प्रागै सिहासिक स्थानों पर बहुमूल्य वेज्ञानिक उत्खनन-काये हुए जिससे भारत के 
प्राचीन इतिहास सम्बन्धी अनेक मतों में बहुत कुछ परिवतंन हो गया । विभिन्न स्थलों 
पर अनुसन्धान व शिक्षा-केनद्रों के समान अजायबघर प्रतिष्ठित करने की ओर भी 
अधिक ध्यान दिया गया। विज्ञान और दर्शन के अध्ययन में भी असाधारण प्रगति 
हुई । आधुनिक विज्ञान की उन्नति में भारत ने भी कम योग नहीं दिया है। विशुद्ध 
गणितशास्त्र के क्षेत्र में रामानुजम की खोज और विज्ञान के अन्य विभाग में सर 
जगदीशचन्द्र वोस की खोज ज्ञान के क्षेत्र में नवीन भारत की सच्ची देन हैं। आइ- 
न्स्टाइन की एक विशिष्ट खोज, 7९07) ०! ए७४४शं।/ के साथ एक भारतीय का 
ताम भी जुड़ा हुआ है । भौतिक विज्ञान और रसायनशास्त्र के क्षेत्र में विश्‍व-ख्याति 
प्राप्त करने वालों में कतिपय प्रसिद्ध भारतीय भी हैं। यदि सर सी० वी० रमण और 
डॉ० मेघनाद साहा ने भौतिक विज्ञान में अपूव कार्य किया है, तो पी० सी० राथ, 
जे० सी० घोष और एस० एस० भटनागर भी रसायनशास्त्र के विभिन्न क्षेत्रों में अपने- 
अपने कार्यो के लिए विश्‍व-विख्यात हैं । एस० सी० राय और साहनी ने भी अपनी- 
अपनी खोजों के लिए विस्तृत यश प्राप्त किया है। ज्योतिष के क्षेत्र में एस० चन्दर- 
शेखर सवसे अधिक प्रसिद्ध व्यक्ति हैं । डायनेमिक्स (9९।।९९ 77/८5) में अपने 
मौलिक कार्य के लिए आज वे अन्तरराष्ट्रीय बैज्ञानिक माने जाते हैं । बी० एन० सियाल 
ओर एस० राधाकृष्णन जैसे शिक्षकों तथा अन्य लोगों की प्रेरणा से दर्शनशास्त्र के 
अध्ययन को ओर भी ध्यान दिया जाने लगा है। राधाकृष्णन के ग्रन्थों और यूरोप व 
अमरीका में उनके व्याख्यानों ने इस महाद्वीपों की अभिरुचि भारतीय विचारधाराओं 
में अत्यधिक बढ़ा दी है । राधाकृष्णन ने जिस अनूठे ढंग से भारत के धामिक और 
सांस्कृतिक विचारों का प्रतिपादन किया है, उसने आधुनिक मनुष्य के मस्तिष्क को 

तरंगित कर दिया है। इन सब कार्यों ने भारत को विशव की दृष्टि में बहुत ऊँचा 
उठा दिया है । : 

8. ललितफलाए-नवाभ्युत्यान की भावना से चित्रकला, वास्तुकला, संगीत, 
नृत्य जैसी विभिन्न ललितकलाओं के अध्ययन का कार्य भी प्रारम्भ हो गया । ` भारतीय 
कला की चेतना-शक्ति के पुनर्जागरण से भारत में एक नवीन युग का उदय हुआ। 

मानव के सौन्दर्ये के नेत्र प्राचीन भारतीय कला की दिव्यता के लिए खुल गये । 
चित्रकला-सिस्टर निवेदिता ओर हैवेल उन विदेशियों में से हैं जिन्होंने भारत 
' की कलात्मक अभिव्यंजना की सच्ची भावना को पहचान लिया है ओर उसे विश्व के 


"सम्मुख प्रकट किया है। इस भावना का अनूठा पुनरुज्जीवन अनेक आधुनिक भारतीय 
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कलाकारों के कार्यों व ग्रन्थों में दृष्टिगोचर होता है हैवैल और अवनीन्द्रनाथ टैगोर 
ने नवीन आध्यात्मिक और सृजनात्मक चित्रकला की नींव डाली । हैवेल, जिसने 
भारतीय संस्कृति के प्रति अपनी सहज स्वाभाविक सहानुभूति के कारण प्राचीन. और 
मध्यकालीन भारतीय कला के प्रमुख तत्त्वों को भली भांति पहचान लिया था, भारतीय 
चित्रकला के पुनरुज्जीवन को प्रोत्साहित करता रहा । भारतीयों पर अवनीन्द्रनाथ का 
प्रभुत्व क्रान्तिकारी और निश्चयात्मक रहा । अवनीन्द्र द्वारा स्थापित “€ Indian 
Society of _ Oriental Art” नामक संस्था ने भारतीय कला की परम्पराओं के 
पुनरुज्जीवन के लिए कला का एक नवीन आन्दोलन प्रारम्भ किया । अवनीन्द्रनाथ ने 
अपने शिष्य, सुरेन्द्र गंगोली, नन्दलाल बोस और असितकुमार हलधर सहित चित्रकला 
के पुनरुज्जीवन के कार्य के लिए बहुत कुछ किया । चित्रकला के पुनर्जागरण को 
प्रोत्साहित करने वाले अन्य प्रसिद्ध कलाकार अब्दुररहमान चगताई और अमृत शेरगिल 
थे। ललितकलाओं का पुनर्जागरण डॉ० रवीन्द्रनाथ टैगोर और डॉ० ए० के० 
कुमारस्वामी का भी बहुत ऋणी है। यदि रवीन्द्रनाथ टैगोर ने कलाकारों के एक 
समुदाय को शिक्षा और प्रेरणा दी तो डॉ० कुमारस्वामी ने भारतीय कला की दिव्यता, 
यश और गौरव को प्रदर्शित करने एवं भारतीय कला के प्रति पाश्‍चात्य दृष्टिकोण 
में कान्ति करने के लिए बहुत कार्य किये हैं। इनके अतिरिक्त शान्ति-निकेतन, बम्बई 
और लखनऊ तथा कलकत्ता के कला-मन्दिर (5०700 ०£ ^75) चित्रकला के 
पुनरुज्जीवन के लिए नवीन प्रतिभावान कलाकारों को उत्पन्न कर रहे हैं। बम्बई के 
कला-मन्दिर ने तो आधुनिक भारतीय वातावरण के लिए पाश्चात्य 'टेकनिक,' पद्धति 
और रीति का उपयोग कर चित्रकला में एक नवीन शैली का विकास करने का प्रयत्न 
किया है । 

वास्तुकला तथा तक्षणकला--चित्रकला के समान ही दो प्रकार से वास्तु- 
कला और तक्षणकला में पुनर्जागरण हुआ है-प्रथम, पुनरुज्जीवन उन भवनों में 
दृष्टिगोचर होता है जो भारत फे देशी निपुण कारीगरों और मिस्त्रियों द्वारा निमित 
किये गये हैं और जो भारतीय देशी रियासतों में, विशेषकर राजस्थान में उपलब्ध 
हैं। द्वितीय, पाश्चात्य नमूनों पर निमित किये हुए भवनों में भी पुनरुज्जीवन का 
आभास है। इन भवनों में नयी दिल्‍ली का पार्लियामेण्ट भवन, कलकत्ता का विकटो- 
रिया मेमोरियल और लखनऊ की कौंसिल चेम्वर प्रमुख हैं। 

संगीत और नृत्य-हमारे देश में संगीत और नृत्य में भी एक नवीन भावना 
का उत्कर्षं हुआ। इस क्षेत्र में भी पुनर्जागरण की एक नवीन लहर दौड़ गयी । 
कलकत्ते का संगीत-समाज और बम्बई का ज्ञानोत्तेजक-मन्दिर ने संगीत में एक 
नवीन पुनरुज्जीवन की भावना प्रज्वलित को। ज्ञानोत्तेजक-मन्दिर के एक सदस्य 
पण्डित पी० एन० भातखण्डे ने संगीत में नवीन शिक्षा का सूत्रपात किया। उन्होने 
सर्वप्रथम ग्वालियर में एक संगीत-शाला खोली और बाद में ।93 ई० में बड़ौदा में 
अखिल भारतीय संगीत अधिवेशन आयोजित किया । संगीत के पुनर्जागरण में सहायता 
देने वाले अन्य व्यक्ति विष्णु दिगम्बर थे जिनके शिष्य समस्त उत्तर भारत और 
बम्बई में व्याप्त थे । रवीन्द्रनाथ टैगोर ने भी अनेक गीत लिखकर भारतीय संगीत को 
पुनरुज्जीवित किया । अब बम्बई, पूना, कलकत्ता, वड़ीदा, लखनऊ, इन्दौर में भारतीय 
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संगीत के वैज्ञानिक अध्ययन व शिक्षा के लिए संगीत-शालाएं खोल दी गयी हैं। 

नृत्य में भी महान्‌ पुनर्जागरण दृष्टिगोचर होता है। भारतीय नृत्य को भी अनेक 
स्थलों पर प्रोत्साहन प्राप्त हो रहा है। यदि दिलीपकुमार राय ने पश्चिम में भारतीय 
संगीत के प्रदर्शन से पाश्चात्य देशों में अधिक यश प्राप्त किया तो उदयशंकर ने 
भारत में और भारत के बाहर विदेशों के अपने नृत्य के प्रदर्शन से भारतीय नृत्यों में 
एक विशिष्ट अभिरुचि उत्पन्न कर दी । प्रसिद्ध कला-ममंज्ञों ने उदयशंकर की उनकी 
नुत्यकला की निपुणता के लिए ही नहीं किन्तु आधुनिक विचारों को भारतीय नृत्य की 
परम्पराओं और 'टेकनिक' के साथ आश्चर्यजनक समन्वय करने के लिए भी मुक्त- 
कण्ठ से प्रशंसा की है। भारतीय नृत्य के अन्य प्रसिद्ध प्रदर्शक और प्रवर्तक श्रीमती 
रुक्मिणीदेवी, रामगोपाल, राधा, श्रीराम और कुमारी दमयन्ती जोशी हैं । आसाम के 
प्राचीन कुमारी नृत्य संघ; विश्वभारती, वेलपुर; केरल कलामण्डलम; भारतीय विद्या- 
भवन, बम्बई; कलाक्षेत्र, मद्रास जैसी अनेक संस्थाओं में भारत के विभिन्न नृत्य और 
नाटकों को पुनरुज्जीवित करने के लिए प्रशंसनीय प्रयास किये जा रहे हैं। इसमें 
नृत्यकला के क्षेत्र में अभूतपूर्व उन्नति हो रही है। 

9. ओद्योगीकरण को भावना--नवाश्युत्थान ने आथिक क्षेत्र में भारतीयों को 
साधारण जनता की दरिद्रता और निर्धनता का कटु अनुभव कराकर पुनर्जागरण की 
एक नवीन भावना को जन्म दिया। अंग्रेजी सरकार की आर्थिक नीति के दोषों को 
मर कृषि पर अत्यधिक निर्भर रहने की नीति के अवगृणों को भारतीय भलीभांति 
समझने लगे। इनके निवारण के लिए औद्योगीकरण का सुझाव रखा गया । फल- 
स्वरूप, आशिक क्षेत्र में नवीन दृष्टिकोण प्रस्तुत हुआ, नवीन आथिक उद्देश्यों का 
उत्कर्षं हुआ तथा नवीन उद्योगों, व्यवसायों और कल-कारखानों का जन्म हुआ । 
इससे एक ओर पूंजी और श्रम में तो दूसरी ओर जमींदार और कृषक में संघर्ष का 
एक नया वातावरण बन गया। इन बातों से भारत में समाजवादी और साम्यवादी 
सिद्धा्तों के प्रचार ओर प्रसार हेतु नवीनतम क्षेत्र निमित हो गया । 

]0. नवीन मध्यम-वगों का उत्कर्ष--सिपाही-विद्रोह के पश्चात्‌ अंग्रेजों ने अपने 
पिट्ठुओं का एक विशेष वर्ग बना लिया था। तोपों की सलामी की एक सूची निर्माण 
की गयी थी और अनेक गर्वीली पदवियों का एक कोष बनाया गया था । 'फरजन्दे- 
खेरे-दौलते इंगलिशिया' (अंग्रेजी साम्राज्य का प्रिय पुत्र), 'इन्दर महेन्दर' (देवताओं 
का सर्वोच्च देवता इन्द्र), 'सिफरे सल्तनत' (साम्राज्य की ढाल), 'खान-बहादुर,' 'राय- 
बहादुर, -रायसाहब,' “सर' (78४५००) जैसी दित्य और भव्य उपाधियों की रचना 
की गयी । वे उपाधियाँ उन कुलीनवंशीय भारतीयों और शासकीय पदाधिकारियों को 
दी जाती थीं जो अंग्रेज सरकार के अस्तित्व के पक्षपाती थे और सदैव इनकी जय- 
जयकार करते थे। इन उपायों के अनुसार कुलीनवंशीय लोग अंग्रेजी साम्राज्य के 
पक्ष में कर लिये गये थे। देशी राजकुमार, नरेश, बड़े-बड़े जमींदार इन उपाधियों 
को प्राप्त करने में तथा अंग्रेज सरकार की सबसे अधिक स्वामिभक्त प्रजा और सेवक 
माने जाने में परस्पर एक-दूसरे की स्पर्द्धा करते थे। बड़े-बड़े शासक और नरेश 


अंग्रेज सञ्राट से उपाधियां और पदक प्राप्त करने के लिए प्राथना करते थे और जब , 


र मिथ्या एवं अर्थहीन सैनिक उपाचियाँ उन्हें दी जाती थीं तो वे अपने आपको अत्य- 
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धिक प्रतिष्ठित समझते थे। रायसाहब और नाइट ग्राण्ड कमाण्डर (£7 
Grand Commander) की उपाधियाँ प्राप्त करने वाले महानुभाव अपने आपको 
ब्रिटिश साम्राज्य के स्तम्भ मानते थे। यदि कुलीन वंशों के लोगों पर इस प्रकार 
बिजय प्राप्त कर अंग्रेजों ने उन्हें अपने पक्ष में कर लिया तो उन्होंने मध्यम-वर्ग के 
विकास और वृद्धि के लिए भी प्रोत्साहन दिया । यह मध्यम-वर्ग अंग्रेजी साम्राज्य 
को एक भार की अपेक्षा स्वर्ण अवसर मानता था। इसे ये एक सौभाग्य की घटना 
मानते थे । मध्य-युग में भारतीय नौकरशाही-वर्ग-कायस्थ, ब्राह्मण, खत्री और 
अन्य--पर क्षत्रियों का अथवा सामन्तिक रजवाड़ों का प्रभुत्व था। ब्रिटिश साम्राज्य 
के उत्कषं के साथ-साथ इन सामन्तीय रजवाड़ों का महत्त्व भी विलुप्त हो गया था। 
भारत के ब्रिटिश प्रान्तों में नवाबों, राजाओं, महाराजाओं, सरदारों और ठाकुरों को 
कोई भी शक्ति ओर अधिकार नहीं थे। धीरे-धीरे उनकी सव सत्ता छीन ली गयी 
थी । इसके अतिरिक्त जब से राजपूत, जाट, मेवाती जैसी लड़ाकू साहसी जातियों को 
भारतीय सेनाओं में रहकर संतोष करना पड़ा, तब से इन वीर जातियों का महत्त्व 
चला गया था। अतएव अव सत्ता, अधिकार व प्रभाव उन जातियों को चले गये थे 
जिनमें से क्लर्क, वाव और पदाधिकारियों की विशाल सेना के लिए भरती होती थी । 
जब अंग्रेजी शिक्षा का देशब्यापी प्रचार हुआ तब इन मध्यम-वगे की जातियों के भेद 


` पूर्णतया स्पष्ट हो गये। उन्नीसवीं सदी के अन्तिम वर्षों में डब्ल्यू० बी० बनर्जी व 


फीरोजशाह मेहता जैसे वकील, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, गोपालकृष्ण गोखले ओर बालगंगाधर 
तिलक जैसे शिक्षक, राजा माधवराय और आर० सी० दत्त जैसे शासनकर्ता एवं जी० 
ुद्राह्मण्य अय्यर और मोतीलाल घोष जैसे पत्रकार इन्हीं जातियों में से आये | उदार 
उद्योग-धन्धों के व्यक्ति, परोपकार और लोक-कल्याण के कार्य करने वाले मनुष्य 
तथा उच्च-अधिक्ारीगण भी इन्हीं जातियों से लिये जाते थे | इन जातियों के लिए 
सरकारी नौकरी के अतिरिक्त वकीली, डाक्टरी, मास्टरी ओर पत्रकारिता के ही घन्धे 
खुले थे। ये जातियाँ दूसरों को अपेक्षा अधिक शिक्षित थीं । उनमें राष्ट्र की तत्कालीन 
आवश्यकताओं का विस्तृत समुचित ज्ञान था एवं उनमें एकता व दृढ़ता की भावना 
विद्यमान थी तथा वे आधुनिक भारत की प्रगति के पक्ष में थे। कालान्तर में ये 
जातियाँ मध्यम-वगों के नाम से प्रख्यात हो गयीं । प्राचीन कुलीनवंशीय लोग और 
सामन्तीय रजवाड़े अपनी दिव्य अतीत की समृति को याद करके जीवित रहने लगे 
परन्तु धीरे-धीरे वे अपना प्रभुत्व और प्रतिष्ठा खो बैठे । 
पुनर्जागरण और पुनरुत्यान के कार्य में इन मध्यम-वर्गों ने अत्यधिक भाग 
लिया । औद्योगिक क्षेत्र को छोड़कर बाकी समस्त क्षेत्रों में नवीन भारत का निर्माण 
इन मध्यम-वर्गो का ही कार्य था। ये नवीन शिक्षण ओर ज्ञान के प्रवर्तक थे तथा 
जो नवीन भारत बन रहा था, उसके ये दीपदर्शक थे | इन्हीं वर्गों ने ही पुनरुत्यान 
और पुनर्जागरण की भावना को प्रोत्साहित किया, धामिक आन्दोलनों और सामाजिक 
सुधारों को उत्तेजना दी और राष्ट्रीय आग्दोलनों की नींव डाली, उसे संगठित कर 
सफल बनाया । इन बातों का वर्णन अगले अध्याय में किया जायगा । 
पुनरुत्थान या पुनर्जागरण के परिणाम 
. ऊपर पुनरुत्थान या नवाभ्यरुत्यान का अथं, उसका महत्त्व, उसके कारण व्‌ 
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उसके विविध अंगों का विवेचन हो चुका है। अब हम संक्षेप में यहाँ नवाभ्युत्यान के 
परिणामों पर प्रकाश डालेंगे । 
इस पुनरुत्थान से हो भारत ने कई शताब्दियों की कुम्भकर्णी निद्रा त्याग दी । 
इसी भारत में राजनीतिक, सामाजिक, धामिक, साहित्यिक, बौद्धिक, वैज्ञानिक और 
आथिक क्षेत्र में विलक्षण जागृति और अपूर्व प्रगति हुई। राजनीतिक क्षेत्र में जो 
जागृति हुई, उससे राष्ट्रीयता की लहर समस्त देश में फैल गयी और अंग्रेजों के विरुद्ध 
संघर्ष व विद्रोह की भावना का उत्कर्षं हुआ। फलतः दादाभाई नौरोजी, फीरोजशाह 
मेहता, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, गोपालक्ृष्ण गोखले, वालगंगाधर तिलक, मदनमोहन 
मालवीय, महात्मा गांधी, सरदार पटेल, सुभाषचन्द्र बोस, जावहरलाल नेहरू आदि 
के नेतृत्व में अंग्रेजों से संघर्ष कर भारत ने अपनी खोयी हुई स्वतन्त्रता पुनः प्राप्त 
कर लो । 
सामाजिक क्षेत्र में पुनर्जागरण की जो लहर व्याप्त हुई, उससे समाज की काया- 
पलट हो गयी । जब ब्रिटिश राज्य भारत में स्थापित हुआ था तब भारतीय समाज में 
सती-प्रथा, वाल-वध, वाल-विवाह, पर्दा-प्रथा, अशिक्षा, अस्पृश्यता और जटिल जाति- 
व्यवस्था जैसी घातक और अनिष्टकारी कुप्रथाएँ प्रचलित थीं, इससे समाज की 
दुर्देशा हो गयी थी और देश का अध:पतन हो गया था । परन्तु नवाभ्युत्थान के कारण 
इन कुप्रथाओं का निवारण हो गया और सामाजिक दशा सुधर गयी । फलतः आज 
भारतीय समाज प्रगतिशील हो रहा है। देश में सर्वागीण सुधार की ज्योति जगमगा 
रही है। आज अन्धविश्वास और श्रद्धा का स्थान बुद्धि और तके ने ग्रहण कर लिया 
है एवं उदारता व स्वतन्त्र विचार कट्टरता और शास्त्रवाद पर विजयी हो गये हैं । 
धार्मिक क्षेत्र में जो जागृति हुई, उससे भारतीयों ने देशव्यापी दुरवस्था देखी और 
लोगों को विविध अन्धविश्वासों, जटिल रूढ़ियों, वाह्य आडम्बरों, नीरस खर्चीली 
क्रियाविधियों, शुष्क कमंकाण्ड तथा भ्रान्त विचारों में फंसा देखा । इनके निवारण के 
लिए देशव्यापी धामिक आन्दोलन हुए। राजा राममोहन राय, महि देवेन्द्रनाथ, 
केशवचन्द्र सेन, स्वामी दयानन्द, महात्मा रामक्कुष्ण परमहंस, विवेकानन्द, श्री अरविन्द, 
महृषि रमण प्रभृति महापुरुषों ने प्राचीन धामिक सत्यों को पुनः प्रतिष्ठित किया, 
विश्व को भारतीय आध्यात्मिकता का सन्देश दिया और भारत का मस्तक ऊँचा 
किया । भारतीयों को अपने हिन्दू धमं में दृढ़ विश्‍वास हुआ, स्वाणम अतीत का ज्ञान 
हुआ ओर अपने उज्जवल भविष्य में आशा व विश्वास का संचार हुआ | 
साहित्यिक क्षेत्र में जो पृनर्जागरण हुआ, उसके फलस्वरूप पाश्चात्य विद्वानों 
और अंग्रेज पण्डितों ने संस्कृत का अध्ययन किया जिससे भारत विषयक अध्ययन का 
उदय हुआ । भारतीयों को अपने राष्ट्र के विलुप्त यश-गौरव और अतीत के स्वणिम 
इतिहास का प्रामाणिक परिचय मिला। इससे भारतीय इतिहास का पुननिर्माण 
हुआ । भारतीयों ने अपने अतीत की निधि और सांस्कृतिक देन की रक्षा का बीड़ा 
 उठाया। अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार और पाश्चात्य विचारों के प्रचार से भारतीयों में 
 बोद्धिक जागरण हुआ जिसकी विलक्षण अभिव्यक्ति प्रान्तीय भाषाओं के विकास में 
हुई । बंकिमचन्द्र चटर्जी, रवीन्द्रनाथ टेगोर, शरतचन्द्र, प्रेमचन्द्र, इकबाल, मैथिलीशरण 
गुप्त, व्यम्बक, बापूजी ठोमरे, वीरेशलिगम आदि विभृतियों तियों ने देशी भाषाओं के 
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साहित्य को सुसम्पन्न किया है। 

पुनर्जागरण के फलस्वरूप भारतीयों का ध्यान विविध ललितकलाओं की ओर 
भी गया | चित्रकला ने प्राचीन परम्परा से प्रेरणा पाकर नयी शैली का विकास 
किया | संगीत और नृत्य में भी प्राचीन. शैलियों का उद्धार हो रहा है। संगीत और 
वाद्यों की शिक्षा अनेक स्थलों पर दी जा रही है और भारतीय नृत्यकला को पुन- 
रुज्जीवित किया जा रहा है। वैज्ञानिक क्षेत्र में प्रफुल्लचस्द्र राय, जगदीशचन्द्र बोस, 
श्रीनिवास रामानुज, चन्द्रशेखर वेंकटरमण, मेघनाथ साहा, बीरबल साहनी, 
श्रीकृष्णन आदि ने अपने अनुसन्धानों और आविष्कारों से भारतीयों में यह आत्म- 
विश्वास जाग्रत कर दिया कि वैज्ञानिक क्षेत्र में पाश्चात्य वैज्ञानिकों का ही एकाधिकार 
नहीं है । इसके अतिरिक्त विज्ञान में भारत का मस्तक ऊंचा कर वैज्ञानिक अनुसन्धानों 
में अनुराग की जो वृद्धि इन्होंने की है, वह भारत के उज्जवल भविष्य का सूचक है । 

आर्थिक क्षेत्र में पश्चिम में हुए वेज्ञानिक आविष्कारों और यन्त्रों के आधार 
पर भारत का ओऔद्योगीकरण करने .का प्रयास किया गया है। इससे नवीन कल- 
कारखानों का जन्म हुआ, उत्पादन में वृद्धि हुई और टाटा, डालमिया, बिड़ला जैसे 
उद्योगपतियों का प्रादुर्भाव हुआ। इनके परिणामस्वरूप यद्यपि आथिक जीवन में 
कायापलट हो गयी, तथापि पश्चिमी देशों के आथिक सिद्धान्त और नवीन राजनी- 
तिक विचारधाराएँ देश में प्रविष्ट हो गयीं । देश साम्यवाद, समाजवाद, आदर्शवाद, 
पूंजीवाद आदि का संग्राम-स्थल बन गया । वास्तव में यह सब भारत की पाश्चात्य 
संस्कृति की देन है । आधुनिक युग में भारत पर पश्चिम का अत्यधिक प्रभाव पड़ा है। 
अब नीचे हम इस प्रभाव का विस्तृत विवेचन करते हैं । 

भारत और पाश्चात्य देश व उनकी संस्कृति 

भारत में पाश्‍चात्य ईसाई धर्मावलम्बी सामुद्रिक शक्तियों के आगमन से देश में 
पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति भी आ गयी । इसने भारत में केवल नवीन तत्व ही 
प्रस्तावित नहीं किये, वरन्‌ भारतीय समाज के व्यवस्था-क्रम को भी भंग कर दिया । 
इससे परिवर्तेन का युग प्रारम्भ हो गया जिसका अन्त अभी तक नहीं हुआ है और 
इसके भविष्य को अभी भी कोई निदिष्ट रूप से नहीं देख सका है। 

बिलक्षण विरोधाभास ओर अस्त-व्यस्तता-अंग्रेजी शासन ने देश में अस्त- 
व्यस्तता उत्पन्न कर दी । स्वभाव से अंग्रेज प्रगतिशील ओर अनुदार माने जाते हैँ । 
उनमें प्रगति और परिवर्तन बहुत ही धीरे-धीरे होता है। भारत में अपनी सत्ता स्था- 
पित करने के बाद उन्होंने यहाँ उन सभी व्यक्तियों और संस्थाओं का विरोध किया जो 
राजनीतिक और सामाजिक परिवतंनों के लिए कार्य करते थे । इसके साथ-साथ उन्होंने 
समाज में प्रतिक्रियावादी तत्त्वों का संगठन कर उनको खूब प्रोत्साहन भी दिया। 
इसके अतिरिक्त वे यहाँ के लोगों को दास और असभ्य समझते थे । यहाँ के निवासियों 
की प्राचीन दिव्य गौरवमयी संस्कृति की प्रशंसा करने और उसके विकास में सहायता 
देने के लिए अंग्रेज सर्वथा असमर्थ थे। इन सबका परिणाम यह हुआ कि भारत में 
विचार और कायं में एक विलक्षण प्रकार का विरोधाभास और अस्त-व्यस्तता उत्पन्न 
हो गयी । हमारे जीवन के विभिन्न क्षेत्रों के उद्देश्य भी धुंधले हो गये और उनमें 
भी भ्रान्ति उत्पन्नः. हो गयी । अंग्रेजों की छत्रछाया में हमारी सामाजिक और राष्ट्रीय 
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प्रगति भी ऐसी कर दी गयी कि हमारा देश विरोधाभास का देश कहा जाने लगा। 
आथिक दृष्टि से भारत सुसम्पन्न देश कहा जाता है परन्तु वस्तुतः यह दरिद्र वैभव- 
हीन लोगों से भरा पड़ा है; राजनीतिक दृष्टि से इसे स्वतन्त्र गणतन्त्र माना गया है, 
किन्तु इसमें अज्ञानता और निरक्षरता का घोर अन्धकार है; धार्मिक दृष्टि से इसे 
आध्यात्मिक क्षेत्र में विशव का दीप-दर्शक ओर पथ-प्रदर्शक समझा गया है, लेकिन 
यहाँ के निवासी अनेक अवांछनीय अन्धविश्वासों और निरर्थक कमंकाण्ड में अत्यधिक 
श्रद्धा रखते हैं; नैतिकता में थह बुद्ध और गाँधोजी के अहिंसा और सत्य के मार्ग का 
अनुकरण करने वाला समझा जाता है, परन्तु व्यावहारिक रूप में यहाँ पर भ्रष्टाचार, 
पक्षपात और काले बाजार का बोलवाला है । 
पाश्चात्य संस्कृति की चुनौती ओर उसका परिणाम--अठारहवीं शताब्दी के 
उत्तराद्धं में हमारी संस्कृति की विभिन्न धाराएँ शुष्क ओर नीरस हो गयी थीं | 
ललितकला, साहित्य, विज्ञान, दर्शन और धमं में सृजनात्मक प्रवृत्ति निष्क्रिय हो 
गयी थी और बौद्धिक जीवन नीरस हो गया था एवं समाज के विविध तत्त्वों में 
कुप्रथाओं के कारण सड़ंन-सी उत्पन्न हो गयी थी । इन सबके निवारण के लिए हमें 
गहरे आघात की आवश्यकता थी जो झकझोर कर हमारी कुम्भकर्णी निद्रा और 
अवांछनीय अकर्मण्यता को दूर करता । यह आघात पाश्‍चात्य देशवासियों और उनकी 
संस्कृति ने दिया । यह मान लेना कि इस आघात, चुनौती और पाएचात्य सभ्यता 
का भारत में प्रवेश अंग्रेजी शासन के कारण ही हुआ, युक्तिसंगत नहीं है। कभी- 
कभी तो अंग्रेजों ने पश्चिम के लाभप्रद प्रभाव को प्रतिक्रियावादी तत्त्वों के द्वारा 
रोकना चाहा, परन्तु चीन व जापान के समान भारत में भी पाश्चात्य प्रभाव ऐति- 
हासिक क्रम व काल का परिणाम है। ; 
उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तराद्धे में पाश्‍चात्य सभ्यता और संस्कृति ने हमारी 
समस्त प्राचीन धारणाओं, विश्वासों और माहात्म्य को चुनौती दे दी । फलस्वरूप, धर्म, 
विश्वास और प्रथाओं के प्राचीन स्वरूप लड़खड़ा गये; सामाजिक, राजनीतिक और 
आथिक संस्थाएं तुमुल नाद के साथ ढह गयीं। तब' पाश्‍चात्य संस्कृति और सभ्यता 
ने भारत में हमारी सांस्कृतिक संस्थाओं के भरनावशेषों पर अपना भव्य भवन खड़ा 
करना चाहा । इस घटना ने पश्चिमी सभ्यता व संस्कृति के सम्पर्क में आने वालों 
के दृष्टिकोण में क्रान्ति उत्पन्न कर दी। इसका परिणाम यह हुआ कि भारतीयों ने 
जीवन के पाश्‍चात्य ढंगों और रीतियों की नकल विवेकशून्य होकर की । वास्तव में 
कुछ लोगों ने भारतीय भूमि पर नवीन यूरोप बसाने का प्रयत्न किया । परन्तु यह 
क्रम भारतीय नवाभ्युत्थान ओर पुनर्जागरण ने रोक दिया । फिर भी पाश्चात्य सभ्यता 
और संस्कृति ने हमारी संस्कृति पर स्थायी चिन्ह छोड़े हैं। इनका विवेचन निम्न- _ 
लिखित है: 
. पाश्चात्य संस्कृति का प्रभाव समस्त वर्गों, ग्रामों ओर नगरों तक व्याप्त 
इस्लाम के आगमन से प्रमुखतया हिन्द्र सामन्तगण ओर कुलीनवंशीय लोग एवं नगरों 
 केनिवासीही प्रभावित हुए। उन्होंने सम्पूणं समाज का रूप और अंग ही नहीं, | 
अपितु उसकी प्रवृत्ति भी बदल दी। इसके विपरीत, पाश्‍चात्य संस्कृति ने जिन परि 
 र्तेनों का सून्रपात्र किया, वे नगरों तक ही सीमित नहीं रहे, अपितु वे ग्रामों में भी 
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अपने प्रभाव की वृद्धि करते हुए पहुंच गये । पाश्‍चात्य संस्कृति से हमारे नगरवासी ही 
नहीं किन्तु ग्रामवासी भी अत्यधिक प्रभावित हुए । एक वर्ग-विशिष्ट पर ही नहीं 
बल्कि सभी वर्गो पर उसका प्रभाव पड़ा। समय, दूरी और गतिहीनता की समस्या 
को दूर करने वाले यातायात के आधुनिक साधनों के कारण पाश्‍चात्य प्रभाव और 
प्रसार का यह क्रम अत्यधिक शीघता से होता गया । 

शिक्षा में पाश्‍चात्य संस्कृति का प्रभाव-पाश्चात्य संस्कृति और सभ्यता का 
सर्वप्रथम प्रभाव और प्रसार शिक्षण के क्षेत्र में हुआ । ईसाई धमं प्रवर्तको द्वारा जो 
अंग्रेजी शिक्षा प्रारम्भ की गयी थी, उसे मेकॉले के निर्णय और लाइ हाडिगज_ के 
शासनकाल की घोषणा ने खूब प्रोत्साहित किया । शिक्षा की इस पाश्चात्य पद्धति ने 
भारत में ऐसे शिक्षित वर्गो का निर्माण किया जिन्होंने अपने आदर्श और विचार- 
प्रणालियाँ देश की प्राचीनतम परम्पराओं से नहीं किन्तु पश्चिम से ग्रहण कीं । इससे 
भारत में शिक्षित और अशिक्षित-वर्गों के मध्य विशाल खाई उत्पन्न होती गयी । इसके 
साथ-साथ पाश्चात्य शिक्षा से देश में नवीन मध्यम-वर्गों का प्रादुर्भाव हुआ। धीरे- 
धीरे उनकी विविध समस्याओं का भी उत्कं हुआ जिनको हल करने में देश की काया- 
पलट हो गयी । 

देशी भाषाओं के साहित्य पर प्रभाव--पाशचात्य सभ्यता व शिक्षा का प्रभाव 
हमारी देशी भाषाओं के साहित्य पर खूब हुआ। इसने यद्यपि भारत के प्राचीन 
जीवन और साहित्य में परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित कर दिया था, तथापि 
देशी भाषाओं के सर्वश्रेष्ठ नमूने, भावना, दृष्टिकोण, साहित्यिक युक्तियों, साधनों तथा 
विषय के निर्वाचन व प्रतिपादन में पाश्‍चात्य ही रहे। उन्होंने पश्चिमी सभ्यता व 
संस्कृति से प्रेरणा ग्रहण की। उन्होंने पश्चिम की भावना अद्धंपूर्वीय वेष-भूषा में 
प्रदर्शित की । : 

अंग्रेजी माध्यम के द्वारा अंग्रेजी साहित्य ही नहीं अपितु पाश्‍चात्य देशों के 
विविध साहित्यों के अध्ययन का सुअवसर भी भारतीयों को मिला । इन साहित्यों में 
स्वतन्त्रता, राष्ट्रीयता, समानता आदि का साहित्य के विविध अंगों के साथ-साथ, जैसा 
निरूपण हुआ है, उसकी गहरी छाप हमारी देशी भाषाओं के साहित्यों पर पड़ी है। 
99 ई० के पूर्व के हमारे राजनीतिक नेतागणों ने अपने व्याख्यानों और लेखों 
हेतु पाश्चात्य साहित्य से ही प्रेरणा ग्रहण की और उन्हें पाश्चात्य साहित्य के ढंग पर 
ही ढाला एवं विचार तथा कार्य में उन्होंने सक्रिय रूप से अंग्रेज नेताओं व वक्ताओं 
की नकल की। अंग्रेजी ग्रन्थों और पुस्तकों ने हमारे देश में नवीन विचारधाराएं 
हात ज शास वाहि आहिल किया मम कीं। पाश्चात्य साहि सा नमूने” प्रदर्शित 
किये जिनकी नकल हमारे साहित्यकारों बे. की । 

हमारा गद्य साहित्य प्रायः अंग्रेजी पुस्तकों के अनुवाद से ही शुरू होता है। 
हमारे गद्य साहित्यकारों ने पाश्चात्य आदशों के अनुकूल ही लेख लिखे हैं। उन्होंने 
अपने लेखों व निबन्धों में पाश्चात्य कथानक शेली का अनुकरण किया। स्वयं 
रवीन्द्रनाथ टैगोर भी इस अपवाद से मुक्त नहीं हैं । 

भारतीय नाटकों पर पाश्चात्य नाटकों की छाप पड़ी । वर्तमान भारतीय नाटकों 
में रंगमंच के विस्तृत संकेतों का प्रयोग तथा सामाजिक और वेयक्तिक समस्याओं का 
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विश्लेषण पाश्चात्य नाटकों के प्रभाव का फल है। इब्सन, गाल्सवर्दी, बर्नाडं शॉ जैसे 
पाश्चात्य नाट्यकारों की शैली एवं प्रवृत्तियों की नकल भारतीय नाटककारों ने की । 
हमारे साहित्य में एकांकी नाटक एवं समस्या नाटक का प्रादुर्भाव पाश्चात्य नाटक- 
साहित्य के प्रभाव का स्पष्ट फल है । श्री लक्ष्मीनारायण मिश्र, श्री गोविन्दवल्लभ पन्त, 
श्री अश्क, श्री प्रेमी, श्री उदयशंकर भट्ट, श्री कैलाशनाथ भटनागर, सेठ गोविन्ददास 
जैसे नाटककारों की कृतियों में पाश्चात्य नाटक-साहित्य का प्रभाव स्पष्ट दृष्टिगोचर है। 
छोटी-छोटी कहानियों और उपन्यासों में भी पाश्चात्य साहित्य की गहरी छाप 
है। उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्धं तक तो हमारे साहित्य में इनका संथा अभाव ही 
रहा है। पश्चिमी गत्पों और उपन्यासों के अनुवाद के साथ-साथ इस क्षेत्र में मौलिक 
रचनाओं का भी प्रारम्भ हुआ | ये मौलिक रचनाएं भी विचारधारा, शैली और 
विषय के चुनाव में पाश्चात्यं प्रभाव से मुक्त नहीं रहीं । उनमें पाश्‍चात्य कथानक 
और शेली का अनुकरण किया गया। समालोचना में पाइचात्य तत्त्वों को अपनाया 
गया। 
` काव्य के क्षेत्र में भी पश्चिम की छाप पड़ी । अंग्रेजी सॉनेट (9०००९) और 
ओड (04९) का अनुकरण करके “चतुर्दश पदियाँ' और 'सम्बोधन गीत” लिखे गये। 
अतुकान्त कविताओं (8।7 ५८४४०) का भी खूब प्रचार बढ़ा ।- वंगला में मधुसूदन 
दत्त और हिन्दी में अयोध्यासिंह उपाध्याय ने अतुकान्त कविता में अपूर्वं सफलता प्राप्त 
की । अंग्रेजी गीतों (7५7८5) का भी खूब अनुकरण होने लगा। प्रेम की : कविताओं 
और छायावादी कविताओं में अंग्रेजी विचारों और शैली का अनुकरण किया गया | 
निवन्ध में भी पश्चिम की नकल की गयी । देशी भाषाओं के कोष और व्याकरण 
बनाने में पाश्‍चात्य विद्वानों का खूब हाथ रहा । ईसाई पादरियों और धर्म-प्रचारकों ने 
बाइविल का सन्देश जनसाधारण तक पहुँचाने के लिए देशी भाषाओं के लिए टाइप 
निर्माण किये, मुद्रणालय खोले और देशी भाषाओं का पुर्ण ज्ञान प्राप्त करने के लिए 
उन भाषाओं के व्याकरण और शब्द-कोष बनाये । अधिकतर सभी प्रान्तीय भाषाओं. 
के प्रथम व्याकरण-लेखक ईसाई पादरीगण हैं | पश्चिमी विद्वानों ने देशी भाषाओं के 
इतिहास भी लिखे हैं और उनके विकास और प्रचार के लिए संस्थाएं भी स्थापित 
की हैं। 848 ई० में फाब्स ने “गुजरात वर्नाक्यूलर सोसाइटी” की स्थापना की 
जिससे साहित्य की उन्नति के लिए संगठित प्रयत्न किये जाने लगे | अंग्रेज पादरियों व 
धर्म-प्रवतंकों ने मराठी भाषा के ऐसे कोष व व्याकरण-ग्रन्थ निर्मित किये कि मराठी 
का नया विकसित रूप प्रकट होने लगा, पर यह रूप प्राचीन परम्पराओं से इतना 
भिन्न हो गया कि श्री विष्णुशास्त्री चिपलूणकर ने तो अपने निबन्धों में मराठों के इस 
नवीन अंग्रेजी रूप की खूब खबर ले ली। 
पाश्चात्य प्रभाव के अन्तर्गत देशी भाषाओं के भी मुद्रणालय स्थापित किये गये 
और समाचारपत्र व अखबार निकाले गये । 780 ई में हिकी (#०६9) ने प्रथम 
अंग्रेजी पत्र “बंगाल गजट' प्रकाशित किया । इसका अनुकरण करके ]876 ई० में 
देशी भाषा का प्रथम भारतीय पत्र 'बंगाल समाचार' निकला और 7822 ई० से 
गुजराती “बम्बई समाचार” प्रकाशित होने लगा । 7845 ई० में हिन्दी का सर्वप्रथम 
पत्र “बनारस अखबार निकला । देशी भाषाओं के इन पत्रों तथा मासिकों ने हमें 
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विश्व के अन्य देशों से ही सम्बन्धित नहीं किया, वरन्‌ उन देशों के साहित्यावलोकन में 
तथा उनके श्रेष्ठ अंगों का अनुकरण करने का सुअवसर भी दिया । 

हमारे देश की प्राचीनतम [भाषा संस्कृत के अध्ययन का पुनरुद्धार _दो_अंगेजी 
भाषा के द्वारा हुआ। संस्कृत सीखने वाला प्रथम अंग्रेज चाल्स विल्किस था और 
संस्कत का समुचित महत्त्व समझने वाला व्यक्ति सर विलियम जोन्स था जो ]783 
ई० में कलकत्ता की सुप्रीम कोटं का न्यायाधीश नियुक्त होकर भारत आया था और 
जिसने पूर्वी साहित्य और ज्ञान-विज्ञान की खोज करने के लिए “बंगाल एशियाटिक 
सोसाइटी” की स्थापना की थी । विल्किस, विलियम जोन्स, कोलब्रुक, विलसन, विलियम्स, 
मैक्समूलर आदि विद्वानों ने संस्कृत का अध्ययन किया, प्रसिद्ध संस्कृत ग्रन्थों का संकलन 
और अनुवाद किया और विश्व का, विशेषकर भारतीयों का ध्यान संस्कृत की ओर 
अधिक आक्कष्ट किया । 

पाश्चात्य सभ्यता और भारतीय राजनीति--राजनीतिक क्षेत्र में पाश्‍चात्य ढंग 
के विचारों और शासन ने हमें राजनीतिक एकता तथा वैधानिक नियमों की भावना 
और स्वतन्त्रता व समानता की प्रवल उत्कण्ठा दी है। पाश्चात्य विचार-प्रणालियों 
से ही भारत में राष्ट्रीय चेतना व जागृति का विकास हुआ और उग्र राष्ट्रीयता की 
भावना का प्रादुर्भाव हुआ । वस्तुतः राष्ट्रीयता की भावना पश्चिम से ली गयी और 
इसने आधुनिक भारतीय इतिहास को अत्यधिक प्रभावित किया है। वाशिंगटन, 
क्रॉमवेल, मेजिनी, गरीवाल्डी, नेपोलियन आदि से हमने राजनीतिक क्षेत्र में राष्ट्रीयता 
के लिए प्रेरणा ली । राजनीतिक जागृति और राष्ट्रीयता की लहर में देश के सभी तत्त्व 
एक हो गये । परन्तु इतने पर भी अंग्रेजी शासन ने साम्प्रदायिकता और पृथक्‌ निर्वाचन 
को दूषित प्रणाली का सूत्रपात. कर दिया । इसका अन्त हमें देश का विभाजन करके 
करना पड़ा। 

अंग्रेजी शासन की समानता, शान्ति, एकता और शासन-विधान के विकास 
तथा पाश्चात्य राजनीतिक सिद्धान्तों के प्रसार से हमारे देश में लोकतन्त्रीय और 
प्रजातन्त्रीय संस्थाओं पर अधिक जोर दिया जाने लगा । राष्ट्रीयता की भावना और 
प्रजातन्त्र के विचारों ने देश में तीब्र असंतोप के वीज बो दिये। देश की बढ़ती हुई 
दरिद्रता और प्राचीन सामाजिक व्यवस्था कें विनाश से यह असंतोष अधिक गहरा 
और देशव्यापी होता गया । फलस्वरूप, मध्यम-वर्ग अधिक उम्र हो गये और अपने 
स्वत्वों की रक्षा व राजनीतिक स्वतन्त्रता के लिए उनकी मांगें उत्तरोत्तर बढ़ने लगीं। 
इसके अतिरिक्त वे साम्यवाद, समाजवाद, व्यक्तिवाद जैसे पाश्चात्य राजनीतिक सिद्धन्तों 
को अपनाने लगे । 

भारतीय समाज और पाश्चात्य सभ्यता--पाश्‍्चात्य सभ्यता व संस्कृति के 
प्रभाव से हमारे समाज में एक क्रान्ति उत्पन्न हो गयी है। एक ओर अनुदार प्रति- 
क्रियावादियों का प्रादुर्भाव हुआ जिन्होंने अतीत की दुहाई देकर हमारे सामाजिक 
ढाँचे पर पश्चिम की काली छाया की वृद्धि को रोकना चाहा, सभी प्रकार की प्रगति 
का घोर विरोध किया और भूत काल के विचारों व प्रथाओं के अनुसार ही. चलने के 
नारे लगाये । दूसरी ओर प्रगतिशील व्यक्तियों का उत्कर्ष हुआ जिन्होंने अस्पृश्यता, 
बाल-बिवाह, पर्दा-प्रथा, देवदासी-प्रथा, बहु-विवाह निरक्षरता आदि सामाजिक कुरी- 
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तियों की ओर लोगों का ध्यान आकृष्ट कराया और पश्चिम की अच्छी बातों को 
ग्रहण करने पर अधिक जोर दिया । इससे हमारी सामाजिक चेतनता जाग्रत हो गयी 
और नवीन मध्यम-वर्गों का उदय हुआ। इन वर्गों ने पश्चिम की अनेक बातों को 
ग्रहण कर लिया । समाज व देश की कायापलट करने में इन वर्गों का अधिक हाथ 
रहा । देशव्यापी क्रान्ति के अग्रगामी दूत और पथ-प्रदशंक उत्पन्न करने का सौमाग्य 
इन्हीं वर्गों का रहा है 
पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति के सम्पर्क से हमारे प्राचीन नैतिक विचार इतने 
परिवर्तित हो गये हैं कि हम उनके प्राचीन स्वरूप को पहचान भी नहीं सकते । हमारी 
वेष-भूषा, खान-पान, आचार-विचार, शिष्टाचार-व्यवहार आदि पाश्चात्य प्रभाव की 
गहरी झलक प्रकट करते हैं। हिन्दू समाज के मूल आधार जाति-प्रथा का दुर्ग धरा- 
शायी हो रहा है एवं सामाजिक कुरीतियों की अन्त्येष्टि हो रही है। पश्चिम ने जीवन 
और चरित्र का नवीन “दृष्टिकोण उत्पन्न कर दिया है। व्यक्तिवाद, स्नेहवाद और 
क्रान्ति की एक नवीन लहर समाज में दौड़ रही है। व्यक्तिवाद पर अधिक जोर देने 
से हमारे सामाजिक बन्धन ढीले पड़ गये हैं । संयुक्त-परिवारःप्रणाली और जाति-प्रथा 
को इसके गहरे आघात लगे हैं। पहले समाज और उसकी संस्थाओं के हित के लिए 
व्यक्ति: सर्वस्व प्रदान कर देते थे। वे अपना अस्तित्व भी मिटा देते थे । परन्तु अब 
व्यक्ति अपने को समाज से ऊपर समझता है; वह समाज को गौण मानता है। इससे 
प्राचीन सामाजिक सन्तुलन विगड़ गया और समाज का ढाँचा लड़खड़ाने लगा है । 
परन्तु पश्चिम का प्रभाव हमारी सामाजिक कुरीतियों और कुप्रथाओं के निवा- 
रण के लिए लाभप्रद हुआ । सामाजिक सुधारों की प्रेरणा पश्चिम के प्रभाव का ही 
परिणाम है । भारतीय स्त्रियों को धार्मिक और सामाजिक बेड़ियों से मुंक्त करने और 
उनके उत्थान के प्रयत्न करने में पश्चिम के प्रभाव ने अत्यधिक योग दिया । अखिल 
भारतीय महिला परिषद की स्थापना हुई । महिलाओं के उत्थान ब प्रगति के लिए 
इसने देशव्यापी सफल आन्दोलन किया । 
भारतीय घर्मे और पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति--धामिक क्षेत्र में भी पाश्चात्य 
प्रभाव से एक विशिष्ट क्रान्ति हो गयी । अन्धविश्वास और श्रद्धा का स्थान बुद्धि 
और तकं ने ले लिया एवं उदारता तथा स्वतन्त्र विचार कट्टरता और शास्त्रवाद पर 
विजयी होने लगे । पश्चिम ने हमें भौतिक वाद का नवीनतम दर्शन, वौद्धिक उत्तेजना 
भौर धामिक बातों के प्रति अन्वेषण और जिज्ञासा की तीव्र भावना प्रदान की । 
प्राचीन विश्वासों, परम्पराओं और सिद्धान्तों को विज्ञान-तर्क और समालोचना की 
कसौटी पर उतारा गया और उनमें से अनेक की निन्दा कर उन्हें त्याग दिया गया । 
कहीं-कहीं अच्छी बातों को भी छोड़ दिया गया क्योंकि वे अतीत की परम्पराओं मौर 
प्रथाओं पर आश्रित थीं। अनेक भारतीयों को हिन्दू ध्म ढकोसला-मात्र प्रतीत होने 
लगा और उन्होंने पश्चिम की अनेक बातों के साथ-साथ ईसाई धमं को भी ग्रहण कर 
लिया। भारतीय दर्शन के स्थान पर पाश्चात्य दर्शन और बाइबिल का गहन अध्ययन 
किया जाने लगा | सौभाग्य से इस प्रवृत्ति के विरुद्ध प्रतिक्रिया उत्पन्न हुई और राजा 
राममोहन राय, स्वामी विवेकानन्द, श्री अरविन्व जैसे धामिक और सामाजिक सुधा- 
 रकों ने अपने आन्दोलनों से इस प्रवृत्ति का अन्त कर दिया । 
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वैज्ञानिक अन्वेषण और अनुसन्धान की भावना--मध्य-युग में भारत की वैज्ञा- 
निक अन्वेषण की भावना और अनुसन्धान की तीब्र लालसा का अन्त हो चुका था। 
आधुनिक युग में पश्चिम के सम्पर्क से भारतीयों को यह अनुभव हुआ कि पश्चिम की 
अभूतपूर्व उन्नति का प्रमुख कारण विज्ञान की उन्नति है। उन्होंने यह भलीभाँति 
जान लिया कि पश्चिम में ज्ञान की वृद्धि और विकास के लिए विज्ञान ने अगणित मार्ग 
खोल दिये हैं। उन्होंने पश्चिम के अन्वेषणों, आविष्कारों और वैज्ञानिकों से जीवन 
का गतिंशील दृष्टिकोण, तक और विचार करने की वैज्ञानिक व विवेकशील प्रणाली 
तथा जीवन के विविध क्षेत्रों में विज्ञान का सुन्दर सदुपयोग करना सीखा । पश्चिम 
ने हमें वैज्ञानिक अन्वेषण और अनुसन्धान की भावना, प्रयोग की प्रणाली और साहसी 
कार्यं करने की क्षमता प्रदान की है। पश्चिम से ही हमने नवीन ज्ञान-विज्ञान और 
सत्य की खोज करने की प्रबल उत्कण्ठा एवं जीवन के आन्तरिक. रहस्यों को समझ 


- लेने की शक्ति, जिसे हम मध्य-युग में भूल चुके थे, पुनः प्राप्त कर ली है। इसके 


फलस्वरूप भारतीय शिक्षण-संस्थाओं ओर विश्वविद्यालयों में वैज्ञानिक विषयों के 
शिक्षण और परीक्षण की समुचित व्यवस्था हो गयी एवं वैज्ञानिक अनुसन्धानों के लिए 
विविध संस्थाओं और प्रयोगशालाओं की स्थापना हुई जिनमें बंगलौर के “इण्डियन 
इन्स्टीट्यूट ऑव साइन्स' का नाम विशेष उल्लेखनीय है। 

भारत की ललितकलाए और पश्चिम--हमें अपनी प्राचीन ललितकलाओं ओर 
अतीत के गौरव का ज्ञान पश्चिम ने हो कराया है। इन्हें हम मध्य-युग में पूर्ण रूप से 
विस्मृत कर चुके थे । सिस्टर निवेदिता, हैवेल, फर्युं सन, हिन्दू स्टुअर्ट जैसे यूरोपीय 
विद्वानों ने भारत की ललितकलाओं के प्रधान तत्वों, प्रमुख प्रवृत्तियों एवं कलात्मक 
अभिव्यंजना को विश्व के सम्मुख प्रदर्शित किया। कनिघम, कुमारस्वामी, मार्शल, 
पर्सी ब्राउन, स्मिथ, टॉड, मैक्समूलर ने भारत के अतीत की गौरव-गाथाओं का सजीव 
बर्णन अपने ग्रन्थों में किया। अंग्रेज और यूरोपीय विद्वानों ने भारत के शिलालेखों 
का स्पष्टीकरण किया, गुढ़ाक्षरों का अर्थ निकाला, उत्खनन-कार्य किया एवं इतिहास- 
लेखन की विविध सामग्री प्रस्तुत की । इस प्रकार पश्चिम के सफल प्रयासों के कारण 
ही हम अपने अतीत के गौरव को समझ सके और अपने पूर्वजों की देन को पुनः प्राप्त 
कर सके । 

भारत का आथिक जीवन ओर पश्चिस का प्रभाव--आशिक क्षेत्र में पश्चिम 
की भौतिक सभ्यता के उच्चतम जीवन-स्तर ने भारतीय जीवन-स्तर को चुनौती दे 
दी । फलस्वरूप, हमारे देश के जीवन की प्राचीन और सरल प्रणालियाँ व साधन 
नष्ट-भ्रष्ट होने लगे । अब पैतृक धन्धे और बंश-परम्पराओं के व्यवसाय जीवन-निर्वाह्‌ 
करने या सुखी जीवन व्यतीत करने के लिए अनुपयुक्त हो गये। अंग्रेजों की आधिक 
और व्यापारिक नीति के कारण भारत के प्राचीन उद्योग-धग्धे विनष्ट हो गये और 
देश कृषिःप्रधान हो गया । पर जनसंख्या की वृद्धि और नवीन उद्योगों के अभाव से 
कृषि भी जीवनःनिर्वाह का समुचित साधन न हो सको । इससे नवीन आथिक सम- 
स्याओं का उत्कपं हुआ | इसी बीच जापान, जमनी और अमेरिका के पूँजीवाद और 
औद्योगीकरण ने भारतीयों में जागृति पैदा कर उनकी आँखें खोल दीं । देश के खनिज 
पदार्थ, कच्चा माल, औद्योगिक साधनों का बाहुल्य ओर श्रम की प्रचुरता ने भी 
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भारतीयों को देश के औद्योगीकरण के हेतु उत्तेजित किया । पाश्चात्य प्रभाव के 
अन्तर्गेत देश में धीरे-धीरे नवीन उद्योगों और व्यवसायों का निर्माण हुआ और ओऔद्यो- 
गीकरण की ओर ठोस कदम उठाये जाने लगे । इसके परिणामस्वरूप प्राचीन आथिक 
मुल्यांकन परिवर्तित हो गया और रहन-सहन का स्तर भी ऊँचा उठने लगा। जीवन 
की भौतिक दशाओं में हुए परिवतंनों ने भारतीयों के दृष्टिकोण में भी गहन परिवर्तन 
कर दिया । उन्हें अपनी दरिद्रता और आथिक हीनता अधिक अखरने लगी । इनके 
निवारण के लिए और आथिक उन्नति के लिए ठोस कदम उठाये जाने लगे। ग्रामों में 
कृषि की उन्नति के साथ-साथ नगरों के उद्योगों की भी प्रगति होने लगी । इससे हमारे 
आधिक जीवन का आधुनिकीकरण होने लगा । 

परन्तु पश्चिम की सबसे बड़ी आथिक ओर राजनीतिक घटना, जिसने भारत के 
आधिक, राजनीतिक, सामाजिक और नैतिक विकास को प्रभावित किया, रूस की 


क्रान्ति है। मास्को में ही नहीं, चीन देश में भी श्रमजीवियों द्वारा राज्य-शक्ति और . 


अधिकार धारण कर लेने से भी भारत के नवयुवकों पर गहरा प्रभाव पड़ा। वे 
साम्यवाद और समाजवाद की ओर अधिक झुकने लगे । श्रमजीवियों और कृषकों की 
हीन दशा की ओर लोगों का ध्यान अधिक आकषित होने लगा। 920 ई० के पूर्व 
भारत में शायद ही श्रमिकों अथवा कृषकों का कोई संगठन 'रहा हो । परन्तु दोनों 
विशवयुद्धों के वीच के युग में और उसके वाद के काल में श्रम-आन्दोलन और कृषकों 
की हलचल प्रारम्भ हो गयी तथा कम्युनिस्ट पार्टी की स्थापना हो गयी । माक्स और 
एंजिल्स से प्राप्त सामाजिक आन्दोलन की विचारधारा भारत में आर्थिक, राजनीतिक 
ओर सामाजिक व्यवस्था के लिए कान्तिकारी प्रमाणित हुई है । हिन्द्र सामाजिक 
व्यवस्था-क्रम और भारतीय जोवन का परम्परागत ढाँचा संयुक्त परिवार प्रथा और 
इस्लाम तथा हिन्दू धर्म के वैयक्तिक कानूनों पर आश्रित रहा है। पश्चिम में आथिक 
व सामाजिक विचार और धमं निरपेक्षता इस व्यवस्या-क्रम और परम्परागत ढाँचे 
के लिए घातक हो गये । 
पश्चिम की नवीनतम विचारःप्रणालियों ने भारत में स्वतन्त्रता की उत्कण्ठा, 
समाजिक न्याय की तीब्र लालसा, क्रान्ति की दृढ़ भावना और विप्लवकारी अरा- 
जकता की चित्त-ृत्ति प्रस्तुत की । इन सबने धमं, पूंजीवाद और शोषण के साम्राज्य 
को चुतौती दे दी और समानता की एक नवीन माँग उत्पन्न हो गयी तथा आथिक अंगों 
प्र आश्रित विभिन्न प्रकार की राष्ट्रीय भावना उदित हो गयी । इसके परिणामस्वरूप 
विश्व का प्राचोन रणक्षेत्र भारत आज पुनः विरोधी सांस्कृतिक शक्तियों का संग्राम 
स्थल बन गया है। नवीन मानवता के उदय होने के पूर्व ही भारत में नवीनता और 
आचीनतम मूल्यांकन में परस्पर संघर्ष छिड़ गया। इस संघर्षं के बीच भारत की 
युवक पीढ़ी ही ऐसा समन्वय उत्पन्न कर सकती है जिसमें हमारे देश की सांस्क्ृतिक देन 
और भी अधिक सुसम्पन्न हो जाय । 
आधुनिक पाश्चात्य संस्कृति पर भारत का प्रभाव 
उपरोक्त वर्णन से ऐसा प्रतीत होता है कि पश्चिम ने आधुनिक युग में भारत 
को अत्यधिक प्रभावित किया और वह उसके प्रभाव से दब-सा गया है। यह बात 
ठीक है कि पाश्चात्य प्रभाव से चाग नभात भारत में नवीन जागृति हुई और नवाझ में नवीन जागृति हुई और नवाभ्युत्यान का 
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सूत्रपात हुआ। परन्तु भारत ने भी पाश्चात्य संस्कृति को कम प्रभावित नहीं किया। 
प्रस्तुत पुस्तक के नवम्‌ अध्याय में प्राचीन काल की पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति पर 
भारत के प्रभाव का विशद्‌ वर्णन है। मध्ययुग में भी अरव और इटली के निवासी 
जो यूरोप में एशिया के व्यापार की प्रमुख श्वृंखला थे, भारत की व्यापारिक वस्तुओं 
के साथ-साथ भारतीय सांस्कृतिक बिचारधाराओं और तत्त्वों को पाश्चात्य देशों में ले 
गये । इसके अतिरिक्त मध्य-युग में बनियर, सर टॉमस रो, टैवरनीयर, पीटर मण्डी, 
मण्डल स्लो, मनुची जैसे यात्रियों, जेसुइट पादरियों आदि ने भारत में भ्रमण किया 
था और यहाँ से सांस्कृतिक प्रेरणा पश्चिम को ले गये थे। सर टामस रो ने भारत की 
सम्पन्नता के विचारों से इंगलैण्ड के प्रसिद्ध कवि मिल्टन को इतना अधिक प्रभावित 
किया था कि उसने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ “पैराडाइज लास्ट (27३५5९ !.०8) में शैतान 
का वर्णन करते हुए भारत की प्रचुर सम्पत्ति का उल्लेख कर दिया । इसी प्रकार 


` ड्राइडन भी इतना अधिक प्रभावित हुआ कि उसने 'औरंगजेब' नाटक लिख डाला । 


67! ई० में फ्रेंच यात्री वनियर प्रसिद्ध मुगल राजकुमार दाराशिकोह द्वारा 
फारसी भाषा में अनुवादित 'उपनिषद' की पाण्डुलिपि फ्रान्स ले गया था। इसके पश्चात्‌ 
फ्रेंच और जर्मन ईसाई (जेसुइट) पादरियों और घर्म-प्रवतंकों ने संस्कृत का अध्ययन 
किया एवं वेदों तथा अन्य संस्कत ग्रन्थों के अनुवाद प्रकाशित किये। एक जेसुइट पादरी 
ने तो 732 ई० में संस्कृत व्याकरण की रचना भी की । इसका प्रभाव यह हुआ 
कि फ्रान्स के प्रसिद्ध क्रिन्तिकारी लेखक वॉल्टेयर (४०४०) की श्रद्धा व भक्ति भारत 
और उसके ज्ञान के प्रति अधिक बढ़ गयी और वाद में एमिल (4/९) ने तो इस बात 
पर बल दिया कि आध्यात्मिक प्रगति के लिए मानवता को 'आत्माओं का ब्राह्मणकरण' 
करना अतिवायं है । 

अठारहवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षो में यूरोपोय विद्वानों ने भारत की संस्क्कति 
के अध्ययन के हेतु सामूहिक रूप से व्यवस्थित प्रयास किये । तीन अंग्रेज विद्वानों, सर 
चाल्सँ विल्किस, सर विलियम जोन्स और कोलब्ुक ने, जिनका उद्देश्य हिन्दू और 
यूरोपीय ज्ञान का सुन्दर समन्वय करना था, पाश्चात्य विश्व में प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों 
को प्रस्तुत करने का प्रशंसनीय कार्यं किया। ।785 ई० में सर चाल्सँ विल्किस 
ने सर्वप्रथम हिन्दुओं के प्रसिद्ध ग्रन्थ 'गीता” का अनुवाद अंग्रेजी में किया और 
785 ई० में ही सर विलियम जोन्स ने “बंगाल एशियाटिक सोसाइटी' की स्थापना 
की । इस सोसाइटी के तत्त्वावधान में भारत के ऐसे सुप्रसिद्ध ग्रन्थों का पाश्चात्य 
भाषाओं में अनुबाद हुआ जिससे यूरोप व अमरीका में भारतीय संस्कृति की ध्वनि गू ज 
उठी । विलियम जोन्स ने “मनुस्मृति” का अंग्रेजी में अनुवाद किया और कालिदास ने 
“शकुन्तला” तथा अन्य नाटकों के अनुवाद के साथ-साथ अन्य ग्रन्थों का संकलन भी 
क्रिया । जोन्स ही सर्वप्रथम व्यक्ति था जिसने यह बताया कि संस्कृत सवसे अधिक 
वैज्ञानिक भाषा है और यूरोप की प्राचीन साहित्यिक भाषाओं, यूनानी ब॒ लैटिन तथा 
इरान की पुरानी 'जन्द' का संस्कृत से घनिष्ठ सम्बन्ध है । इनके शब्दों में बहुत समा- 
नता है और ये सब एक मूल से प्रादुर्भूत भाषाएं हैं । इस प्रकार उसने इन भाषाओं 
से तुलनात्मक भाषाशास्त्र की नींव डाली । बाद में इससे यह भी विदित हुआ कि इन 
भाषाओं को बोलने वाली जातियों के धर्म-कर्म, देव-गाथाओं, प्रथाओं और संस्थाओं 
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में भी बड़ा सादृश्य था । इस प्रकार आयं जाति और उसके मूल निवासस्थान का पता 
लगा और उस पर अधिक प्रभाव पड़ा । 
विलियम जोन्स ने पुराणों के चन्द्रगुप्त तथा यूनानी लेखकों के सेण्ड्राकोटुस की 
अभिन्नता मानकर प्राचीन भारत के तिथिक्रम की आधारशिला रख दी ! इससे प्राचीन 
अभिलेख ओर सिक्कों को पढ़ने की अभिरुचि उत्पन्न हो गयी । उन्नीसवीं शताव्दी के 
प्रारम्भ में कोलब्रुक ने अनुवाद के क्षेत्र में सबसे अधिक कार्य किया । उसने हिन्दू 
कानून, दर्शन, व्याकरण, धमं और ज्योतिष का अध्ययन कर अनेक संस्कृत के ग्रन्थों 
का संकलन किया जिनमें पाणिनि का व्याकरण और 'हितोपदेश' प्रमुख थे ऐसा कहा 
जाता है कि हैमिल्टन नामक अंग्रेज ने कुछ जर्मन और फ्रान्सीसी विद्वानों को 
संस्कृत की शिक्षा दी । इससे जमंनी और फ्रान्सीसी विद्वानों द्वारा भारतीय संस्कृति 
की खोज के अकथनीय प्रयत्न किये गये एवं जमंनी ने ही संस्कृत साहित्य के गुप्त 
कोष को सबसे अधिक प्रकाश में लाने का सराहनीय कार्य किया । इसका प्रभाव जर्मन 
दार्शनिकों और लेखकों पर खूब हुआ । प्रसिद्ध विद्वान शोपेनहोर (००९०॥०५r) 
को तो 'उपनिषद्‌' ईश्वरीय ज्ञान और प्रकाश जैसे प्रतीत हुए । उसने कहा था कि 
उपनिषद्‌ उसके जीवन की चिर-शाम्ति है। प्रसिद्ध दार्शनिक काण्ट (Kant) का प्रमुख 
सिद्धान्त कि अनुभव की वस्तुएँ और बातें स्वयं उन वस्तुओं और वातों का केवल 
प्रतिभास हैं, उपनिषदों का एक माना हुआ सिद्धान्त है। शिलर के 'मेरिया स्टुअर्ट” पर 
कालिदास के 'मेघदूत” का प्रभाव बिलकुल स्पष्ट है । प्रसिद्ध कवि गेटे (०९४४९) ने 
तो कालिदास के 'शकुन्तला' नाटक की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। गेटे ने अपने 
'फॉस्ट' (4५७४) की प्रस्तावना कालिदास के नाटक के अनुरूप ही दी है। मैक्स- 
` मूलर ने तीस वर्ष के निरन्तर श्रम के पश्चात्‌ ऋग्वेद” का अनुवाद पूर्ण किया । इस 
विद्वान को भारतीय संस्कृति से इतनी अधिक प्रेरणा मिली थी कि उसने अपनी 
मौलिक रचनाओं, संस्कृत ग्रन्थों के अनुवादों और संकलनों द्वारा पश्चिम के निवासियों 
को भारतीय संस्कृति की दिव्यता और विलक्षणता का अनुभव करा दिया । इसके 
अतिरिक्त उसने भाषा, विज्ञान और धमं के तुलनात्मक अध्ययन की ओर विद्वानों का 
ध्यान आकषित कर धर्म और दर्शन के क्षेत्र में क्रान्ति उत्पन्न कर दी। 
अमरीका के विद्वान्‌ भी भारतीय संस्कृति, धर्म व दर्शन से प्रभावित हुए बिना 
नहीं रह सके। अमरीका के प्रसिद्ध लेखक व विचारक इमरसन (९5००), थोरु 
(T०९३५), कवि वाल्ट ह्लिटमैन (Walt Whitman) और अलकॉट पर भारतीय 
दर्शन का अत्यधिक प्रभाव रहा । इमरसन ने, जो बार-बार अपने साथी कवियों, ` 
लेखकों और विचारकों को 'गीत' और उपनिषद्‌ पढ़कर सुनाया करते थे, वेदान्त पर 
खूब लिखा है। इमरसन के “ओवर सोल' और 'सकिल्स' (‘The Over-Soul’ and 
८7०७४) जैसे निबन्ध और 'ब्रह्म' जैसी कविता में ‘उपनिषद्‌? के विचारों के अतिरिक्त 
कुछ है ही नहीं। कवि ह्विटमंन की कविता 'पैसेज टू इण्डिया” और 'लीब्ज आंव द 
ग्रास' में भारत की अध्यात्म विद्या और 'गीता' तथा “उपनिषद्‌ के विचारों की स्पष्ट 
आभा है। स्वामी विवेकानन्द के अमरीका भ्रमण करने पर बहाँ भारतीय संस्कृति 
और वेदान्त का अधिक प्रचार हुआ और आज भी वहाँ स्वामीजी के आश्रम भारतीय 
संस्कृति व दर्शन के केन्द्रस्वरूप विद्यमान हैँ । थोड़े समय पूर्व जे० कृष्णमृति ने अमः 
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रीका में भारतीय दर्शन व आत्मतत्व-ज्ञान को वैज्ञानिक ढंग से लोगों के सम्मुख 
रखकर उन्हें प्रभावित किया है। यदि उत्तर अमरीका में वेदान्त के अध्ययन भोर 
अनुकरण के लिए 'केलीफोर्निया ग्रूप” की स्थापना हुई तो दक्षिण अमरीका में ब्राजील 
में .एक संस्था, ‘Circulo Esoterico da communaho do pensamanto in 
a० P७।०' प्रतिष्ठित हुई है जिसका उद्देश्य भारत की अध्यात्म विद्या को समझना 
और उसका अनुकरण करना है । इसके अतिरिक्त इण्डिया सोसाइटी और इन्टरनेशनल 
स्कल आँव बैदिक एण्ड एलाइड रिसचं जिन्हें अमरीका में भारतीयों ने स्थापित और 
संगठित किया है, भारतीय संस्कृति के प्रसार में प्रशंसनीय कार्य कर रहे द । यूरोप व 
अमरीका के समान ही इंगलैण्ड के विद्वानों, लेखकों, विचारों, दाशंनिकों और कवियों 
पर भी भारतीय धमं व दर्शन का गहरा प्रभाव रहा है। शैली, वर्ड सवर्थ, रॉबर्ट 
ब्राउनिंग और कारलाइल की कविताओं में वेदान्त की आभा स्पष्टतया झलकती है । 
जब इमरसन ने सर्वप्रथम कारलाइल से भेंट की तो कारलाइल ने उसे 'गीता' की एक 
सुन्दर प्रति ही उपहार में देने के लिए पसन्द की । टेनीसन ने भी अपनी कतिपय 
कविताओं में भारतीय विषयों का वर्णन किया है। सर जान बुडरोफ (Sir John 
००५०९) ने भारत के तान्त्रिक म का अ और संकलन अंग्रेजी शा 
र आधुनिक युग में पश्चिम को भारत के तन्त्रवाद का ज्ञान प ! 
bt हं Gra Heard) ओर अल्डूस हक्सले (Aldous Huxley) जैसे 
अंग्रेज दार्शनिकों के ग्रन्थों और विचारों में भारतीय दर्शन का प्रभाव है और इन्होंने 
इंगलैण्ड में एक योग-आश्रम की स्थापना भी की है । आयरलैण्ड के केल्टिक (Celtic) 
पुनर्जागरण के कवियों और विशेषकर जॉर्ज -रसैल और यीट्स पर हिन्दू दर्शन का 
अत्यधिक प्रभाव रहा है । भारत के जीवन और अध्यात्मवाद की ओर इन दोनों का 
खूब झुकाव रहा है । रसैल की कविता तो भारतीय रहस्यवाद से ओतप्रोत है । f 
अंग्रेजी शासन के अन्तर्गत भारत में अधिकारियों, व्यापारियों और घमं- 
प्रवतंकों के नाते अनेक अंग्रेज भारतीयों के घनिष्ठ सम्पर्क में आये । इनमें से अनेक 
भारतीय संस्कृति से इतने अधिक प्रभावित हुए कि उन्होंने भारत विषयक अनेक ग्रन्थों 
की रचना कर डाली। एलफिन्स्टन, टॉड, मालकम, स्मिथ, डफ जैसे इतिहासज्ञ, सर 
एडविन आरनल्ड तथा किपलिग जैसे कवि और थैकरे जैसे उपन्यास-लेखक ऐसे ही 
अंग्रेजों मं से हैं । उन्नीसवीं शताब्दी में अंग्रेजों का दैनिक जीवन इतना अधिक प्रभावित 
हुआ था कि उनमें भारतीय हुकका ; पुलाव और चटनियाँ अधिक लोकप्रिय हो गयी थीं 
एवं भारतीय रीति-रिवाजों के प्रति अधिक अभिरुचि उत्पन्न हो गयी थी । द 
फ्रान्स का प्रसिद्ध विद्वान रोमां रोलां (R०३ Rolland) भारतीय र 
के गूढ़ अर्थ को समझने के लिए प्रख्यात है । उसने श्रीरामकृष्ण; स्वामी विवेकानन्द 
और महातमा गाँधी पर द्धा और भक्ति से ग्रत्थ लिखे । प्रसिद्ध फ्रेंच रहस्यवादी आ 
रिचई भी अरविन्द के सिद्धान्तों से अत्यधिक प्रभावित हुआ था । अन्य प्रसिद्ध फ्रान्स ती 
विद्वान सिलवेन लेवी (99।४8 ०४१) ने भारतीय कला, साहित्य ओर संस्कृति ड 
अध्ययन में प्रशंसनीय बहुमूल्य कार्ये किया । फ्रान्स म ‘Institute de Civilisation 
[0070७ एक ऐसी संस्था है जिसका उद्देश्य भारतीय जीवन और सभ्यता के 


विप्र अंगों को समझना, अध्ययन करना एवं उनको प्रगति व प्रसार करना है। 
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पेरिस विश्वविद्यालय के लुई रेनों (0/5 Reno) ने जो फ्रान्स में संस्कृत के प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ हैं, ।949 ई० उन्होने शान्ति-निकेतन में अपने व्याख्यान में कहा था कि 
फ़ान्स के सर्वश्रेष्ठ विचारक और लेखक भारतीय विचार और संस्कृति से अधिक प्रभा- 
वित हुए हैं | रेनों वेद, व्याकरण तथा कोषों के पण्डित हैं । फ्रान्स के लियो विश्व- 
विद्यालय में शतपथ ब्राह्मण” के समस्त पदों पर वर्षों से काम चल रहा है। 
प्रसिद्ध जमन विचारक काउण्ट हरमन केजरलिग भारतीय अध्यात्म विद्या या 
आत्मतत्त्वज्ञान से इतना अधिक प्रभावित हुआ था कि दर्शन के क्षेत्र में उसने भारतीय 
दर्शेन की सवंश्रेष्ठता अंगीकार कर ली थी और इसलिए उस' पर यह आरोप लगाया 
गया था कि वह पश्चिम में भारतीय मूल्यांकन और मान्यताओं को प्रतिष्ठित कर रहा 
है। डेनमाकं, नावें, स्वीडन तथा फिनलैण्ड में पाली व संस्कृत पर अनुसन्धान हो रहे 
हैँ । स्विटजरलेण्ड में लूजन॑ विश्वविद्यालय में प्राध्यापक डॉ० रेगामी 'कारण्डव्यूह्‌' का 
संस्कृत संस्करण निकाल रहे हैं। इसी प्रकार स्विटजरलैण्ड में एसकोना की अध्यात्म 
विद्या के अनुसन्धान की एक संस्था, [० Summer $Ch००] of Spiritual 
Research in Ascona’ ने आधुनिक भारत के धर्मों का अध्ययन एक विशिष्ट विषय 
कर दिया है। हालैण्ड में कर्ने इन्स्टीट्यूट और इटली में ओरिएंटल इन्स्टीट्यूट अनु- 
सन्धान के प्रख्यात केन्द्र हैं, जहाँ यूरोपीय विद्वानों के पथ-प्रदर्शन में भारतीय कला, 
साहित्य भौर पुरातत्त्व पर महत्त्वपुर्ण मौलिक कार्य किया गया है । हालँण्ड के चार 
विश्वविद्यालयों ने संस्कृत और भारतीय इतिहास के अन्वेषण को ऊँचे स्तर पर 
पहुंचाया है। यहाँ के विशेष उल्लेखनीय प्राध्यापक जे० खोन्दा हैं जिन्होंने 'महाभारत' 
का 'भीष्म-पवे,” “गरु-पुंराण' आदि को सम्पादित किया है। वेलजियम में पादरी अध्या- 
पक लामोत ने आचार्य नागार्जुन के 'प्रज्ञापारमिता शास्त्र” का अद्वितीय अध्ययन करके 
Le Traits de Ia Grand Vertu de Saggese नामक विदवत्तापूणं ग्रन्थ लिखा । 
नावें के स्टेन कोनोव (9९० £०0४) भारत के धामिक विचार के विकास के विषय 
में अनुसन्धान करने के लिए प्रसिद्ध हैं। जर्मनी के ग्लासेनहैप (G]2९॥१7) संस्कृत 
के अनेक दशनशास्त्रों पर भाष्य लिखने के कारण प्रख्यात हैं । चेकोस्लोवाकिया के 
विण्टरनिट्झ (n€77/2) ने भारतीय साहित्य के इतिहास पर महान्‌ ग्रन्थ लिखने 
के कारण और इटली के प्राध्यापक तुच्ची (77००) ने भी वैष्णव विचारधाराओं के 
विशिष्ट अध्ययन करने के कारण यूरोप में खूब यश प्राप्त किया है । तुच्ची ने संस्कृत 
तथा भारतीय अनुसन्धान में इटली को गौरवास्पद बना दिया है । उन्होंने भारत, 
नेपाल, तिब्बत से अनोखे हस्तलेखों तथा चित्रों की सामग्री संगृहीत की है । पोलँण्ड के 
प्रसिद्ध संस्कृत विद्वान्‌ प्रोफ़ेसर स्टोनिसलाँ एफ० माइकलस्की (Stonislaw F. Mic- 
halऽKi) ने, जो वॉरसा साइण्टिफिक सोसाइटी के ओरिएण्टल सेक्शन के संस्थापक 
हैं, प्राचीन भारतीय साहित्यः और संस्कृति के अध्ययन हेतु अपना समस्त जीवन अर्पित 
कर दिया है। द्वितीय विश्वयुद्ध से पहले जमनी संस्कृत का बड़ा क्षेत्र था। वहाँ के 
. प्रत्येक विश्वविद्यालय में भारतीय साहित्य, धमं, कला आदि का अध्ययन करने के 
` लिए विशेष प्रबन्ध था । संस्कृत भाषा व उसका साहित्य आयं साहित्य है । जर्मन भी 
मरय ठि है। जमनी देश में प्राचीन आयों का साहित्य नहीं है पर भारत में है। 
= क्योंकि वहाँ युगों से आयों का विकास होता रहा है, इसीलिए जर्मनी में संस्कृत के 
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लिए विशेष भावना व रुचि उत्पन्न हो गयी । शोपेनहोर, हुवोल्ट आदि विचारकों ने 
संस्कृतान्तगंत दर्शन की मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की । जमंन भाषा का आदि खरोत समझने 
के लिए भाषाविज्ञों ने वहाँ संस्कृत को प्रथम स्थान दिया। द्वितीय विश्वयुद्ध के बाद 
जर्मनी में पुनः संस्कृत का अध्ययन शुरू हो गया । माबुर्ज में संस्कृत का एक उत्कृष्ट 
पुस्तकालय है। मुस्टर विश्वविद्यालय के डॉ० हाकर ने श्री शंकराचार्य के 'वेदान्त' का 
अध्ययन करने के लिए अपना समस्त जीवन अपित कर दिया है | इसी प्रकार प्रख्यात 
संस्क्ृतज्ञ प्राध्यापक हेलमुण्ट फ्रान ग्लासेनहैप ने भारतीय सम्भ्रदायों पर कई निवन्ध 
लिखे हैं ओर बौद्ध, जैन तथा हिन्दू धर्म पर बड़े सर्वागपूणं ग्रन्थों की रचना कर जर्मन 
साहित्य को सुसम्पन्न किया है। संस्कृत के कई ग्रन्थों का जर्मनी भाषा में मधुर व 
रुचिकर अनुवाद करने में श्री हरमान वेलर अधिक प्रसिद्ध हैं । जमंनी के उत्तर में 


` कील के विद्यापीठ में वैष्णव आगम साहित्य तथा 'उपनिषदों' के 'प्रकाण्ड विद्वान्‌ हैं 


जिनका नाम ऑटोश्राडर है। ये भारत की तेलगू और तामिल भाषा भी पढ़ाते हैं। 
जर्मनी का हैम्बगं नगर सारे यूरोप में जैन अनुसन्धान का प्रख्यात केन्द्र है। यहाँ जैन 
पुराण तथा साहित्य, चरित्र साहित्य व प्राकृत तथा अपभ्रंश भाषाओं का अनुसन्धान 
हो रहा है। यहीं के डॉ० अल्जडॉफ दिगम्वर व श्वेताम्बर दोनों सम्भ्रदायों का ज्ञान 
रखते हैं और अनेक बार भारत-भ्रमण कर चुके हैं । यहीं पर डॉ० तवाड़िया नामक 
भारत के एक पारसी सज्जन हिन्दी, मराठी व गुजराती पढ़ते हैं। बौद्ध धमं में भी 
जर्मन विद्वान रुचि रखते हैं। गोटिंगन विश्वविद्यालय के डॉ० वाल्टश्मिट बौद्ध लुप्त- 
परम्परा महायान के विशेषज्ञ हैं । जमंनी के रूसी क्षेत्र में बाल्टर रूवन संस्कृत के 
विद्वान्‌ हैं और अध्यापक हैं । इनकी विशेषता यह है कि ये साम्यवाद के ऐतिहासिक 
दृष्टिकोण का अनुसरण करते हुए संस्कृत के काव्य-गन्थों में से भी सामाजिक संघर्ष 
के प्रमाण निकालने का प्रयत्न करते हैं । जर्मनी में संस्कृत के अनेक ग्रन्थालय हैं, जैसे 
म्यूनिख व ट्यूलिंगन विद्यापीठ के पुस्तकालय । जमनी के रूसी क्षेत्र में हाले विश्व- 
विद्यालय में Biblio Theckder Dentschen Morgehlandischen Gessll- 
३०६ नामक संस्था है जिसका पूर्वी देश के चालीस हजार ग्रन्थों का संग्रह अक्षुण्ण 
है। इसी प्रकार बॉन में ०००९ 0rent2]istiscle 5५५९ नामक प्राच्य पुस्तक- 
माला कई वर्षों से प्रकाशित हो रही है | इंगलेण्ड की इण्डिया सोसाइटी और थोड़े 
समय पूवं स्थापित “सोसाइटी फॉर कल्चरल फेलोशिप विद इन्डिया (800०५ £07 
Cultural Fellowship with India) लन्दन में स्थापित स्कूल ऑव ओरिएण्टल 
एण्ड अफ्रिकन स्टडीज (Schoo! of Oriental and African Studies) भी यह 
प्रमाणित करती है कि इंगलंण्ड भी भारतीय संस्कृति की दिव्यता और माहात्म्य को 
स्वीकार करता है और भारत से अपने सांस्कृतिक सम्बन्ध बनाये रखना चाहता है। 
इंगलैण्ड में प्रोफेसर टन र संस्कृत और आधुनिक भाषाओं के वेत्ता हैं। डॉ० बाके 
शास्त्रीय संगीत तथा भारतीय लोकनुत्यों में निपुण हैं। प्राध्यापक ब्रफ ने भतृ हरि- 
कृत 'वाक्यपदीय' नामक व्याकरण-दर्शन को अपना इष्टदेव माना । 
बीसवीं शताब्दी में थियोसोफीकल सोसाइटी और उसके सभापतियों डॉ० एनी 
वेसेण्ट, डॉ० अरुण्डेल, सी० जिनराजदास और एन० श्रीराम ने यूरोप और अमरीका में 
सोसाइटी के केन्द्रों द्वारा भारतीय संस्कृति के शाश्वत सत्य एवं अध्यात्मवाद के प्रसार 
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के हेतु सराहनीय कायं किये हैं। डॉ० एनी बेसेण्ट, जिन्होंने अपना समस्त जीवन 
भारत के सामाजिक, सांस्कृतिक और आध्यात्मिक उत्थान के लिए अर्पण कर दिया था, 
अपने लेखों, ग्रन्थों, व्याख्यानों, यात्राओं आदि के द्वारा पश्चिम में भारतीय संस्कृति व 
धर्म के माहात्म्य का प्रसार करती रहीं और विश्व में भारत का नाम उज्ज्वल कर 
उसका गौरव बढ़ाती रहीं। इसी प्रकार स्वामी विवेकानन्द, रवीन्द्रनाथ ठाकुर, 
श्री अरविन्द, महात्मा गांधी, डॉ० राधाकृष्णन, स्वर्गीय जवाहरलाल नेहरू आदि के 

्रतयों, व्याख्यानों, विदेश-प्रमण आदि से पश्चिम में भारत विषयक ज्ञान व संस्कृति 
की वृद्धि हुई। युरोप व अमरीका में अनेक स्थलों पर भारतीय कला व औद्योगिक 
प्रदशनी तथा भारतीय संस्कृति के विविध कार्यक्रम के आयोजन किये गये। इससे 
भारतीय लतिलकलाओं में पश्चिम की अभिरुचि बढ़ी । नन्दलाल बोस जैसे प्रतिभा- 
सम्पन्न भारतीय चित्रकार के चित्रों के पश्चिम में प्रदर्शन, उदयशंकर, रामगोपाल, 
राधा, श्रीराम जैसे श्रेष्ठ कलाकारों द्वारा पश्चिम में भारतीय नृत्य के दिग्दर्शन से 
भारतीय ललितकलाओं के प्रभाव की आभा पश्चिम में बढ़ने लगी । इसके फल- 
स्वरूप यूरोप व अमरीका में भारतीय संस्कृति के शाश्वत सत्य को समझने और पूर्व 
तथा पश्चिम के जीवन में श्रेष्ठ व सुन्दर समन्वय करने के लिए सफल प्रयास किये 
जाने लगे । 


प्रश्नावली 


।. ब्रिटिश शासन के अन्तर्गत हुई भारत की भौतिक प्रगति का वर्णन कीजिये.। 
2. 'भारत का आधुनिकीकरण अंग्रेजों का कार्य है और इसने समस्त भारतीय 


महाद्वीप को प्रभावित किया है।” (जदुनाथ सरकार) । इस कथन की व्याख्या 
कीजिये । 


3. भारत को अंग्रेजों की कया देन रही है? 

4. “ब्रिटिश शासन की प्रथम सदी (]757-7858 ई०) में भारत ने मध्य-युग से 
आधुनिक युग में प्रवेश किया ।” क्या आप इस मत से सहमत हूँ ? 

5. 'कार्नेवालिस से बैण्टिक तक का युग अर्थात मोटे रूप से 7760 ई० से 
!830 ई० तक का काल आधुनिक भारत के अन्धकारमय युग की अपेक्षा नवीन 
भारत के बीजारोपण का युग है ।” इस कथन का विवेचन कीजिये । 


6. पुनर्जागरण या पुनरुत्थान से क्या तात्प हैं? भारतीय पुनर्जागरण के उदय 
और विकास के लिए कौन-कोन से तत्व उत्तरदायी हैं? 


7. भारतीय पुनरुत्यान के कौन-कौन से भमुख अंग और लक्षण हैं ? 

8. भारतीय पुनर्जागरण के प्रधान फल ओर प्रभाव का विवेचन कीजिये ? 

2. “समाज के आधुनिकीकरण और देशव्यापी शान्ति के पश्चात अंग्रेजी की 
सबसे बड़ी देन पुनर्जागरण है जो हमारी उन्नीसवीं शताब्दी की विशिष्टता 


है । आधुनिक भारत प्रत्येक बात के लिए इसका ऋणी है।” इस कथन को 
समझाइये । 


I0. भारत पर पाश्‍चात्य सभ्यता के प्रभाव का संक्षिप्त वर्णन की जिये-। 
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ll. 


2. 


अथवा 
पश्चिम के सम्पर्क से भारतीय समाज किन महत्त्वपूर्ण बातों से प्रभावित हुआ ? 
भारत में क्रान्तिकारी परिवर्तन अंग्रेजों के कार्यों के अकालिक (०५००१]) 
और अप्रत्याशित (८००५९०६०५) परिणाम के रूप में हुए ।” इस कथन की 
व्याख्या कीजिये । 
"यह सत्य है कि यूरोपीय संस्कृति के प्रभाव से भारतीयों में नवीन दृष्टिकोण 
का निर्माण हुआ, परन्तु यह वात भी निस्सन्देह सत्य है कि पश्चिम की ही 
नहीं अपितु मानव की सभ्यता ओर संस्कृति के लिए भारत की देन स्थायी 
रूप से प्रेरणा का अखण्ड खरोत है।” इस कथन का स्पष्ट विवेचन कीजिये । 


के 
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I6' . 
शिक्षा 


शिक्षा वैयक्तिक, सामाजिक ओर राष्ट्रीय प्रगति के लिए ही नहीं अपितु सभ्यता 
ओर संस्कृति के विकास के लिए भी अनिवार्य है। भारतीयों ने शिक्षा के इस गहन 
महत्व को समझ लिया था बर इसलिए भारत में सुदूर अतीत में भी शिक्षा की 
सुन्दर व्यवस्था की गयी थी । राज्य द्वारा अनिवार्य निःशुल्क शिक्षा का प्रबन्ध न होने 
पर भी शिक्षा का अत्यधिक प्रसार हुआ था । भारत की प्राचीन शिक्षा-प्रणाली से 
सैकड़ों वर्षो तक भारत का विशाल वैदिक साहित्य ही सुरक्षित नहीं रहा, बल्कि 
प्रत्येक युग में दर्शन, न्याय, गणित, ज्योतिष, वैद्यक, रसायन आदि विविध शास्त्रों 
और ज्ञान के क्षेत्रों में ऐसे मौलिक विचारक और विद्वान उत्पन्न हुए जिनसे हमारे 
देश का मस्तक आज भी यश-गौरव से उन्नत है। 
भारत को प्राचीन शिक्षा-पद्धति 
वेदिक काल--वेदों में अनेक ऐसे उदाहरण हैं जो इस बात को प्रमाणित करते 
हैं कि सुदूर अतीत में संगठित रूप से गुरुओं द्वारा शिक्षा दी जाती थी। 'ऋग्वेद' के एक 
मन्त्र में अनेक छोटे-छोटे वालकों के एक साथ पढ़ने की उपमा दी गयी है। 'अथवंवेद' में 
्रह्मचयं की महिमा के गीत गाये गये हैं और विद्याध्ययन पर प्रकाश डाला गया है। 
“छान्दोग्य' और 'वृहृदारण्यक” उपनिषदों में इस वात का उल्लेख है कि भनेक ब्राह्मण 
अपने वालकों को घर पर हो शिक्षा देते थे तथा बहुत-मे अपने गुरु के घर जाकर 
विद्याध्ययन करते थे। वैदिक युग में शिक्षा का इतना अधिक प्रसार था कि 'छान्दोग्य 
उपनिषद्‌' में अश्वपति कैकेय कहते हैं कि मेरे साम्राज्य में अशिक्षित व्यक्ति कोई नहीं 
है। यों में उपनयन-संस्क्रार के पश्चात्‌ शिक्षा अनिवार्यं ही थी । इससे साक्षरता का 
अत्यधिक प्रसार हुआ होगा ओर सम्मवतः शत-प्रतिशत व्यक्ति साक्षर रहे होंगे । 
पश्चिमी सभ्यता के मूल स्रोत यूनान देश में शिक्षा की समुचित व्यवस्था होने से यूनान 
के प्रमुख नगर एथेन्स में दस प्रतिशत और स्पार्टा में चार प्रतिशत व्यक्ति ही साक्षर थे। 
बौद्ध-युग--शिक्षा का प्रसार वोद्ध-युग में भी बना रहा । गुरुकुल ओर आश्रम- 
व्यवस्था के साथ-साथ इस युग में विशाल महाविद्यालय और विश्वविद्यालयों का 
निर्माण हुआ था। बोद्ध विहारों में भी शिक्षण-कार्य किया जाने लगा था और जन- 
साधारण ने इससे खूब लाभ उठाया । ब्राह्मणों के घर व अन साधुओं के स्थान भी 
` छोटे-छोटे शिक्षा-केन्द्र थे । सशुल्क और निःशुल्क दोनों प्रकार की शिक्षा का प्रचार 
ण जापान और अन्य पूर्वी देशों से विद्यार्थी विद्याध्ययन के लिए भारत 
आते थे । 
प्राचीन शिक्षा-पद्धति के उद्देश्य व विशेषताएँ. प्राचीन भारतीय शिक्षा- 
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प्रणाली के चार प्रधान उद्देश्य थे । प्रथम उद्देश्य चुरित्र-निर्माण था । ब्रह्मचयं-अवस्था 
में शिक्षा द्वारा चरित्र-गठन इतना सुन्दर और आदशं होता था कि मेगस्थनीज, मारको- 
पोलो, ह्वानच्यांग आदि विदेशी यात्रियों ने भारतीथ चरित्र की मुक्तकण्ठ से प्रशंस 


`की है। द्वितीय उद्देश्य मनुष्य के. व्यक्तित्व का सर्वागीण विकास था । तपोवतों और 


आश्चमों और कालान्तर में विद्यालयों ओर विश्वविद्यालयों में, आचार्य-संरक्षण-स्वरूप 
विद्यार्थी की शारीरिक और मानक्षिक शक्तियों का विकास ओर मौलिक भावनाओं 
और प्रवृत्तियों का प्रस्फुरण होता था। तीसरा उद्देश्य विद्यार्थी में उत्तरदायित्व और 
कतेष्य की भावना जाग्रत कराकर सामाजिक और नागरिक अधिकारों. व कर्तेंव्यों का 


समुचित ज्ञान कराना था । स्नातक को लोक-कल्याण के हेतु अपना स्वार्थ-त्याग करने 


की शिक्षा दी जाती थी एवं गृहस्थ व राजा के उच्चतम कतेंब्यों व अधिकारों का 
बोध कराया जाता था। चोथा उद्देश्य प्राचीन संस्कृति ओर साहित्य का संरक्षण 
करना था । वैदिक साहित्य तथा प्राचीन ज्ञानविज्ञान तपोवन व आश्रम-प्रणाली 
तथा गुरु-शिष्य-परम्परा से सुरक्षित ही नहीं रहा, अपितु प्रत्येक युग में समृद्ध और 
सुसम्पन्न होता रहा। ` 

इन उद्देश्यों के साथ-साथ भारत की प्राचीन शिक्षणप्रणाली की कतिपय 
विशिष्टताएँ भी रही हैं, जसे उपनयन-संस्कार द्वारा शिक्षा का प्रारम्भ करना, ब्रह्म- 
चर्यं-अवस्था, व्यावसायिक शिक्षा, स्त्री-शिक्षा की व्यवस्था, चरित्र-गठन, सामाजिक 
च नागरिक गुणों का विकास, गुरु-शिष्य का वेयक्तिक सम्बन्ध, गुरुकुल व आश्रम के 
जीवन का उच्चतम आदर्श, सादा जीवन उच्च विचार, समानता की भावना, साहि- 
त्यिक, घामिक ओर आध्यात्मिक शिक्षण तथा उपथोगी ललितकलाओं की शिक्षा एवं 
बिशिष्ट पाठ्य-विषय ओर पाठ्यःप्रणाली हैं। नीचे इनका सूक्ष्म विवेचन करना 
अप्रासंगिक नहीं होगा : 

उपनयन-संस्कार और ब्रह्मचर्यं आश्रम--भारत की प्राचीन शिक्षण-पद्धति 
का मूल प्रारम्भ उपनयन-संस्कार से होता था। इस संस्कार द्वारा बालक गुरु के 
समीप जाकर विद्याभ्यास के लिए उसका शिष्य बनता था | मनुस्मृति (2। 39) के 
अनुसार इस संस्कार के न करने पर मनुष्य समाज से पतित एवं बहिष्कृत समझा 
जाता था । यह संस्कार 7 या 8 वर्ष की आगु में होता था। सनुष्य-जीवन के 
प्रथम पच्चीस वर्ष के भाग को ब्रह्मचयं आश्रम कहते थे । इस काल में मनुष्य विद्यार्थी 
रहकर गुरु से विद्या प्राप्त करता था एवं शारीरिक, मानसिक ओर आध्यात्मिक उन्नति 
करता था। आठ वर्ष की आयु में उपनयन-संस्कार के पश्चात्‌ या आश्रम में गुरु के 
पास विद्याध्ययन के लिए भेज दिया जाता था । वहाँ वह्‌ ब्रह्मचरय-अवस्था में गुरु की 
आज्ञा और अनुशासन में रहकर शिक्षा ग्रहण करता था । उसका जीवन आ।मोद-प्रमोद 
से दूर संयम व सदाचार का था।' उसका इन्द्रिय-निग्रह का ब्रत बड़ा कठोर होता 
था । उसका. मोजन सादा होता था । मांस, मदिरा, गन्ध, रस, स्त्री आदि उसके लिए 
निषिद्ध थे और उसकी पोशाक भी सादी होती थी । प्रारम्भ में ब्रह्मचारी को प्रतिदिन 
गाँव से भिक्षां माँगकर लानी पड़ती थी, परन्तु कालान्तर में यह प्रथा विलुप्त हो 
गयी थो और तक्षशिला तथा नालग्दा जैसे विश्वविद्यालयों में विद्यार्थियों के लिए 
बड़े भण्डारों में से भोजन-्यवस्था होती थी । यह भोजन-व्यवस्या लोगों के दिये हुए 
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दान से चलती थी । बार लि पट 
शील होना चाहिये ओरे यह भी समझना चाहिये कि वह समाज की सहायता व 
सहानुभूति से ज्ञान प्राप्त कर रहा है। इसके अतिरिक्त शिक्षा की व्यवस्था से धनी 
व निर्धन दोनों ही शिक्षा प्राप्त कर सकते थे और समाज को भी यह बोध होता था 
कि नयी पीढ़ी की शिक्षा के लिए उसे सतत्‌ दान व भिक्षा देकर यत्न करना चाहिए । 
विद्यार्थी- विद्यार्थी दो प्रकार के होते थे । एक तो वे जो निरन्तर गुरु के यहाँ 
रहते थे। उनका जीवन गुरु के जीवन के साथ ही घुल-मिल जाता था। इन्हें 
‘अन्तेवासी' कहा जाता था। शिक्षा समाप्त करने पर जब वे अपने घर लौटते थे तो 
उनका 'समावतंन' होता था । गुरु की वैयक्तिक देखरेख और संरक्षण में शिक्षा उत्तम 
होती थी । दूसरे साधारण प्रकार के विद्यार्थी होते थे, जो प्रतिदिन गुरु के घर केवल 
विद्याध्यपन के लिए आते थे और पढ़ने के पश्चात्‌ प्रतिदिन अपने घर लोट आया 
करते थे। अधिकतर ऐसे विद्यार्थी बड़ी उम्र के होते थे जो अपनी ज्ञान-पिपासा 
तृप्त करने के लिए गुरु के पास आते थे। 
गुरुकुल-प्रणाली-- ब्रह्मचा रियों को प्रारम्भिक शिक्षा के पश्चात्‌ उच्च शिक्षा के 
लिए गुरुकुलों में भेजा जाता था। कुछ गुरुकुल ओर आश्रम नगरों और गांवों के 
कोलाइल ओर हलचल से दूर प्राकृतिक सौन्दर्य के मध्य वनों में शान्तिमय स्थानों में 
होते थे । ऐसे स्थानों में विद्यार्थी चित्त की पूर्ण एकाग्रता ओर चिन्तन से स्वस्थ वाता- 
वरण में भलीमाँति विद्याभ्यास कर सकते थे । अनेक गुरुकुल और शिक्षा-केन््र शहरों 
ओर गांवों में ही होते थे, जैसे तक्षशिला का शिक्षा-केनद्र । राज्य की ओर से गुरुकुलों 
को कतिपय ग्राम दान कर दिये जाते थे जिनकी स्थायी आय से उनका व्यय चलता था। 
कतिपय गुरुकुल जनसाधारण के चन्दे ओर दान से भी चलते थे । सब दानों में विद्या- 32 
दान को श्रेष्ठ समझकर लोग मुक्तहस्त से गुरुकुलों और शिक्षा-केन्द्रों को दान देते थे। 
सेवा-वृत्ति, स्वावलम्बन, इन्द्रिय-निग्रह और सादगी गुरुकुल-जीवन की विशेषताएं 
थीं । जव तक ब्रह्मचारी गुरुकुल में शिक्षा प्राप्त करते थे तब तक उनमें परस्पर ऊँच- 
यीच, गरीव-अमीर का कोई भी भेद-माव नहीं रहता था । समानता की भावना सब 
में थी गुरु भी सबको समान समझता था ओर ग्रह्मचारीगण भी आपस में एक-दूसरे 
को समान समझते थे। समानता की यह भावना रहन-सहन, खान-पान, वस्त्र, व 
व्यवहार आदि में इष्टिगोचर होती थी । गुरु के पास रहकर सम्राट का पुत्र अपने 
राजसी ठाठ:वाट ओर ऐश्वर्य को भुला देता था तथा रंक का पुत्र अपने ऐहिक अकिच- 
नत्व को भूलकर अपनी निसग-सिद्धि-सम्पत्ति को पहचानकर अपने अस्तित्व को समझ 
लेता था । फलतः विद्यार्थियों में परस्पर बड़ी त्रीति, सहिष्णुता और सहानुभूति थी । 
बिद्या-समाप्ति तक ब्रह्मचारीग्ण निरन्तर गुरुकुलों में ही रहते थे। 
गुर और शिष्य के सम्बस्ध--भारतीय शिक्षण-पद्धति में गुरु ओर शिष्य का 
आनन्ददायक, सुमधुर पारिवारिक सम्बन्ध था । ब्रह्मचारी शिष्य अपने गुरु के घर 
उसके परिवार का सदस्य बनकर विद्याभ्यास के लिए रहता था। गुरु उसे अपने पुत्र 
के समान समझकर उसका पालन-पोषण करता था और समुचित शिक्षा भी देतां था । 
वह अपने शिष्यों के अध्ययन की ही नहीं किन्तु खान-पान, वस्त्र, चिकित्सा आदि की 
भी (री चिन्ता करता था और आवश्यकता होने पर कणावस्था में गुरु उनकी परि- 
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चर्या भी करता था । शिष्य भी गुरु को पिता के तुल्य समझते थे थर एत्र, दास 
तथा प्रार्थी की तरह उनकी सेवा करते थे । ; 

शिक्षा-शुल्क--धनी ओर समर्थ शिष्य अपनी शिक्षा प्रारम्म होने से पूर्द बा 
पश्चात्‌ गुरु-दक्षिणा के रूप में गुर को शिक्षा-शुल्क ,अपंण करते थे और निधन 
विद्यार्थीगण अपनी सेवाओं द्वारा शुल्क प्रदान करते थे । सेवा करके विद्याभ्यास करने 
वाले शिष्यों के लिए गुरु रात्रि को विशेष श्रेणियों की व्यवस्था करते थे क्योंकि ये 
शिष्य दिन में उनके कायों में संलग्न रहते थे । शिक्षा-शुल्क पूर्व में ही देने के अतिरिक्त 
अन्त में गुरु-दक्षिणा के रूप में भी कुछ घन-द्रव्य देने की प्रथा थी । इस प्रकार शुल्क 
की प्रणाली होने पर भी कोई भी ज्ञान-प्राप्ति से वंचित नहीं रहता था। साबारणतया 
गुरु किसी शिष्य को शिक्षा व ज्ञान देने से इन्कार नहीं करता था। किसी ब्रह्मचारी 
शिष्य की निर्धमता के बहाने वह उसे टाल नहीं सकता था, क्योंकि शिष्य सदैव गुरु- 
सेवा के हेतु तत्पर रहता था । निर्धेनता की अवस्था में खान-पान और वस्त्र का व्यय 
मिक्षा के द्वारा पूरण हो जाता था। तक्षशिला, नालन्दा, पाटलिपुत्र. जैसे विशाल 
विश्वविद्यालयों में केवल प्रवेश के समय ही शुल्क लिया जाता था । 

शिक्षा की अवधि--साधारणतया शिक्षा की अवधि वारह वपं की होती थी। 
सामान्यतः उच्च शिक्षा वारह वर्षं की अवस्था से प्रारम्भ होकर चौबीस वर्ष को उम्र 
में समाप्त हो जाती थी। किप्ती ब्रह्मचारी के विद्याध्ययन की समाप्ति पर बड़ा 
समारोह मनाया जाता था जिसे 'समावतंन' संस्कार कहते थे । इस अवसर पर गुरु 
सबको एकत्र करके अपना उपदेश देते थे । 

अध्ययन के विषय--वैदिक युग और महाभारतकाल में बेद, पुराण, व्याकरण, 
ज्योतिष, छन्द, दर्शन, कला आदि का अध्ययन किया जाता था । संक्षेप में, भारतीय 
विद्या का विभाजन दो मागों में था-परा विद्या ओर अपरा विद्या। परा बिद्या में 
आत्मा व परमात्मा का ज्ञान होता था ओर शेष लौकिक विद्याओं का ज्ञान अपरा 
से । गुरुकुलों में दोनों प्रकार की विद्याओं की शिक्षा दी जाती थी। अपरा विद्या को 
शिक्षा वर्ण व व्यवसाय के अनुसार दी जाती थी। ब्राह्मणों को विशेषकर धर्म-कर्म 
की शिक्षा दी जाती थी; क्षत्रियों को घनुविद्या, युद्ध-विद्या, राजनीति तथा अन्य 
साधारण शिक्षा दी जाती थी ; वैश्यों को वाणिज्य व क्ृषि-विज्ञान की शिक्षा और 
शुद्रों को विविध साधारण कलाओं भौर हस्तकाय की शिक्षा दी जाती थी। इस 
प्रकार श्रम-विभाजन पर अवलम्बित समाज के प्रत्येक व्यक्ति को अपने-अपने वर्ण के 
अनुसार समुचित शिक्षा प्राप्त होती थी। साधारणतया बालकों को श्रेष्ठ, सच्चरित्र 
और सांसारिक कार्यों में सफल बनाने की शिक्षा दी जाती थी । 

जातक ग्रन्यों से विदित होता है कि बोढऱयुग में क्षत्रिय i ओर ब्राह्मण युवक 
तीनों वेदों और अठारह शिल्पों का अध्ययन करते थे । इन शिल्पों में घनुविद्या, सपे- 
विद्या, जादू, गणित, कृषि, पशु-पालन, वाणिज्य आदि सम्मिलित थे । इस युग में 
दर्शन, साहित्य, ज्योतिष, धर्मेशास्त्र, चिकित्सा, मूर्ति, भवन व पोतनिर्माण विद्या में 
खूब प्रगति हुई थी, अतएव इनका भी अध्ययन किया जाता था । वेदों ओर यज्ञों की 
महत्ता कम हो जाने से वेदों और वैदिक विषयों का अध्ययन कॅम हो गया परन्तु 
नवविकसित विषय, जैसे व्याकरण, पुराण, न्याय, दर्शन, धर्मशास्त्र स्मृति, तर्कशास्त्र, 
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वैद्यक, काव्य, साहित्य, कोष, फलित एवं गणित, ज्योतिप आदि के अध्ययन पर 
अधिक बल दिया जाता था| दिन-प्रतिदिन लोकिक विषयों का महत्त्व बढ़ता जाता 
था । कालान्तर में चित्रकला और गुह-निर्माणकला पर भी उचित ध्यान दिया 
जाता था एवं इन विद्याओं में विशेष योग्यता प्राप्त की जाती थी। लकड़ी और 
पत्थर पर खुदाई करने की शिल्पकला की शिक्षा भी दी जाती होगी |. अजन्ता व 
बाघ को गुफाएँ, एली फेण्टा, महाबलिपुरम, राजगृह तथा अन्य स्थानों के कलात्मक 
अवशेष तथा प्राचीन ग्रन्थ इस बात की ओर संकेत करते हैं कि विविध शिल्पकलाओं 
की शिक्षा की विशेष परम्पराएँ रही होंगी ओर तभी तो ललितकलाओं में इतनी: 
प्रशंसनीय प्रगति सम्भव हो सकी । संक्षेप में, गुरु, पुरोहित, योद्धा, वेदान्ती, शासक, 
सेवक, व्यवसायी, वणिक, शिल्पी आदि सभी प्रकार के व्यक्तियों के लिए शिक्षा- 
व्यवस्था थी ओर उनके अध्ययन के विषय निर्दिष्ट थे । 
पाट्य-प्रणाली-अधिकतर शिक्षा मौखिक होती थी । 'गुरु-मुख से पाठ श्रवण 
करने तथा उसके सम्मुख उसे दोहराने व प्रश्न 'पूछकर ज्ञान प्राप्त करने की प्रणाली 
थी । विषय को कण्ठस्थ करने पर अधिक जोर दिया जाता था क्योंकि अधिकांश 
वैदिक साहित्य लिपिबद्ध नहीं था । कालान्तर में विविध विषयों की पुस्तकें हस्त- 
लिखित ग्रन्थों के रूप में तैयार कर ली गयीं। यद्यपि रटने पर जोर दिया जाता था 
फिर भी इससे शिक्षित व्यक्तियों का पाण्डित्य अत्यन्त गम्भीर होता था । 
विद्यार्थियों पर व्यक्तिगत रूप से अधिक ध्यान दिया जाता था । गुरु एक-एक 
विदयार्थी को अलग-अलग पढ़ाता, उसका पाठ सुनता और अशुद्धियों को ठीक करता 
था। इस पद्धति का दोष यह था कि गुरु अधिक छात्रों को शिक्षा नहीं दे 
सकता था । साधारणतया तक्षशिला और नालन्दा में एक गुरु के पास 25-20 से 
अधिक विद्यार्थी नहीं रहते थे । शिक्षण-कार्य में गुरु बड़े और शिक्षित विद्यार्थियों का 
भी सहयोग लेता था। चीनी यात्री ह्वानच्यांग के मतानुसार शिक्षा-प्रणाली श्रे ष्ठ 
थी । प्रत्येक विषय के अध्यापक प्रकाण्ड पण्डित होते थे । विद्यार्थियों के मस्तिष्क में 
जबरदस्ती कोई भी बात टूंसने का प्रयास नहीं किया जाता था वल्कि इसके विपरीत, 
उतके मानसिक विकास की ओर अधिक ध्यान दिया जाता था । सुस्त विद्यार्थियों को 
अच्छी प्रकार पढ़ाया जाता था और मन्द-बुद्धि विद्यार्थियों को तीक्ष्ण-वुद्धि वना दिया 
जाता था। शिक्षा प्रश्‍न तथा वार्तालाप की प्रणाली से भी दी जाती थी। आवश्यक 
विषयों पर गुरु विद्याधियों के साथ वाद-विवाद करके उसके ज्ञान की वृद्धि भी करते 
थे । कभी-कभी अन्य लोगों के साथ सार्वजनिक शास्त्रार्थ भी होते थे जिनके श्रवणाथं 
ग्राम क्षौर नगर के लोग आते थे । इस प्रणाली से विद्यार्थियों में विचार और विश्लेषण 
की प्रवृत्ति विकसित होती थी, उनमें वाक्पटुता, चिन्तन, मनन, निरीक्षण, तुलना 
आदि विविध मानसिक शक्तियाँ प्रस्फुटित एवं पुष्ट होती थीं और विद्यार्थियों को 
बास्तविक ज्ञान की प्राप्ति होती थी । 
अन्वेषण-कार्य-विद्वान अध्यापक और आचार्य अध्ययन-कार्य से अवकाश पाने 
पर अपना पर्याप्त समय विविध विद्याओं के अन्वेषण और अनुसन्धान के कार्यों में 
लगाते थे। परिणामस्वरूप, ये साहित्य, काव्य, नाटक, वेदान्त, भाष्य, तकंशास्त्र, 
धर्मेशास्त्र, राजनीति, ज्योतिष, गणित, युद्ध-विद्या, चिकित्सा आदि विभिन्न ज्ञान- 
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विकास के विषयों पर अनेक पाण्डित्यपूणं ग्रन्थ लिखने में समर्थ हुए । 

परीक्षाएं, पदवियाँ एवं उपाधियाँ--प्राचीन मारत में शिक्षाःसमाप्ति के उप- 
रान्त न तो किसी प्रकार की परीक्षाएं ही होती थीं ओर न विद्यार्थियों को कोई 
प्रमाणपत्र या उपाधियाँ ही दी जाती थीं । परन्तु प्रतिदिन गुर द्वारा कड़ी मोखिक 
परीक्षा लेने की प्रथा थी। गुरु प्रतिदिन नया पाठ पढ़ाने के पूवं गुरुतर मौखिक परीक्षा 
द्वारा यह जान लेता था कि शिष्य को पिछला पाठ पूर्णरूप से स्मरण हुआ है या 
नहीं । शिक्षा-समाप्ति के पश्चात्‌ समावतंन-संस्कार से पूर्व अनेक वार गुरु अपने शिष्यों 
को विद्वानों की मण्डलियों और परिषदों तथा राजसमाओं में उपस्थित करते थे। 
वहाँ उनसे विभिन्न प्रकार के प्रश्‍न पूछे जाते थे अथवा उन्हें शास्त्रार्थं में माग लेना 
पड़ता था। इस प्रकार योग्यता, विद्वत्ता और पाण्डित्य की परीक्षा वाद-विवाद या 
शास्त्रार्थं द्वारा होती थी । कालान्तर में विक्रमशिला विश्वविद्यालयः में समावतँन के 
समय विद्यार्थियों को उपाधियाँ देने की प्रथा प्रचलित हो चलो थी ओर मध्यकालीन 
बंगाल में तरकंचक्रवर्ती, तर्कालंकार आदि प्रतिष्ठित पदवियाँ दी जाने लगी थीं । 

स्त्री-शिक्षा--पुरुषों के समान स्त्रियों को भी शिक्षा प्राप्त करने का पूर्ण अधि- 
कार था । बैदिक युग में उन्हें समी प्रकार की शिक्षा दी जाती थी। फलतः कुछ स्त्रियाँ 
तो इतनी अधिक विदुषी हो गयीं कि उन्होंने अनेक वेद-मन्त्रों की रचना की ओर 
आध्यात्मिक विद्या पर शास्त्रार्थ किये । बालकों और बालिकाओं की शिक्षा में विभि- 
ज्ञता थो । यदि बालकों को शिक्षा का उद्देश्य उन्हें श्रेष्ठ, सच्चरित्र और लौकिक 
जीवन में सफल बनाना था तो बालिकाओं की शिक्षा का लक्ष्य उन्हें उत्तम गृहिणी 
और श्रेष्ठ माता बनाने का थो । उस समय बालक-बालिकाओं को सह-शिक्षा (८०- 
९५५०३६००) की प्रणाली नहीं थी । दोनों के लिए पृथक्‌-पृथक्‌ गुरुकुल या शिक्षा- 
स्थान होते थे। इसका प्रमाण भवभूति के नाटक 'उत्तर-रामचरित' में वणित कन्या 
गुरुकुल है। इसी प्रकार वात्स्यायन के 'कामशास्त्र' से भी यह प्रकट होता है कि 
कन्याओं को अन्य विषयों के साथ-साथ विविध ललितकलाओं की शिक्षा भी दी 
जाती थी । 

विशिष्ट शिक्षण-संस्थाएं-- प्राचीन भारत में आजकल की भांति सुसंगठित 
शिक्षण-संस्थाएँ नहीं थीं । पर ऐसी संस्थाओं का उत्कं बोद्धःयुग में हुआ था । बोद्ध 
बिहार इनका प्रथम स्वरूप था। इनमें प्रथम तो वौद्ध धमे की मिक्षुणियों और 
बाद में साधारण जनता को व्यवस्थित ढंग से शिक्षा प्रदान की जाती थी । इत विहारों 
के आधार पर नालन्दा और विक्रमशिला विश्वविद्यालयों का प्रादुर्माव हुआ। नवीं 
और दसवीं शताब्दी में हिन्दू मन्दिरों ने भी शिक्षण-कार्य में बोद्ध विहारो का अनु= 
करण किया । 

विभिन्न विशिष्ट स्थानों पर विशेष योग्यता प्राप्त करने के लिए समुचित प्रबन्ध 
था | शिक्षा के ऐसे केरद्र प्रायः पाँच प्रकार के थे--विशाल' राजधातियाँ, प्रमुख तीर्थे- 
स्थान, बोद्ध बिहार, हिन्दू मन्दिरँओर अग्रहार ग्राम । अनेक राजा और शासक स्वयं 
विद्वान्‌ होने से शिक्षा की ओर अधिक ध्यान देते थे । स्वयं लेखक व विद्याप्रेमी होने 
से वे विद्वानों व पण्डितों के उदार आश्रयदाता होते थे उनकी राजसभाओं में दूर-दूर 


के विद्वानों का जमघट रहता था। फलतः उनको राजधानियाँ विद्वानों, आचायों व 
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साहित्यिकों का केन्द्र होती थीं और उनका लाभ उठाने के लिए दूर-दूर से विद्यार्थी 
वहा आते थे। इस प्रकार कालान्तर में राजधानिर्यां शिक्षा-केन्द्र हो गयीं । कन्नौज, 
मिथिला, धारा, उज्जैन, तक्षशिला, पैठन, कल्याणी आदि ऐसे ही शिक्षा-केन्द्र थे । प्रसिद्ध 
घामिक ती्थंस्थान प्राचीनतम काल से ही विद्वानों ओर पण्डितों के केन्द्र रहे हैं। ये 
लोग अपने पृथकू-पृथक्‌ अध्यापन-केन्द्र चलाते थे। वनारस, कांची, नासिक व 


` उज्जयिनी विद्वान ब्राह्मणों एव आचार्यो के कारण प्रधान शिक्षा-केन्द्र हो गये थे। 


बनारस या काशी भिक्षा का उच्च केन्द्र माना जाता था । जव कभी पण्डितो में 
साहित्यिक वाद-विवाद होता था तो काशी के पण्डितं की वात का निर्णय अन्तिम 
साना जाता था । उज्जैन तो हिन्दू ज्योतिष विद्या का शिक्षा के लिए प्रधान केन्द्र बन 
गया । यहाँ एक उत्तम वेधशाला थी । यह प्राचीन भारत का ग्रीनविच (Green- 
४h) था । ऐसा मानो जाता है कि प्रथम मुख्य मध्य रेखा उज्जैन में होकर डाली 
गयी थी एवं ज्योतिष तथा खगोल विद्या सम्वन्धी समस्त गणना इसी के आधार पर 
की जाती थी। यदि बोद्ध विहार बोद्ध संस्कृति, बौद्ध धमं और बौद्ध दर्शन व शास्त्र 
के शिक्षण-केन्द्र थे तो कालान्तर में हिन्दू मन्दिर भी हिन्दू धर्म, संस्कृति और शास्त्रों 
के शिक्षण के प्रमुख केन्द्र बन गये, विशेषकर दक्षिण भारत में उन विद्वान ब्राह्मण 
डुलों को जो अध्यापन कार्य करते तथा धामिक क्रिया-विधियों के कार्य करते थे, 
राज्य की ओर से कुछ ग्राम स्थायी रूप से जीवनःनिर्वाह के हेतु दान दिये जाते थे। 
ऐसे ग्रामों को अग्रहार कहते थे । इन ग्रामों में ब्राह्मण पठन-पाठन का कार्य करते थे। 
फलतः ये ग्राम उच्च शिक्षण-केन्द्र बन गये थे । सवंज्ञपुर (हसन जिले के आसिकेरी) 
तथा राष्ट्रकूट राज्य का काडिपुर (बर्तमान कलस) ऐसे ही अग्रहार गाँव थे जो शिक्षा 
के लिए प्रसिद्ध थे । 
प्राचीन भारत के प्रसिद्ध विश्वविद्यालय 

तक्षशिला--हृमारे देश का सबसे प्राचीन और 'प्रसिद्ध शिक्षा-केन्द्र तक्षशिला 
था । यह पश्चिमी पंजाब के रावलपिण्डी नगर से लगभग अठारह मील दूर पर स्थित 
था । ऐसा कहा जाता है कि राम के छोटे भाई भरत के कनिष्ठ पुत्र तक्ष ने तक्षशिला 
नगर बसाण था ओर वह उसका प्रथम शासक था । पुरातन-युग में यह सभ्यता का 
प्रसिद्ध केन्द्र रहा था। ईसा से पाँच. सो वर्ष पूवं से लेकर ईसा वाद की छठी 
शताब्दी तक इस नगर की प्रगति हुई। परन्तु सीमा पर स्थित होने के कारण इसका 
सामरिक महत्त्व था। फलतः भारत पर निरन्तर होने वाले आक्रमणों के कारण यह 
नगरः विध्वंस हो गया । यद्यपि रामायण ओर महाभारत के युग में यह प्रख्यात 
शिक्षण-केन््र नहीं था, तथापि ईसा वाद की प्रारम्मिक सदियों में यह स्थान इतना 
असिद्ध हो चुका था कि यहाँ देश-विदेश के विद्यार्थी वेद, अर्थशास्त्र, राजनीति, आयु- 
बेद तथा अन्य विद्याओं के अध्ययन के लिए आते थे। राजगृह, बनारस, मिथिला 
जैसे दूरस्थ नगारों से भी अनेक छात्र यहाँ विद्याभ्यास के लिए आते रहते थे । पाणिति 
जैसे व्याकरण के घुरन्धर पण्डित एवं अर्थशास्त्र तथा राजनीति के महापण्डित विष्णू- 
गप्र कोटिस्य ओर भृत्य कुमारजीव जैसे भ्रख्यात शल्य-चिकित्सक (सर्जन) ने तक्ष- 
शिला विश्वविद्यालय में ही शिक्षा पराप्त की थी । 

तक्षशिला में आजकल के समान विश्वविद्यालय, महाविद्यालय, सुब्यवस्थित 
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विद्यापीठ या वेतनमोगी शिक्षक नहीं थे, न कोई निदिष्ट पाठ्यक्रम व शिक्षा-अवधि 
ही थी और न कोई परीक्षा, प्रमाणपत्र या उपाधियाँ ही थीं । यह तो शिक्षा का एक 
प्रसिद्ध केन्द्र था जहाँ विभिन्न विद्याओं ओर कलाओं के धुरन्धर पण्डित और विद्वान्‌ 
रहते थे । इनके घरों पर रहकर छात्र विद्याध्ययन करते थे। किसी-किसी ग्रन्थ में 
यहाँ के एक-एक आचार्य के पास पढ़ने वाले सौ छात्रों का उल्लेख है तो जातक ग्रन्थों 
में पाँच सो विद्याथियों का । प्रायः यहाँ उच्च शिक्षा प्रारम्भ करने की आयु सोलह 
वषं की धी और छह से आठ वषं का अध्ययन चलता था। निर्धन विद्यार्थी दिन में 
काम करते और रात्रि के अवकाश में पढ़ते थे। कभी-कभी छात्र शिक्षा समाप्त होने 
के पश्चात्‌ शुल्क देने की प्रतिज्ञा करते थे । शुल्क देने वाले छात्र गुरु के घर पुत्र के 
समान रहते थे । गुरु व्यक्तिगत रूप से छात्र की ओर ध्यान देता था ओर उसके श्र ष्ठ, 
सादे जीवन व उच्च आचरण पर विशेष बल दिया जाता था । यहाँ साहित्यिक, 
घामिक और लौकिक सभी प्रकार की शिक्षा दी जाती थी जिप्तमें तीनों वेद ओर ।8 
शिल्प-विद्याएँ प्रधान थीं । व्याकरण, धनुविद्या, हस्त-विद्या, मन्त्र-विद्या, शल्य-विद्या 
और चिकित्सा की ओर विशेष ध्यान दिया जाता था । प्रत्येक आचार्य अपना पाठ्य क्रम 
और शिक्षाकाल निश्चित करने के लिए स्वतम्त्र था। समाप्त करने के पश्चात्‌ 
छात्रगण शिल्पकलाओं ओर व्यवसायों का क्रियात्मक अनुशीलन और अध्ययन 
करने तथा विभिन्न प्रदेशों के रीति-रिवाज, रहन-सहन आदि का ज्ञान प्राप्त करने 
के लिए पर्यटन करते थे । 

नालन्दा-तक्षशिला के समान दूसरा प्रसिद्ध विश्वविद्यालय नालन्दा था । यह 
आधुनिक पटना के दक्षिण-पश्चिम में 40 मील दूर स्थित बड़गाँव में विद्यमान था। 
शक्रादित्य सम्भवतः कुमारगृप्त प्रथम (4।4-454 ई०) ने एक बोद्ध बिहार की 
स्थापना करके नालन्दा की नींव डाली थी । इसके पश्चात्‌ गुप्त राजाओं के उदार 
दानों से इसका बड़ा विकास हुआ । कालान्तर में इस विश्वविद्यालय में चतुदिक गगन- 
चुम्बी विहार बन गये जिनके वीच-वीच में समभा-गृह और विद्यालय स्थित थे। इनके 
चतुदिक बोद्ध आचायों व प्रचारकों के निवास के लिए चार मंजिल वाले भवन थे । 
इस विश्वविद्यालय में भव्य बौद्ध मन्दिर का केन्द्रीय देवालय था, कई विशाल पुस्तकालय 


` थे और छह बड़े विद्यालय थे । कुल आठ बड़े-बड़ें हॉल ओर तीन सो छोटे कमरे थे 
\\जिनमें प्रतिदिन व्याख्यान होते थे। विश्वविद्यालय में तीन प्रमुख भव्य भवन थे 


रत्नसागर, रत्नोदधि और रत्तरंजक । रत्नोदधि नोमंजिला था जिसमें धामिक ओर 
तान्त्रिक ग्रन्थ रखे जाते थे । मिक्षुओं के लिए अनेक कक्ष थे। कुछ कमरे एक ही भिक्षु 
के हेतु व कुछ दो के लिए थे; पर समी में शयन के लिए एक या दो प्रस्तर-शेग्याए, 
दीपक तथा पुस्तकों के हेतु निदिष्ट ताक थे। द्वानच्यांग के वर्णनानुसार नालन्दा की 
सबसे ऊपर की मंजिल बादलों से भी ऊंची थी । वहाँ बैठकर व्यक्ति यह देख सकता 
था कि नम में घन किस प्रकार अपनी आकृति ओर रूप बदलते हैं । 

नालन्दा में लगभग दस सहस्त्र विद्यार्थी शिक्षा का ग्रहण करते थे । इसका यश- 
गौरव इतना था कि कोरिया, चीन, तिब्बत, मंगोलिया, मध्य एशिया आदि दूर-दूर 
देशों के छात्र विद्याध्ययन के लिए यहाँ आते थे। विद्यार्थियों से किसी प्रकार का 
शुल्क नहीं लिया जाता था । उनको भोजन, वस्त्र, शैय्या, निवास-स्थान, चिकित्सा, 
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शिक्षा सभी कुछ - निःशुल्क था । प्रवेश के समय विद्यार्थियों से बड़े कठिन प्रश्‍न पुछे 
जाते थे । उनका समुचित उत्तर देने पर ही उनका प्रवेश सम्भव था। बहुधा दस में 
से दो-तीन ही सफल होते थे । 
| शिक्षा केवल धामिक विषयों तक ही सीमित नहीं थी और न किसी विशेष एक 
घमं या सम्प्रदाय से ही उसका सम्बन्ध था । सम्पूर्ण बौद्ध साहित्य, धमं ओर दर्शन के 
अतिरिक्त वेद, गणित, ज्योतिष, तर्कशास्त्र, व्याकरण, चिकित्सा, दर्शन, तन्त्र-मन्त्र 
आदि का मी अध्ययन होता था। गृह-नक्षत्र आदि को देखने और उनका अध्ययन 
करने के लिए यहाँ एक वेघशाला थी । 'धमंगंज' नामक विशाल पुस्तकालय नालन्दा 
की एक विशेषता थी। वाद-विवाद तथा व्याख्यान द्वारा शिक्षा दी जाती थी और 
प्रतिदिन एक सहु्त व्याख्यान होते थे | शिक्षा-विभाग में धर्मपाल, चन्द्रपाल, गुणमति 
स्थिरमति, प्रमाकर मित्र, जनमित्र, भद्रसेन, जिगचन्द्र, शान्तिरक्षित, शीलभद्र आदि 
प्रसिद्ध आचार्यं थे। आचायं शान्तिरक्षित के समय नालन्दा विश्वविद्यालय की कीति 
विश्वव्यापी हो चुकी थी और विश्वविद्यालय के एक अन्य कुलपति शीलभनद्र अपने समय 
के अद्वितीय विद्वान्‌ थे जिनके चरणों पर बड़े-बड़े सम्राट भी अपना मस्तक झुकाते 
थे। नालस्दा मगध ओर मारत का ही ज्ञान-मण्डार नहीं था अपितु विश्व में ज्ञान- 
विज्ञान का पथ-प्रदर्शक भी था और आठवीं शताव्दी तक उसे अन्तर्राष्ट्रीय महत्त्व 
प्राप्त हो चुका था । ग्यारहवीं शताब्दी में पालबंशी राजाओं द्वारा विक्रमशिला विश्व- 
विद्यालय को प्रोत्साहन देने से वारहवीं शताब्दी में तुकों के भयंकर आक्रमणों और 
अमानुषिक प्रहारों से यह विश्वविद्यालय नष्ट-अष्ट हो गया । 
बलभी -सातवों शताब्दी में सोराष्ट्र में वलभी नामक विश्वविद्यालय था जो 
नालन्दा के समान ही प्रसिद्ध था। अनेक विद्यार्थी, अपनी उच्च शिक्षा पूर्ण करने के 
लिए, नालन्दा तथा बलमी में निवास करते थे। इस विश्वविद्यालय को राजाओं के 
प्रचुर दान से पूर्ण सहायता प्राप्त होती थी । कई बार समूचे भारत के विद्वान विवाद- 
ग्रस्त तथा सम्भव भोर असम्मव सिद्धान्तों पर वाद-विवाद और विचार-विनिमय करने 
के लिए वलमो में एकत्रित हुए थे । यहाँ के आचायंगण अपने पाण्डित्य और विद्वत्ता 
के लिए समस्त देश में प्रख्यात थे ओर इसीलिए देश के दूर-दूर के प्रदेशों से छात्र 
यहाँ अध्ययन के लिए आते थे । 
.. विक्रमशिला--विहार में भागलपुर से चौबीस मील दुर पथरघाटा स्थान पर 
! पालवंश के नरेशों ने आठवीं शताब्दी में विक्रमशिला विश्वविद्यालय की स्थापना की 
;स्‍ थी। यह अन्य विश्वविद्यालयों की अपेक्षा अधिक सुथ्यवस्थित एवं सुसंगठित था । 
च।र शताब्दियों तक यह भारत का प्रसिद्ध शिक्षा-केद्ध रहा । इस विश्वविद्यालय के 
चतुदिक चार प्रवेश-द्वार थे और प्रत्येक पर प्रवेशार्थी विद्याथियों की परीक्षा के हेतु 
एक विद्वान्‌ पण्डित रहता था। यहाँ भारतीय विद्यार्थियों के साथ-साथ अन्य विदेशी 
छात्र भी विद्याध्ययन करते थे । उनके निवास, भोजन, वस्त्र आदि की व्यवस्था विश्व- 
, विद्यालय की ओर से होती थी। विदेशी विद्याथियों के लिए अनेक सुविधा ओर 
हर साधन ये। इस विश्वविद्यालय का तिथ्वत के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध होने के कारण 
: यहाँ तिब्बत विद्याथियों के लिए घमंशाला की विशेष व्यवस्था थी। यहाँ के अनेक 
विद्वान आचाय तिब्बत गये थे ओर. उन्होंने अनेक संस्कृत ग्रन्थों का अनुवाद तिब्बत 
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की भाषा में' किया था। इस विद्यालय में रत्नवज्ञ, कृष्णसमरव्र, लीलावच्, 
तथागतरक्षित, दीपंकर श्रोज्ञान, बोधिमद्र, कमलरक्षित और नरेन्द्र श्रीज्ञान जैसे धुरन्घर 
झाचायं थे। इनमें दीपंकर श्रीज्ञान विशेष उल्लेखनीय हैं। इन्होंने लगमग दो सौ 
पुस्तकं लिखीं एवं अनुवादित कीं । इस विश्वविद्यालय में एक विशाल पुस्तकालय, सहस्रों 
तान्त्रिक देवालय एवं मध्य में बोधिसत्व की मव्य प्रतिमा थी ) यहाँ धमं साहित्य, 
व्याकरण, न्याय, दर्शन तथा तन्त्र-मन्त्रशास्त्र का विशेष अध्ययन होता था। शिक्षा 
समाप्त हो जाने पर यहाँ पाल नरेशों द्वारा उपाधियाँ और पदवियाँ प्रदान की जाती 
थीं । 203 ई० में विजयमदान्ध मुहम्मद विन वख्तियार खिलजी ने इस विश्व- 
विद्यालय को दुर्गे समझकर आक्रमण किया ओर वर्वरता से इसका विध्वंस कर दिया । 

काश्मीर--ग्या रहवीं शताब्दी में विदेशी यात्री अलबरूनी ने काश्मीर को शिक्षा 
का बड़ा केन्द्र बताया है। दूर-दूर देशों के विद्यार्थी यहां साहित्य ओर वेदान्त की 
शिक्षा ग्रहण करने के लिए आते थे। ऐसा प्रतीत होता है कि यहाँ के पण्डित और 
आचायंगण अपने अलग-अलग अध्यापन-केन्द्र चलाते थे। नालन्दा या विक्रमशिला 
जैसा कोई सुसंगठित या सुव्यवस्थित विश्वविद्यालय यहाँ नहीं था । 

उपरोक्त वर्णन से ऐसा भास होता है कि भारतीयईशिक्षण-पद्धति ऐसी सुसम्पन्न 
थी कि उससे भारतीयों की शारीरिक ओर मानसिक प्रवृत्तियों का ऐसा उच्चतम 
विकास हुआ कि ज्ञान-विज्ञान के समी क्षेत्रों में प्राचीन युग में भारतीय विशव का 
नेतृत्व करते रहे। परन्तु ध्मोन्मत्त मुसलमान आक्रमणक्ारियों ने इस शिक्षण-प्रणाली 
को नष्ट-भ्रष्ट कर दिया । 

मुस्लिम-युग में शिक्षा-व्यवस्था 

मुस्लिम शासन के प्रारम्भिक युग में यवनों ने अनेक शिक्षण-संस्थाएं विध्वंस 
कर दीं, आचायों को कत्ल कर दिया और हस्तलिखित ग्रन्थों से भरे हुए अनेक पुस्तका- 
लयों में आग लगा दी । इससे प्राचीन शिक्षण-पद्धति अस्त-व्यस्त हो गयी परन्तु 
जब शान्ति व व्यवस्था स्थापित हुई तब दिल्ली के सुलतानों ने शिक्षा की ओर किंचित 
ध्यान दिया । यद्यपि शिक्षा का कोई क्रम निर्दिष्ट नहीं था और न कोई सुव्यवस्थित 
विद्यालय ही स्थापित किये गये थे, तथापि अनेक स्थानों पर मस्जिदों में मकतब खोले 
गये, जिनमें कुरान की आयतों व अरबी का अध्ययन होता था। संस्कृत का स्थान 
अब अरबी ओर फारसी ने ले लिया था। हिन्दू जनता के लिए शिक्षा की कोई व्य- 
वस्था नहीं थी । स्त्री-शिक्षा की ओर तो किसी का ध्यान ही नहीं था। 

कालान्तर में जब हिन्दू-मुस्लिम संस्कृतियों का सम्मिश्रण हुआ ओर मुंगलकाल 
में अराजकता का दमन होकर शान्ति व व्यवस्था स्थापित हुई, तब शिक्षा में भी परि- 
वरतेन हुआ । मुगल सम्राटों ओर शासकों ने शिक्षा की ओर विशेष ध्यान दिया । 
मुगल सम्राट स्वयं साहित्य व शिक्षा के प्रेमी ये और पण्डितों, विद्वानों तथा आचायों 
के उदार संरक्षक थे। बाबर ने सुन्दर लेखनकला की ओर विशेष ध्यान दिया ; हुमायूँ 
ने एक ग्रन्थालय स्थापित किया, ज्ञान-दिज्ञान के अनेक विद्वानों को आश्रय दिया, 
कलाओं ओर विद्याओं का प्रसार क्रिया, एवं जहाँगीर तथा शाहजहाँ ने अनेक पाठः 
शालाएँ स्थापित कीं । शिक्षा-प्रणाली ओर पाठ्य-क्रम में सुधार हुआ ओर शिक्षा: 
व्यवस्था पहले की अपेक्षा सुव्यवस्थित हो गयी । 
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मुस्लिम शासनकाल में शिक्षण-सूस्थाएँ दो प्रकार की थीं-(।) मकतव, ओर 
(2) मदरसे । गाँवों ओर नगरों में मस्जिदों से सम्बन्धित मकतव होते थे। मकतब 
एक छोटी-सी पाठशाला के समान थे। यहाँ वालक-वालिकाओं को प्रारम्भिक शिक्षा 
निःशुल्क दी जाती थी। उन्हें लिखना-पढ़ना, गणित, कुरान, प्रख्यात घर्मोपदेशकों 
और सन्तों की जीवन-पाथाएं और एतिहासिक कहानियाँ पढ़ायी जाती थीं। शिक्षा 
मुस्लिम घर्मे के अनुसार होती थी । अरबी और फारसी की ओर विशेष ध्यान दिया 
जाता था । हिन्दू बालकों के लिए शिक्षा को कोई प्रथक्‌ व्यवस्था नहीं थी । मकतबों 
में शिक्षा ग्रहण करना उनके लिए कठिन था । अतएव पण्डित या ब्राह्मण अपने-अपने 
घरों में हिन्दू बालकों को शिक्षा देते थे। मकतब से ऊपर मदरसे होते थे । ये उच्च 
शिक्षण-संस्थाएँ थीं जिनमें मुस्लिम दर्शन, कानून, धमं, व्याकरण, इतिहास, चिकित्सा 
और तकंशास्त्र की शिक्षा दी जाती थी। इन मदरसों में अरबी, फारसी और मुस्लिम 
घमं के प्रकाण्ड विद्वान्‌ मध्यापन-कार्य करते थे एसे मदरसे दिल्ली, ागरा, फतहपुर- 
सीकरी, जौनपुर, बदायूं, बीदर आदि प्रसिद्ध नगरों में थे। इनके व्यय के लिए 
मुस्लिम नरेशों ओर शासकों की ओर से भूमि तथा घन की व्यवस्था थी । 
स्त्रियों की शिक्षा की कोई समुचित व्यवस्था नहीं थी, यद्यपि प्रारम्म में बालक 
और बालिकाएं साथ-साथ पढ़ते थे, परन्तु ऊँची कक्षाओं में उनकी शिक्षा के लिए 
कोई प्रवन्ध नहीं था । मुसलमानों में पर्दा-प्रथा होने से अधिकांश स्त्रयां शिक्षा से _ 
बंचित रहती थीं । परन्तु राजकुमारियों की शिक्षा का अच्छा प्रवन्ध हो जाता था । 
सामन्तगण भी अपनी कन्यायों की शिक्षा की व्यवस्था कर लेते थे। व्यावसायिक 
शिक्षा या विभिन्न शिल्पकलाओं की शिक्षा के हेतु मी कोई समुचित व्यवस्था नहीं 
थी । ऐसा प्रतीत होता है कि ऐसी शिक्षा प्राय: उस व्यवसाय या शिल्पी के जानने 
वाले उस्ताद के पास रहकर ही प्राप्त की जाती थी । 


अंग्रेजी शासनकाल में शिक्षा 

]. प्रारम्भिक युग--मुगल साम्राज्य के पतन के पश्चात्‌ हमारे देश में शिक्षा 
की प्रगति धीमी पड़ गयी। ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना से और देश के 
राजनीतिक मामलों में उसके द्वारा हस्तक्षेप होने से भारत की राजनीतिक परिस्थिति 
डावांडोल होने लगी । इसका प्रमाव हमारी शिक्षा तथा शिक्षण-संस्थाओं पर भी 
पड़ा । अपना राज्य स्थापित करने के पश्चात्‌ भी ईस्ट इण्डिया कम्पनी देश में शिक्षा- 
प्रसार करने के प्रति उदासीन रही । भारतीयों में शिक्षा की उन्नति के लिए कोई 
ध्यान ही नहीं दिया गया ओर उसने उसे अपना कतेंव्य ही नहीं समझा । उसका 
प्रमुख उद्देश्य -घनोपार्जन होने से प्रत्येक कायं में उसकी व्यापारिक नीति रही । इसके 
अतिरिक्त वह यह सोचती थी कि भारतीय घर्म-प्रेमी हैं, ऐसा न हो कि कम्पनी के 
शिक्षा-कायं से वे अपने घमं पर आघात समझें और कम्पनी के विरुद्ध विद्रोह कर दें । 
अन्त में जब ब्रिटिश पालियामेण्ट ने उसे भारतीय शिक्षा की ओर ध्यान देने को बाध्य 
किया तब उसने मारत में प्रचलित शिक्षा-प्रणाली को जारी रखने में सहयोगे व 


सहायता दी। 


परन्तु कम्पनी द्वारा इस दिशा में कोई निश्चयात्मक कदम उठाने के पूर्व देश 
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में ईसाई धर्म-प्रचारकों, ईस्ट इण्डिया कम्पनी के कतिपय अधिकारियों और जन-सेवा 
के भावी उदार भारतीयों के प्रयत्नों से शिक्षा में प्रगति हो चली थी । 725 ई० 
में यूरोपीय घर्म-प्रचारकों ()/55i0027९5) . ने नास्तिकों (ईसाई घमं में अविश्वास 
करने वाले) और मुसलमानों के बच्चों के लिए सत्रह पाठशालाओं की स्थापना की 
एवं ईसाइयों के हेतु चार मिशनरी शालाएं भी स्थापित कीं । 727 ई० में प्रथम 
अंग्रेजी प्रोटेस्टेण्ट 'मिशन' मद्रास पहुंचा और शिक्षा की ओर वाद में प्रयास किया । 
7804 ई० में लन्दन “मिशनरी सोसाइटी” ने लंका, दक्षिण भारत और अन्त में 
बंगाल में भी अंग्रेजी पाठशालाएँ स्थापित कीं। इन मिशनरी शालाओं में निःशुल्क 
शिक्षा की व्यवस्था थी और इनमें उच्च-वगं के वे ही हिन्दू अपने बालकों को शिक्षा 
के लिए भेजते थे जो अपने लड़कों को ईस्ट इण्डिया कम्पनी में कारकुन की नोकरी 
दिलवाना चाहते थे । 

इन ईसाई धर्म-प्रचारकों ने कलकत्ता से सोलह मील दूर सेरामपुर को अपना 
केन्द्र बना लिया । वहाँ से वे भारतीयों की शिक्षा और उनका घमं परिवर्तेन करने 
के प्रयत्न करने लगे । वहाँ उन्होंने एक पत्र निकाला ओर एक मुद्रणालय स्थापित कर 
छब्बीस देशज भाषाओं में वाईबिल का अनुवाद कर प्रकाशित कर दिया । ईसाई 
धर्म-प्रचारकों में केरी, टॉमस, मार्शमंन, वार्ड ओर डेविड ऐसे व्यक्ति थें जिन्होंने शिक्षा- 
क्षेत्र में प्रशंसनीय काय क्रिया । इन प्रचारकों के प्रयत्नो से ही ।80 ई० में कलकत्ता 
में बिशप्स कालिज (3/०'5 ९०]।९६९) की स्थापना हुई । 

शिक्षाक्षेत्र में ईस्ट इण्डिया कम्पनी के अधिकारियों ने भी प्रमुख साग लिया। 
78] ई० में वारेन हेस्टिग्स ने कलकत्ता में एक मदरसा स्थापित किया । इसमें अरबी 
माध्यम के द्वारा मुसलमान बालकों को शिक्षा दी जाती थी । 79! ई० में बनारस 
के अंग्रेज रेजीडेण्ट जोनाथन डंकन ने संस्कृत कालिज की स्थापभा की । इसमें हिन्दुओं 
को घर्म, साहित्य और कानून की शिक्षा दी जाती थी जिससे ऐसे योग्य हिन्दू सहायक 
प्राप्त हो सकें जो यूरोपीय न्यायाधीशों को न्याय-दान में सहायता दें । 784ई० में 
कलकत्ता सुप्रीम कोटं के विलियम जोन्स ने वारेन हेस्टिग्स की सहायता से “बंगाल 
एशियाटिक सोसाइटी” की स्थापना की | प्राचीन भारतीय विचारों और तत्त्वों को 
विश्व के समक्ष प्रकट करके इस संस्था ने आधुनिक भारत के सांस्कृतिक इतिहास में 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया है। 

जन-सेवा व परोपकारी भारतीयों ने भी इस युग के शिक्षाक्षेत्र में प्रशंसनीय 
कार्य किये । इनमें राजा राममोहन राय, राजा राधाकान्त देव ओर जयनारायण 
घोषाल विशेष उल्लेखनीय हैं । राजा राममोहन राय, डेविड और सुप्रीम कोर्ट के 
तत्कालीन प्रमुख न्यायाधीश हाइड ईस्ट ने ।826 ई०.में कलकत्ता में हिन्द्र कालिज 
की स्थापना की जो कालान्तर में कलकत्ता का प्रसिद्ध प्रेसीडेंसी कालिज हो गया । 
87 ई० में राजा राममोहनराय ने हिन्दू बालकों की निःशुल्क शिक्षा के हेतु कलकत्ता 
में एक अंग्रेजी पाठशाला खोली । 

2. ईस्ट इण्डिया कम्पनी को ]8।3 ई० की सनद ओर शिक्षाक्षेत्र में अनुदान 
को नीति-]8।3 ई० में जब ब्रिटिश पालियामेण्ट ने ईस्ट इण्डिया कम्पनी की 
सनद में परिवर्तेन किया तब भारतीय शिक्षा के लिए कम्पनी का उत्तरदायित्व स्वी- 
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कार कर लिया गया और निश्चित किया गया कि प्रति वर्ष कम्पनो कम से कम एक 
लाख रुपया शिक्षा की प्रगति के लिए व्यय करे। 823 ई० की इसी धनराशि में से 
'कलकत्ता स्कूल बुक सोसाइटी” ओर “कलकत्ता स्कूल सोसाइटी” को शिक्षा के हेतु 
अनुदान (७7३7७) दिये गये ओर इस अनुदान-वितरण के लिए एक कमेटी 00प- 
mittee of Public Instruction’ की भी स्थापना की गयी । इस कमेटी ने विशुद्ध 
संस्कृत शिक्षा की ओर ध्यान दिया एवं 824 ई० में कलकत्ता में और 825 ई० में 
दिल्ली में संस्कृत कालिज की स्थापना की । कलकत्ते के मदरसे के लिए कम्पनी ने 
89 ई० से तीस हजार रुपया वाषिक अनुदान देना प्रारम्म कर दिया । ।8।6 ई० 
में मद्रास में भी एक विद्यालय तथा कतिपय पाठशालाएँ खोली गयीं । 

835ई० के पूर्व तीन प्रकार को शालाएं विद्यमान थीं-(।) वर्नाक्यूलर 

पाठशालाएँ, (2) ईसाई मिशतरी स्कूल जिसमें अंग्रेजी शिक्षा की व्यवस्था थी, और 
(3) ईस्ट इण्डिया कम्पनी की सरकारी पाठशालाएँ जिनमें शिक्षा या तो अंग्रेजी 
अथवा हिन्दी या उदू के माध्यम द्वारा दी जाती थी । 830 ई० तक कम्पनी की 
सरकार अपनी उपेक्षा को हटाकर शिक्षा-प्रचार की समर्थक हो गयी । 823 ई० और 
]833'ई० के बीच शिक्षा का प्रधान अंग अंग्रेजी का प्रचार ही समझा जाता था । लोग 
अरबी या संस्कृत माध्यम को छोड़कर उच्चतम शिक्षा के लिए अंग्रेजी माध्यम को 
ही अधिक पसन्द करते थे । ईसाई पादरियों और धर्म-प्रचारकों तथा राजा राममोहन 
राय जैसे घमं-सुधारकों के शिक्षा-प्रसार के कायं से अंग्रेजी शिक्षा को प्रोत्साहन 
मिला । कम्पनी ने भी शिक्षा का समर्थन किया क्योंकि उसे अपने दफ्तरों, गोदामों 
ओर कारखानों में अंग्रेजी ढंग से शिक्षित व अंग्रेजी भाषा से पूणं अवगत ऐसे 
युवकों की आवश्यकता थी जो कम्पनी के कारकुन बनें । 

3. अंग्रेजी माध्यम का निश्चय और शिक्षा-श्रसार (835-]854 ई०)-- 
इसी बीच शिक्षा के माध्यम की समस्या के लिए दो विभिन्न विरोधी समुदायों का 
उत्कर्षं हुआं। राजा राममोहन राय और उनके अनुयायी अंग्रेजी भाषा को शिक्षा 
का माध्यम बनाने के पक्ष में थे और विलसन तथा अन्य विद्वान देशी भाषाओं को 
शिक्षा बा माध्यम बनाने के पक्ष में थे। वे संस्कृत व अरबी की प्रगति चाहते थे। 
इसी बीच लाड मेकॉले जो भारत के गव्नर-जनरल की कौंसिल का कानून-सदस्य 
(Law-Member) था, ‘Committee of Public Instruction’ का सभापति हो 
गया । उसने कमेटी में 2 फरवरी को अंग्रेजी शिक्षा ओर माध्यम का समर्थन किया। 
बह इस वात पर सहमत हो गया कि संस्कृत या अरबी सीखने की अपेक्षा अंग्रेजी 
भाषा को सीखना अधिक सरल है। उसका मत था कि पूर्वीय भाषाओं में अध्ययन 
के हेतु कोई साहित्य ही नहीं है। उसने पूर्वीय साहित्य की हँसी उड़ाते हुए उसकी 
निन्दा की । एक अंग्रेज कूटनी तिज्ञ के नाते उसने यह स्पष्ट कह दिया था कि “हमें 
अपनी समस्त शक्ति लगाकर ऐसा प्रयत्न करना चाहिए कि हम भारतवासियों की एक 
ऐसी श्रेणी बना सकें जिसमें ब्यक्ति जाति और रंग में तो भारतीय ही रहें परन्तु 
रुचि, विचार और भाषा में पूर्ण अंग्रेज हों ।” वास्तव में उस समय भारत में अंग्रेजी 


| साम्राज्य को सुहढ़ रखने के हेतु यह अनिवायं था क्रि भारतीय अपनी संस्कृति और 
सभ्यता को विस्मरण कर अंग्रेजी सभ्यता व संस्कृति को ग्रहण कर लें। इसके अति- 
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रिक्त शासन-काये में भाग लेने-देने के लिए यह भी आवश्यक ' प्रतीत हुआ कि यहाँ के 
निवासी अंग्रेजी भाषा को सीखें । इन्हीं उद्देश्यों की पूति के लिए अंग्रेजी भाषा का 
प्रसार भी आवश्यक समझा गया । फलस्वरूप, मेकॉले के प्रयास से तत्कालीन गवर्नर 
लाडं विलियम वैण्टिक ने -7 मार्च ]835 ई० को अपनी कौंसिल में एक प्रस्ताव 
स्वीकृत कर दिया। इसके अनुप्तार अंग्रेज सरकार का उद्देश्य भारतवासियों में 
यूरोपीय साहित्य व विज्ञान का प्रसार करना हो गया ओर शिक्षा के हेतु कम्पनी का 
जो घन स्वीकृत होता था, केवल अंग्रेजी शिक्षा के प्रयास में व्यय करना निश्चित हो 
गया । इससे शिक्षा के माध्यम के विवाद का अन्त हो गया तथा अंग्रेजी. राज्यभाषा 
घोषित हो गयी । बम्बई, मद्रास और उत्तर-पश्चिमी प्रान्त (वर्तमान उत्तर प्रदेश) 
की प्रान्तीय सरकारों ने इस नीति व योजना का अनुमोदन किया । 

उपरोक्त प्रस्ताब के परिणामस्वरूप ।835-36 ई० में 23 राजकीय पाठ- 
शालाए खोली गयीं और ]843 ई० तक इनकी संख्या 5! हो गयी । ]842 ई० में 
Committee of Public Instruction के स्थान पर Council of Education की 
स्थापना हुई पर इसके कार्य बंगाल तक ही सीमित रहे। तत्कालीन उत्तर-पश्चिम 
प्रान्त (आधुनिक उत्तर प्रदेश) में ।843-853 ई० तक के काल में 'हल्काबन्दी' 
पाठशालाओं की योजना कार्यान्वित हुई । इसके अनुसार कतिपय ग्रामों को एक मण्डल 
में संगठित किया गया ओर प्रत्येक मण्डल के जमींदार को उसकी पाठशाला के लिए 
अपने भूमि-कर पर एक प्रतिशत कर देता पड़ता था । 7853 ई० के पश्चात्‌ यह 
योजना अन्य जिलों में भी कार्यान्वित की गयी । इस प्रकार शिक्षा का व्यय सरकार 
और जमींदार दोनों ही उठाने लगे। बम्बई और मद्रास प्रान्तों में भी ऐसे ही प्रयास 
किये गये, पर इन सबमें एकरूपता 'का अभाव था। ।835 ई० में बंण्टिक ने 
कलकत्ते में एक मेडिकल कालिज की स्थापना की, रुड़की में थॉमसन इंजीनियरिंग 
कालिज खोला गया और मद्रास में ]852 ई० में मद्रास यूनिवर्सिटी हाईस्कूल की 
स्थापना की गयी । सरकारी स्कूलों में कतिपय छात्नवृत्तियाँ देने की व्यवस्था की गयी 
भर देशी भाषाओं की प्रगति में भी कुछ धन व्यय किया गया । ]835-45 ई० तक 
के युगे में ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने 'शिक्षा के छनाई सिद्धान्त! (Filtration Theory 
of £4०६६।०॥) का प/लन किया अर्थात्‌ 'उच्च-वगविशेष को शिक्षा दो, वह अपने 
आप ही छनकर बृहत्‌ समाज में पहुंच जायगा।' इस सिद्धान्त के अतिरिक्त इस युग 
की अन्य प्रमुख विशेषता वर्ताक्यूलर मिडिल स्कूलों तथा अंग्रजी हाइर्कूलों का 
उत्कर्षं है । अंग्रेजी शिक्षा की माँग इतनी बढ़ गयी थी कि सरकार उसे पूर्ण करने 
में असमर्थ रही । 

अंग्रेजी शिक्षा के इस प्रकार के प्रसार से अंग्रेजी साहित्य, सभ्यता व संस्कृति 
का प्रचार भी होने लगा और कालान्तर में भारतीयों के हृदय में अपनी संस्कृति के 
प्रति घृणा उत्पन्न हो गेयी । भारतीय युवकों में अंग्रेजी की मानसिक दासता भरने 
लगी । भाषा, वेष-भूषा और भावों में वे अपने आपको “अंग्रेजी का मानस पुत्र' कहने 
लगे। अंग्रेजी संस्कृति की चकाचौंब में वे प्रत्येक भारतीय वस्तु को तिरस्कार की 
दृष्टि से देखने लगे । भारतीयों की मौलिकता, विचार-स्वातन्त्य और कार्यक्षमता 
कुण्ठित होने लगी । भारतीय पाश्चात्य. सभ्यता में रेगे जाने लगे ओर अंग्रेजों का 
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अन्धानुकरण करने लगे । इससे अराष्ट्रीयता की प्रवृत्तियाँ जाग्रत हुईं ओर भारतीय 
संस्कृति को भारी आधात लगा । इन हानियों के होने पर अंग्रेजी शिक्षा लाभप्रद 
प्रमाणित हुई.। अंग्रेजी शिक्षा द्वारा भारतीयों को पश्चिमी बिज्ञान-ब_ साहित्य की. 
विशेषताओं की. कुंजी-भपप्त-हो-गयी । उनकी प्राचीन विचारघाराएँ परिवतित हुईं 
एवं उनका हष्टिकोण अधिक विस्तृत हुआ। अंग्रेजी शिक्षा-प्रसार से भारतीय संस्कृति 
ओर यूरोपीय संस्कृति का परस्पर सम्पकं हुआ । भारतीयों को अपनी संस्कृति के 
अभावों का अनुभव होने लगा एवं उन्हें सामाजिक कुरीतियां व अन्धविश्वास 
स्पष्टतया दृष्टिगोचर होने लगे । फलतः नवाभ्युत्थान, सामाजिक व धामिक सुधारों 
का युग प्रारम्भ हुआ । अंग्रेजी शिक्षा व साहित्य द्वारा पाश्‍चात्य साहित्य और विज्ञान 
का प्रचार व प्रसार भारत में होने लगा जिससे भारत में राजनीतिक जागूति और 
उग्र राष्ट्रीय भावना का उत्कर्षं हुआ । भारतीय घीरे-घीरे शासन-सुधारों की माँग 
करने लगे और स्वतन्त्रता-संग्राम प्रारम्भ हो गया । 

4. चाहसं वुड छी योजना व अंग्रेजी शिक्षा का प्रसार (854-!882 ई० 
तक)--]854 ई० में ईस्ट इण्डिया कम्पनी के बोर्ड ऑव कण्ट्रोल के प्रेसीडेण्ट 
चाल्सं वुड ने एक शिक्षा सम्वन्धी योजना बनाकर कम्पनी के डाइरेक्टरों के मण्डल को 
कार्यान्वित करने के लिए भेजी । यह योजना भारतीय शिक्षा-इतिहास में युग-प्रवर्तक 
है। इसका ध्येय अंग्रेजी ओर देशी शिक्षा के प्रसार का सुधार करना था। इस 
योजना में निम्नलिखित बातें थीं : 

 (]) प्रत्येक प्रान्त में एक डाइरेक्टर की अधीनता में शिक्षां विभाग की 
स्थापना करना; (2) देश के प्रमुख स्थानों पर विश्वविद्यालय खोलना; ` (3) अध्या- 
पकों के प्रशिक्षण (६८३१/8) की व्यवस्था करना; (4) सरकारी कालिजों और 
हाईस्कूलों को बनाये रखकर उनकी संख्या में वृद्धि करना; (5) नवीन मिडिल स्कूलों 
की स्थापना करना व प्राथमिक शिक्षा के लिए वर्नाक्यूलर स्कूलों की वृद्धि करना; 
(6) अनुदान देना और. छात्रवृत्तियाँ प्रदान करना; तथा (7) स्त्रियों की शिक्षा के 
लिए विशेष व्यवस्था करना । 
यद्यपि चाल्सं वुड की योजना पुणं रूप में स्वीकार नहीं की गयी तथापि 
उसकी कुछ बातें मान ली गयीं ।. इसके अनुसार भारत के तत्कालीन प्रत्येक प्रान्त 
में शिक्षा विभाग की स्थापना हो गयी । इसका प्रमुख अधिकारी डाइरेक्टर आव 
पब्लिक इस्स्ट्रबशन (Director ० Public Instructi०॥) नियुक्त हुआ जिसकी 
सहायता के लिए निरीक्षकगण भी नियुक्त हुए। अब शिक्षा विभाग पर शासकीय 
रंग चढ़ने लगा था । 
विश्वविद्यालय--]875 ई० में लन्दन विश्वविद्यालय के ढाँचे पर बम्बई, 
मद्रास और कलकत्ता के विश्वविद्यालयों की स्थापना हुई। ।882 ई० में लाहौर 
में पंजाब विश्वविद्यालय ओर ।887 ई० में उत्तर-पश्‍्चिमी प्रान्त (वर्तमान उत्तर 


ये प्रदेश) में इलाहाबाद विश्वविद्यालय की स्थापना हुई। ये विश्वविद्यालय केवल 
परीक्षक संस्थाएं थीं न कि शिक्षा देने वाली । इनका एक चान्सलर (जो प्रान्त का 
. गवर्नर होता था), एक वाइस-चान्सलर (जो प्रधान होता था) आर सदस्य 


 '(F९।०७5) होते ये। इन विश्वविद्यालयों की सम्पत्ति तथा अन्य मामलों का प्रबन्ध 
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एक सीनेट (9९०९) करती थी । अपनी परीक्षाओं द्वारा ये. अपने सम्बन्धित 
कालिजों के अध्ययन-अनुक्रम (८०१४९ ०† $०09) पर नियन्त्रण रखते थे। 
सर्वप्रथम मंट्रिकुलिशन या एण्ट्रेन्स परीक्षा होती थी जिसके उत्तीर्ण होने पर विद्यार्थी 
कालिज में भरती होते थे। इसके बाद इण्टरमीडिएट, बी० ए० और एम० ए० की 
परीक्षाएँ होती थीं । विश्वविद्यालय से सम्बन्धित कालिज प्रथम और द्वितीय श्रेणी 
के वगों में विभक्त थे। यह विभाजन इण्टरमीडिएट परीक्षा के विद्याथियों की शिक्षा 
अथवा वी.० ए० की श्रोणी के अनुसार होता था । 

माध्यमिक शालाएं--कालिजों के नीचे माध्यमिक वर्नाक्यूलर विद्यालय थे । 
इनमें हिन्दी या उदू के माध्यम द्वारा शिक्षा दी जाती थी और इनका उद्देश्य विशव- 
विद्यालय में प्रवेश करने के लिए विद्यार्थियों को तैयार करना था । इससे विशवविद्या- 
लयों में अयोग्य विद्यार्थियों की संख्या बढ़ने लगी । इस प्रकार ये विद्यालय शिक्षाक्षेत्र 
में समुचित कार्य करने में असफल रहे । 

प्राथमिक शालाएं-- माध्यमिक शालाओं के नीचे प्राथमिक शालाएं थीं । इन 
शालाओं की शिक्षा में भी दो भाग थे--निम्न प्राथमिक परीक्षा और उच्च प्राथमिक 
परीक्षा । प्रथम में पठन-पाठन, लेखन व अंकगणित का अध्ययन होता था, और 
द्वितीय में इन विषयों के साथ-साथ भूगोल, इतिहार व प्रारम्भिक विज्ञान मी सम्मि- 
लित कर लिये जाते थे । 

854 ई० से 882 ई० तक के युग में विश्वविद्यालय की शिक्षा में प्रभूत 
प्रगति हो रही थी । परन्तु प्राथमिक और माध्यमिक शिक्षा में कोई प्रशंसनीय उन्नति 
नहीं हुई थी । इसके अतिरिक्त प्रान्तों में भी शिक्षा का स्तर भिन्न-भिन्न था । ध्राविधिक 
शिक्षा ((००॥॥०४] ९५५०६००) का तो सर्वथा अभाव ही था । यद्यपि रुड़की और 
कलकत्ता में इ'जीनिर्यारग कालिज; बम्बई, मद्रास व कलकत्ता में मेडिकल कालिज 
स्थापित हो गये थे, तथापि देश के विस्तार व शिक्षा की माँग को देखकर ये नगण्य थे। . 

5. हण्डर कमीशन और शिक्षा-व्यवस्था में परिवतंन (882-।90! ई० 
तक) -।882 ई० में तत्कालीन गवर्नेर-जनरल लाड रिपन ने सर डब्ल्यू० डब्ल्यू० 
हण्टर के सभापतित्व में बाईस सदस्यों का एक एज्यूकेशन कमीशन नियुक्त किया । 
इसका कार्य यह था कि वह इस बात की जाँच करे कि ।854 ई० की शिक्षा-योजना 
के सिद्धान्त कहाँ तक कार्यान्वित हुए ओर उस योजना को अधिक सफल बनाने कें लिए 
कौन से उपाय अपनाये जायें । प्राथमिक शिक्षा की दशा की जाँच करउ सके प्रसार के 
लिए सुझाव रखना भी इसका अन्य उद्देश्य था । इस हण्टर कमीशन ने भारतीय 
शिक्षा के विषय में महत्त्वपूर्ण सुझाव रखे । इसने यह सलाह दी कि देशी भाषाओं की 
शिक्षा को प्रोत्साहन दिया जाय और शिक्षा-प्रसार के लिए वैयक्तिक प्रयत्नों और 
व्यवस्था पर अधिक निर्भर रहा जाय। 
विश्वचिद्यालय-शिक्षा का प्रभाव--882 ई० से 90 ई० तक विश्वविद्यालयों 

ने सैकड़ों स्नातक (674५५९8) और सह्नों मैट्रिकुलेट व्यक्ति उत्पन्न कर दिये । 
परन्तु वे मनोवांछित पद प्र।प्त न कर सके, अतएव वे असंतुष्ट और राजनीतिक हृष्टि 
से विद्रोह व कोलाहल करने वाले तत्त्व बन गये । 
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माध्यमिक और प्राथमिक शिक्षा-।£82 ई० से भारतीय शिक्षानीति का 
इतिहास विश्वविद्यालयों द्वारा स्कूलों पर प्रगतिशील प्रभुत्व का इतिहास रहा है। 
इसी युग में Schoo! Lenving Cerificate परीक्षा-प्रणाली का जन्म हुआ एवं 
नद्रास, पंजाब तथा यू० पी० के अनेक विद्यालयों में हस्तकला की शिक्षा का प्रारम्म 
हुआ । फिर भी माध्यमिक शिक्षा भी विशेष प्रशसनीय उन्नति नहीं हुई । 
प्राथमिक शिक्षाक्षेत्र में समस्त प्राथमिक शालाओं में हिन्दी या उडू माध्यम 
द्वारा शिक्षा का प्रबन्ध मिया गया । अंग्रेजी प्राथमिक विद्यालय उच्च और माध्यमिक 
विद्यालयों से सम्वद्ध कर दिये गये। ये नवीन प्राथमिक विद्यालय दो भागों में 
विभक्त कर दिये गये--प्रथम लोअर या निम्न विद्यालय जिनमें तीसरी कक्षा तक 
अध्ययन होता था ओर द्वितीय अपर या उच्च जिसमें तीसरी से पांचवी कक्षा तक की 
शिक्षा दी जाती थी । 7882 ई० फे बाद स्थानीय स्वराज्य में प्रगति होने लगी । 
फलतः हृण्टर कमीशन के सुझाव के अनुसार म्युनिसिपेलिटी और लोकल वोडं जैसी 
स्थानीय स्वराज्य-संस्थाओं की उनकी शालाओं का प्रवन्ध करने का अधिकार दे 
दिया गया । प्राथमिक्र शिक्षा के उत्तरदायित्व का भार अब स्थानीय संस्थाओं पर 
पड़ा । पर प्रान्तीय आय मे इन पाठशालाओं को आथिक सहायता दी जाने लगी । 
6. शिक्षाक्षेत्र में सुधार का युग (902-935 ई० तक), विश्वविद्यालय 
शिक्षा-(अ) लाडं कर्जन ओर यूनीवसिरी एक्ट, ]904 ई०--भारत. के गवनेर- 
जनरल लाडं कर्जन (]899-]905 ई०) ने तत्कालीन शिक्षा-प्रणालो में सुधार करना 
चाहा । उसने शिक्षा विभाग में केन्द्रीकरण की नीति का अनुसरण किया और देश 
की शिक्षाः्रणाली को सरकार के निरीक्षण में करना चाहा । उसने भारत की शिक्षण- 
पद्धति पर विचार-वितिमय करने के लिए शिमला में सितम्बर, ।90 में एक 
कान्फ्रेन्स आमन्त्रित की । इसके पश्चात्‌ जनवरी, ]902 में उसने टॉमस रेले के 
सभापतित्व में एक यूनीवर्सिटी कमीशन नियुक्त किया जिसक्रा उद्देश्य मारतीय विश्व- 
विद्यालयों की दशा की जाँच करना और विश्वविद्यालयों के विधान व कार्य में 
सुधार करने, उनके शिक्षण के स्तर को उच्च करने एवं विद्या का प्रसार करने के 
लिए सुझाव रखना था । इस कमीशन की रिपोर्ट के आधार पर ]904 ई० में यूनी- 
वसिटी एक्ट स्वीकृत किया गया। इस कानून ने विश्वविद्यालयों पर सरकारी नियन्त्रण 
को हढ़ कर दिया । सीनेटों (Senates) के निर्वाचित सदस्यों की संख्या कम कर 
चान्सलर द्वारा निर्देशित सदस्यों की संख्या में वृद्धि कर दी । यद्यपि विश्वविद्यालयों 
की कार्यकारिणी, सिण्डीकेट (90:2!) में कालिज के अध्यापकों की संख्या बढ़ 
गयी परन्तु इसमें वे ही व्यक्ति सदस्य होते थे जो सीनेट के सदस्य हों । सीनेटों ओर 
सिण्डीकेटों के अधिकारक्षेत्र को कम कर दिया गया । विश्वविद्यालय द्वारा नियुक्त 
किये गये व्यक्ति को निकालने व नियुक्ति को रइ करने का अधिकार भी सरकार ने 
अपने हाथों में ले शिया । विश्वविद्यालयों के अन्तर्गत कालिजों के निरीक्षण के नियम 
भी कठोर कर दिये गये ओर नवीन कालिजों को विश्वविद्यालयों के अन्तर्गत करने 
की शते भी कड़ी क्र दी गयीं। सरकार ने यह अधिकार अपने पास रख लिया कि 
वह चाहे जिस संस्था को विश्वविद्यालयों के अधीन रहने दे या न रहने दे । धिश्व- 
विद्यालय की परीक्षाओं ओर पाठ्यक्रम के लिए नवीन विभागों (78०५॥६6७) का 
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निर्माण हुआ । विश्वविद्यालयों की स्वतन्त्रता में इस कानुन द्वारा इतनी काट-छाँट कर 
दी गयी थी कि व्यावहारिक रूप में सरकार की बिना स्वीकृति के कुछ भी नहीं किया 
जा सकता था । उतना दोषपूर्ण कानून होने पर भी इसके आधार पर कलकत्ता विश्व- 
विद्यालय में विश्वविद्यालय की ओर से पढ़ोने का त्रिभाग खोला गया । 

(ब) सुधार ब संशोधन--906 ई० में एक अन्य एबट स्वीकृत हु आ जिसके 
अनुसार विश्वविद्यालयों में विज्ञान को शिक्षा देने का प्रयास किया गया । ]9]0 ई० 
में भारतीय सरकार के गृह विभाग के हाथों से शिक्षा का प्रवन्ध निकालकर नव- 
निर्मित शिक्षा विभाग को सौंप दिया गया । इसके त्राद ढाका और पटना यूनीर्वासटी 
कमीशन नियुक्त हुए, पर युद्ध व अन्य कारणों से इनके सुझाव कार्यान्वित न हो सके; 
फिर भी विश्वविद्यालयों के संविधान दुहुराये गये और संशोधित किये गये एवं उन्हें 
अध्यापन सम्त्रन्धी अधिक अधिकार प्रदान किये गये तथा पाठ्यक्रम में मी सुधार व 
संशोधन किये गये । शासकीय अनुदान की सहायता से कालिज-भवनों का जीर्णोद्धार 
ब वृद्धि दोनों हुए; पुस्तक्रालयों व प्रयोगशालाओं का विकास किया गया, नवीन कक्षाएं 
खोली गयीं एवं अध्यापकों की बृद्धि की गयी तथा डावटरी, इंजीनियरी, कृषि, पशु- 
चिकित्सा, कलात्मक और ओद्योगिक शिक्षा की ओर भी ध्यान दिया गया । स्त्री- 
शिक्षा को भी प्रोत्साहित किया गया। सरकार ने सार्वजनिक शिक्षा-संस्थाओं की 
आथिक सहायता में वृद्धि की ओर उन संस्थाओं के निरीक्षण करने का अधिकार भी 
अपने हाथ में रखा । 

(स) सेडलर कमीशन--परन्तु ज्यों-ज्यों समय व्यतीत होता गया, विश्व- 
विद्यालय को शिक्षा का स्तर निम्न होता गया । अतएव ।97 ई० में लाड चेम्स- 
फोर्ड (मारत का गवनंर-जनरल ।9।6-2]) ने माइकेल सेडलर के सभापतित्व में 
कलकत्ता यूनीवसिटी कमीशन नियुक्त किया। इस कमीशन ने विस्तारपूर्वक यह सम्मति 
दी कि कलबत्ता विश्वविद्यालय को पुनः क्रम में लगाया जाय, ढाका में एक शिक्षण- 
विश्वविद्यालय स्थापित किया जाय ओर बंगाल के हाईस्कूल तथा इण्टर कालिजों की 
शिक्षा को अधिकार में लाया जाय । इस कमीशन की रिपोर्ट पर काम करने के लिए 
अस्य विश्वविद्यालयों ने भी कमेटियाँ नियुक्त कीं जिनकी रिपोर्ट के आधार पर 
शिक्षण-विश्वविद्यालयों (६९१०/१४ ५॥।४९7७१।९) की स्थापना हुई एवं हाईस्कूल 
और इण्टर कालिजों की शिक्षा के प्रवन्ध के लिए बोड स्थापित हुए। ।99 ई० में 
मॉण्टेगयू-चेम्सफोड सुधारों ने शिक्षा को प्रान्तीय विषय कर दिया और अब प्रत्येक प्रान्त 
में शिक्षा का उत्तरदायित्व मन्त्री पर हो गया । इस प्रकार अब शिक्षा पर से सरकारी 
अधिकार विलकुल हट गया । 

(द) विश्वविद्यालय को संख्या में बद्धि-राजनीतिक चेतना, शिक्षा की प्रगत्त 
तथा स्थानीय व साम्भ्रद'यिक भावनाओं के कारण विभिन्न स्थानों में अनेक विश्व- 
विद्यालयों की स्थापना हुई। 9]7 ई० से 922 ई० तक के काल में विश्वविद्यालयों 
की संख्या पाँच से चौदह हो गयी । पटना, लखनऊ, रंगून व आन्ध्र विश्वविद्यालय 
स्थानीय देशभक्ति के कारण निर्मित हुए, बनारस विश्वविद्यालय धामिक्रता, अलीगढ़ 
साम्प्रदायिकता तथा ढाका धामिकता व साम्प्रदायिकता दोनों के कारण स्थापित हुए। 
मैसूर तथा उस्मानिया विश्वविद्यालयों की स्थापना इस काल में हुई तथा रवीन्द्रनाथ 
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टैगोर के शान्तिनिकेतन में विश्वभारती ओर पूना में इण्डियन वीमन्स यूनीवसिटी 
(Indian Women's University) भी इसी युग में निमित हुई । 

माध्यमिक शिक्षा-शिक्षा-प्रसार के साथ-साथ देश के विभिन्न प्रान्तों में 
माध्यमिक शालाओं का मी विक्रास हुआ ।. परन्तु इनमें औद्योगिक शिक्षण का संथा 
अभाव रहा । 

प्राथमिक शिक्षा - लाड कर्जन के ।904 ई० के प्रस्ताव ने यह बात स्वीकार 

कर ली कि “प्राथमिक शिक्षा का क्रियात्मक विस्तार करना राज्य का एक अत्यधिक 
महत्त्वपूर्ण कत्त व्य है।” इसका फल यह हुआ कि देश में प्राथमिक शिक्षा का प्रसार 
हुआ । 922 ई० में इस बात की घोषणा की गयी कि प्राथमिक शालाओं की संख्या 
में पचहत्तर प्रतिशत वृद्धि की जाय । ]9।7 ई० तक प्रति 8 वर्ग मील पर एक 
प्राथमिक विद्यालय था। ।99 ई० के बाद प्रान्तीय सरकारों ने नवीन शिक्षा 
सम्बन्धी कानूनों द्वारा म्युनिसिपल तथा जिला वोडों को यह अधिकार दिया कि वे 
अपने अधीनस्थ क्षेत्रों में प्राथमिक शिक्षा निःशुल्क व अनिवार्य कर दें । 

हाटंजोग कमेटी--जब 927-28 ई० में भारतीयों की प्रगति की जाँच करने 

के लिए Indian Statutory Commission नियुक्त हुआ, तब इस कमीशन ने भारत 
में शिक्षा को उन्नति की जाँच करने के लिए सर फिलिप हाटंजोग (Sir Phillip 
HeःZ0९) की अध्यक्षता में एक कमेटी नियुक्त की । इस कमेटी की रिपोर्ट बड़ी 
लाभदायक थी, पर यहु कार्यान्वित नहीं हुई । 

, 7. नवीन शिक्षण-योजनाओं का युग (7935-952 ई०) : विश्वविद्यालय की 
दोषपूर्ण शिक्षा का प्रसार और यूनीवसिटी कमीशन, ।949 ई०--इस युग में भी 
नवीन विश्वविद्यालय स्थापित हुए, जेसे त्रावनकोर, उत्कल, सागर, राजस्थान, पूर्वी 
पंजाब, गौहाटा, पूना, रुड़की, काश्‍मीर, बड़ोदा व गुजरात विश्वविद्यालय । इस युग में 
विश्वविद्यालयों में विद्याथियों की संख्या में वृद्धि होने लगी । पर इन्हें इस शिक्षा से 
समुचित लाभ नहीं हुआ । व्यावहारिक उपयोगिता की हृष्टि से विश्वविद्यालय की 
अधिकांश शिक्षा निरथेंक ही होती रही। विश्वविद्यालय का शिक्षित युवक-वर्ग कृषि 
व हेस्त-कोशल को हेय समझता रहा । उपयुक्त औद्योगिक शिक्षा का अभाव होने से 
विश्वविद्यालय की शिक्षा और विश्वविद्यालय के विद्यालयों में वृद्धि हुई परन्तु यह 
सब अधिकांश रूप में अवांछनीय दिशा में हुई । कतिपय विश्वविद्यालयों को छोड़कर 
अनेक में अनुसन्धान, अन्वेषण तथा वैज्ञानिक शिक्षा का अभाव रहा है। इसलिए 
]947 ई० में राजनीतिक स्वतन्त्रता प्राप्त हो जाने के बाद कांग्रेस सरकार ने सुप्र- 
सिद्ध शिक्षा-शास्त्री एवं विश्वविख्यात दार्शनिक डॉ० सर्वपल्ली राधाकृष्णन की 
अध्यक्षता में 949 ई० में यूनीवर्सिटी कमीशन (University Commission ) नियुक्त 
किया । इसके अग्रलिखित सुझाव मुख्य थे : 

(.) शिक्षा को उसक्के तत्त्वो मं पूर्णरूपेण भारतीय बनाया जाय । (2) विश्वः 
विद्यालय में योग्य विद्यार्थियों शो ही भरती किया जाय भोर शेष के लिए ओद्योगिक 
शिक्षा की व्यवस्था की जाय। (3) कृषि व ग्राम-सुघार की शिक्षा हेतु ग्राम्य 
विश्वविद्यालय स्थापित किये जाये । (4) विद्यार्थियों व अध्यापकों के मध्य वैयक्तिक 
सम्पके के हेतु ट्यूटोरियल कक्षाएँ (५।०7॥| ८।३७४९३) प्रारम्भ की जायें । (5) हिन्दी 
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का अध्ययन अनिवार्य हो। (6) अध्यापकों के वेतन में वृद्धि की जाय । (7) प्रथम 
डिग्री कोस तीन वर्ष का रखा जाय। (8) प्राथमिक शालाओं ओर कालिजों में सह- 
शिक्षा (००-००००४४०॥) हो परन्तु माध्यमिक शालाओं में नहीं । (9) शिक्षण का 
स्तर ऊँचा उठाया जाय। (0) वर्तमान परीक्षा-प्रणाली के स्थान पर '0४।९९४९ 
7९8४ प्रारम्भ किये जाये । 
उपरोक्त सुझाव अभी पूणे रूप से कार्यान्वित नहीं किये गये हैं । 
माध्यमिक शिक्षा- 935 ई० के बाद माध्यमिक शालाओं की संख्या में 
अत्यधिक वृद्धि हुई, परन्तु शिक्षा-स्तर उच्च नहीं हुआ । यत्र-तत्र ओद्योगिक शिक्षण, 
जैसे कताई-बुनाई, लुहारी, सुनारी, जिल्दसाजी आदि प्रारम्भ हो गया था, तथापि 
परम्परागत साहित्यिक शिक्षा ही प्रधान रही । विद्यार्थियों के व्यावहारिक ज्ञान की 
कोई व्यवस्था नहीं रही और न उनके मानसिक विकास व सांस्कृतिक उत्थान के 
लिए कोई विशेष प्रयास ही किये गये । ।937 ई में स्थापित काँग्रेस मन्त्रिमण्डल 
ने माध्यमिक शिक्षा के लिए सुधार करने के प्रयत्न किये । 
द्वितीय विश्वयुद्ध के काल में युद्धोत्तर शिक्षा के लिए योजना बनाने के हेतु 
भारत सरकार ने सर जॉन सार्जेण्ट की अध्यक्षता में ]944 ई० में एक समिति 
नियुक्त को । इसकी रिपोर्ट में पूर्व प्राथमिक शिक्षा, आधारभूत शिक्षा (७३5० 
९५५०६००), हाईस्कूल शिक्षा, विद्यालय-शिक्षा, ओद्यो गिक, ध्यापारिक तथा कला-शिक्षा, 
प्रौढ़ शिक्षा, मूक-वधिर तथा अन्धों की शिक्षा, शिक्षाक्षेत्र में मनोरंजन और सामा- 
जिक प्रवृत्तियाँ, शिक्षा-प्रवन्ध आदि विषयों पर अनेक महत्त्वपूर्ण सुझाव प्रस्तुत किये 
गये और दीर्घकालीन योजना रखी गयी। यद्यपि भारत सरकार ने साजण्ट शिक्षा 
योजना की स्वीकृति दे दी थी परन्तु अर्थामाव के कारण यह कार्यान्वित न की जा 
संकी । फिर भी प्रत्येक प्रान्तीय सरकार माध्यमिक शिक्षा के क्षेत्र में सुधार करने के _ 
लिए सतत्‌ प्रयत्नशील है । उसके पाठ्यक्रम में विविध ढंग के प्रयोग किये जा रहे हैं। 
प्राथमिक शिक्षा-माध्यमिक शालाओं के साथ-साथ प्राथमिक शालाओं की 
संख्या में आशातीत वृद्धि हुई। स्थानीय समितियां तथा शिक्षा कॉंसिल, जो पहले 
प्राथमिक शिक्षा का नियन्त्रण किया करती थीं, समाप्त कर दी गयीं । विभिन्न प्रान्तों 
में प्राथमिक शिक्षा अनिवार्य कर दी गयी । प्रत्येक प्रान्तीय सरकार के शिक्षा विभाग 
मे प्राथमिक विद्यालयों की स्थापना, उनकी देखभाल, उनके लिए व्यय की स्वीकृति, 
निरीक्षण, प्रशिक्षित (८३/१९) शिक्षक, उनमें नवीन योजनाओं का प्रयोग आदि का 
प्रबन्ध अपने हाथों में ले लिया है। प्राथमिक शिक्षा को निःशुल्क और अनिवाये किया 
जा रहा है क्योंकि जाग्रत नागरिक के हेतु, जो सफल प्रजातन्त्र शासन के लिए अनि- 
वाये है, प्राथमिक शिक्षा मेरुदण्ड के समान है। प्राथमिक शिक्षा में गांधीजी की वर्धा 
योजना या 'बेसिक शिक्षा' और माण्टेसरी शिक्षण-पद्धति को कार्यान्वित किया जा 
रहा है । प्राथमिक शिक्षा पर पहले की अपेक्षा अधिक घन व्यय किया जा रहा है ओर 
विविध प्रकार के प्रयोग किये जा रहे हैं । ।948 ई० में केन्द्रीय शिक्षा परामशुंदात्री 
समिति (Central Advisory Board of E4५०६।००) ने भी निःशुल्क अनिवाये 
प्राथमिक शिक्षा के हेतु योजना बनायी है। 
औद्योगिक शिक्षा--मारत में कलात्मक, ओद्योगिक एबं व्यावसायिक शिक्षा 
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की ओर यथेष्ट ध्यात दिया गया । जो भी थोड़े बहुत औद्योगिक विद्यालय हैं, वे देश 
की जनसंख्या और आवश्यकताओं को देखते हुए अपर्याप्त हैं। 936ई० में 
भारत सरकार ने भारत में औद्योगिक शिक्षा के विकास के लिए इ गलैण्ड से दो 
विशेषज्ञ आमन्त्रित कर एक कमेटी का निर्माण किया था जिसके अध्यक्ष एक्ट थे । 
इस कमेटी ने ओद्योगिक संस्थाओं के निर्माण व शिक्षा की योजना प्रस्तुत की थी । 
अब स्वतन्त्र भारत की सरकार इस शिक्षा की प्रगति करने में विशेष प्रयत्नशील है। 
अनेक नवीन औद्योगिक शिक्षाण-संस्थाएँ स्थापित की जा रही हैं तथा औद्योगिक 
शिक्षा के अध्ययन के हेतु छात्रदृत्तियाँ देकर विदेशों में विद्याथियों को विशेष अध्ययन 
के लिए भेजा जा रहा है। 
प्रौढ़ शिक्षा-सामाजिक प्रजातन्त्र के विकास व सफलता के हेतु शिक्षित 
नागरिकों की आवश्यकता होती है। शिक्षित लोगों की संख्या कुल जनसंख्या की 
केल ]2 प्रतिशत (947-48 ई०) है । इस छोटी संख्या में भी अनेक ऐसे हैं जो 
प्राथमिक शिक्षा फे पश्चात्‌ अधिक समय व्यतीत हो जाने के कारण निरक्षर बन जाते 
हैं । भविष्य मं इस देश का शातन किसी विशेष वर्ग द्वारा नहीं वरन्‌ जनसाधारण 
के प्रोढ़ समाज द्वारा होगा और प्रोढ़ों पर ही यह उत्तरदायित्व होगा कि ऐसे व्यक्तियों 
का निर्वाचन करें जो देश का शासन-संचालन दक्षतापूर्वक़् कर सकें । अतएव सामा- 
जिक्र, नैतिक व राष्ट्रीय दृष्टि से प्रोढ़ों का शिक्षित होना अनिवार्य है। प्रोढ़ों के 
बौद्धिक और भावपूर्ण दृष्टिकोणों में महान्‌ व स्थायी परिवर्तन करने के लिए, उनमें 
नवजीवन और नयी भावनाओं का प्रादुर्भाव करने के लिए, उनकी आलोचनात्मक 
शक्तियों का विकास करने के लिए प्रोढ़ शिक्षा की विविध योजनाएँ बनायी गयीं 
ओर केन्द्रीय सरकार तथा प्रान्तीय सरकारें भी इस दशा में सतत्‌ प्रयत्नशील हैं । 
इस कायं के लिए एक अखिल भारतीय संस्था भी है । केन्द्रीय शिक्षा परामशंदात्री 
समिति ने भी प्रोढ़ शिक्षा के लिए अपने सुझाव रखे हैं, प्रौढ़ पाठशालाओं एवं 
पुस्तकालयों का संगठन किया है एवं प्रोढ़ शिक्षा का क्षेत्र विस्तृत किया है । 
स्त्री-शिक्षा--सामाजिक, राजनीतिक एवं आथिक प्रगति के लिए स्त्री- शिक्षा 
अनिवार्यं है ! अशिक्षित स्त्री-समाज गुहम्थ जीवन को ही नहीं श्ण्ति व्यक्तिगत और 
राष्ट्रीय चरित्रको भी अत्यधिक प्रभावित कर उसे दुःखद बना देता है । इसीलिए 
प्राचीन भारत में और मध्यकालीन भारत में स्त्री-शिक्षा का प्रचार था । राजनीतिक 
उथल-पुथल ओर सामाजिक अव्यवस्था होने पर भी स्त्री-शिक्षा की परम्परा उन्नीसवीं 
सदी के प्रारम्भ में बनी रही | यद्यपि इस शिक्षाकषेत्र में घामिक भावनाओं की प्रधानतां 
रही परन्तु ऐहिक उद्देश्य मी विद्यमान थे। उन्नीसवीं शताब्दी में नवाभ्युत्थान (Re- 
7४३१०९) के कारण स्त्री-शिक्षा को नवीन प्रोत्साहन मिला । परन्तु इस दिशा में 
महिलाओं की अपेक्षा पुरुषों ने और सरकार ने अधिक भाग लिया । कतिपय ईसाई 
पादरियों, घर्मोपदेशकों और राजा राधाकान्त देव, कलकत्ता के राजा वैजनाथ राय 
और राजा राममोहन राय जैसे उदारवृत्ति शिक्षा-प्रेमियों ने सरकार के कदम उठाने 
के पूर्व स्त्री-शिक्षा के लिए प्रयत्न किये । परन्तु उन्हें न तो कोई विशेष प्रशंसनीय 
सफलता प्राप्त हुई और न सरकार ने उनकी सहायता ही की। 
।849 ई० में कलकत्ता में गवर्तर-जनरल की कौंसिल के कानून-सदस्य ड्रिक- 
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वाटर वेथृन और पंडित ईश्वरचन्द्र विद्यासागर के प्रयत्नों से उच्चवर्गीय हिन्दू परिवारों 
की कन्याओं के लिए सबंप्रथम स्कूल स्थापित किया गया । लाडं डलहोजी ने कन्या- 
पाठशालाओं की सहायता के लिए अनुदान दिये । यद्यपि ।554 ई० की चासं बुड 
की योजना में स्त्री-शिक्षा को प्रोत्साहित करने भौर कन्या-शालाओं को अनुदान देने 
की नौति का समर्थन किया गया था, तथापि लाड केनिग फे समय भौर वाद में 867 
ई० में यह घोषणा की गयी थी कि कन्या-शालाओं को सरकारी सहायता और 
अनुदान की अपेक्षा वैयक्तिक अनुदान पर निर्भर रहना चाहिए और सरकार स्त्री-शिक्षा 
की ओर स्वयं कोई कदम नहीं उठावेगी । फिर भी ।870 ई० में बंगाल, पंजाब, 
बम्बई और उत्तर-पश्चिमी प्रान्त (आज का उत्तर प्रदेश) में कन्प्रा-शालाओं को सरकार 
की ओर से उदारतापूर्वक अनुदान दिये गये । ।882 ई० मे लाडं रिपन के समय के 
इण्टर कमीशन ने स्त्री-शिक्षा को विशिष्ट रूप से प्रोत्साहित करने का सुझाव रखा । 
अतएव पहले की अपेक्षा सरकार ने कन्या-शालाओं को अधिक अनुदान भी दिये ओर 
नवीन सरकारी कम्या-शालाएँ भी स्थापित कीं। फलतः कुछ हो वां में सत्री -शिक्षा 
की प्रभूत प्रगति हुई । 

शासकीय प्रयासों और घर्म-प्रचारकों के प्रयत्नों के अतिरिक्त ब्रह्मसमाज, आयें- 
समाज, स्ेण्ट्स ऑव इण्डिया सोसाइटी ज॑सी अनेक सुधारवादी सामाजिक संस्थाओं 
ने स्त्री-शिक्षा के कार्य को खूब प्रोत्साहित किया । ब्रह्मवमाज में केशवचन्द्र मन, शशीपाद 
बनर्जी, श्रीमती जे० सी० बोस और श्रीमती पी० के० राय जसे व्यक्तियों ने स्त्री-शिक्षा 
के लिए ठोस प्रयास किये । इस समाज के अनेक सदस्यों ने महिलाओं में शिक्षा व 
संस्कृति के प्रसार व प्रगति के हेतु समय-समय पर 'बाम बोधिनी,” 'अवला बान्धव,' 
'महिला,” “अन्तःपुर, 'मारत,' “मारत महिला” जैसे पत्र निकाले । आर्यसमाज 
ने भी अनेक स्थानों पर कम्या-गुरुकुल स्थापित कर स्त्री-शिक्षा में पर्याप्त सहायता 
पहुँचायी । बड़े-बड़े नगरों में स्त्री-शिक्षा के लिए महिला विद्यापीठ, सेवा-सदन, गल्सं 
हाईस्कूल व मिडिल स्कूल, हस्तकला भवन आदि स्थापित किये गये । दक्षिण शिक्षा 
समिति ने मी स्त्री-शिक्षा के लिए सफल प्रयत्न किये। पूना फग्यूं सत कालिज से 
सम्बन्धित कर्वे और भण्डारकर के प्रयासों से ]96-ई० में महिला विश्वविद्यालय 
स्थापित हुआ । अखिल भारतीय सम्मेलन ने मी स्त्री-शिक्षा पर अधिक बल दिया ओर 
अखिल भारतीय महिला-कोष खोला गया। इसके अतिरिक्त कस्तूरवा फण्ड ने भी यथेष्ट 
सहायता दी ही है। डिस्ट्रिक्ट बोर्ड और म्युनि्रिपैलिटी जैसी स्थानीय स्वायत्त 
संस्थाओं ने भी अनेक कन्या-शालाएं स्थापित कीं । देश की राजनीतिक और सामाजिक 
जागति ने स्त्री-शिक्षा को अत्यधिक भोत्साहित किया और अब आजकल स्त्रियाँ कॉलिजों 
और विश्वविद्यालयों में शिक्षा प्राप्त करने लगी हैं । परन्तु पाश्‍चात्य सभ्यता ओर 
संस्कृति में रगो होने के कारण स्त्री-'शक्षा में भारतीय संस्कृति के उच्च आदर्शों का 
अभाव रहा है । 

स्त्री-शिक्षा की यह प्रगति नगरों तक ही सीमित रही है, देहातों में कन्याओं 
के लिए शिक्षा की पर्याप्त सुविधा नहीं है। ग्रामीण कन्याओं एवं महिलाओं को भी 
शिक्षित एवं सुसंस्कृत बनाने की ओर प्रयास करन! चाहिए । 

बिबिध शिक्षण-प्रणालियों के प्रयोंग--विशव में शिक्षा-प्रणालियों के विषय में 
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समय-समय पर विविध प्रयोग होते रहे। परन्तु अंग्रेजी शासनकाल में भारत का 
सरकारी शिक्षा विभाग एक विशिष्ट ढंग से चलता रहा और शिक्षा भी पाश्चात्य 
सभ्यता व संस्कृति से प्रभावित होतो रही। उसमें देश, काल व समाज की आव- 
श्यकताओं की पूति करने की क्षमता न थी। वँयक्तिक संस्थाएं भी सरकारी नमूने का 
अनुसरण कर प्रगति करती रहीं । सर्वप्रथम, आर्यसमाज ने प्राचीन बैदिक पद्धति पर 
बंडे पैमाने पर शिक्षा देने का प्रयत्न किया और गुरुकुलों की स्थापना की । इसके 
अतिरिक्त प्रेम महाविद्यालय, वृन्दावन आदि जैसी कतिपय संस्थाओं में बौद्धिक शिक्षा 
के साथ-साथ हस्तकला की शिक्षा भी दी जाने लगी । कलकत्ता के पास बोलपुर में 
टेगोर के शान्ति-निकेतन में शिक्षाक्षेत्र में स्वतन्त्र प्रयोग किये गये । गुभरात के भाव- 
नगर में दाक्षिणमूति ने बालकों की शिक्षा में नवीन प्रयोग किये। उनके प्रयोगों में 
मॉण्टेसरी-पद्धति की छाप स्पष्ट हष्टिगोचर होती है । बालकों की शिक्षा के हेतु विविध 
संस्थाओं में डाल्टन-प्रणाली ओर किंडरगार्टन-पद्धति के प्रयोग भी होने लगे । इसी 
बीच थियोसोफिथल सोसाइटी ने ।939 ई० में मद्रास में मैडम मॉण्टेसरी को 
आमन्त्रित किया और मांण्टेसरी शिक्षण-पद्धति का प्रचार किया । इस प्रणाली के 
आधार पर वालकों की ज्ञानेरिद्रियों का वैज्ञानिक ढंग से विकास किया जाता है । मैडम 
मांण्टेसरी ने स्वयं भारत के विभिन्न स्थानों पर माॉण्टेसरी-शिक्षण के हेतु अनेक शिक्षकों 
को ट्रेनिंग दी और नवीन वाल-पाठशोलाओं की स्थापना की । परन्तु ये सब प्रणालियाँ 
रूप व आदश में विदेशी ओर हमारे देश की आवश्यकताओं की पुति करने में 
असमर्थ-सी रहीं । अतएव महात्मा गाँधी ने देश के हित को ध्यान में रखकर शिक्षा 
का पुननिर्माण करने के लिए एक योजना बनायी जिसे वर्घा-शिक्षा-योंजना कहते हैं । 
इसका उद्देश्य बालकों को बुनियादी शिक्षा या व्यावहारिक ज्ञान देकर शिक्षित करना 
है। इसमें कताई-बुनाई, कृषि, सुनारी, लोहारी, जिल्दसाजी आदि हस्तकलाओं के 
द्वारा वालकों को शिक्षा दी जाती है। ऐसी आशा की जाती है कि यह योजना देश 
की निरक्षरता को दुर कर, बेकारी की समस्या को हुल कर समाज व देश के उत्कर्ष 
में सहायता पहुःचायेगी । 
प्रश्‍नावली 
]. प्राचीन युग में भारत की शिक्षण-पद्धति के क्या प्रमुख उद्देश्य थे और उनकी 
आप्ति में कहाँ तक सफलता प्राप्त हुई थो ? 
2. प्राचीन काल में मारत में जो शिक्षा-प्रणाली थी, उसका विवेचन कीजिये । 
3. प्राचीन भारतीय शिक्षण-प्रणाली आधुनिक शिक्षा-पद्धति से किन-किन बातों 
में भिन्न थी ? 
4. प्राचीन भारत में कोन-कोनसी शिक्षण-संस्थाएँ थीं ओर उनका प्रबन्ध किस 
` प्रकार होता था ? 
मुसलमानों के शासनकाल में शिक्षा की क्या व्यवस्था थी ? 


6. अंग्रेजी राज्य में शिक्षा-प्रसार के लिए कब ओर कौन-कौन से प्रमुख प्रयत्न 
किये गये ? 


i 


अथवा 
ब्रिटिश शासन के युग में हुई मारतीय-शिक्षा के इतिहास की प्रमुख महत्त्वशाली 
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घटनाओं का वर्णन कीजिये । 

858 ई० के पश्चात्‌ अंग्रेजी सरकार को शिक्षा-नीति का वर्णन कीजिये । 
उसके प्रमुख उद्देश्य क्या थे और वास्तविक शिक्षा की प्रगति में वे कहां तक 
सहायक हुए ? 

858 ई० से 904 ई० तक के युग में भारत में हुई शिक्षा की प्रगति का 
विवेचन कीजिये ओर लाडं कर्जेन के समय यूनीवसिटी एक्ट को व्याख्या 
कीजिये । 

आधुनिक भारतीय शिक्षण-पद्धति के क्या दोष रहे ? ।882-]935 ई० तक 
के युग में अंग्रेज सरकार ने उनक्के निवारण के लिए क्या प्रयत्न किये ? 
टिप्पणियाँ लिखिए-_तक्षशिला, विकमशिला, नालन्दा, चाल्सं बुड की शिक्षण- 
योजना, हण्टर कमीशन, ।904 ई० का यूनिवर्सिटी एक्ट, सेडलर कमीशन, 
प्रौढ़ शिक्षा, स्त्री-शिक्षा में आधुनिक योजनाएँ, बीसवीं सदी में विश्व- 
विद्यालय-शिक्षा की प्रगति, वर्धा-शिक्षा-योजना, साजेण्ट रिपोर्ट और 949 
ई० का यूनीवसिटी कमीशन । 
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ईसा की उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तरार्ळ से हमारे देश में युगान्तर आरम्भ होता 
है। यह आधुनिकीकरण का सुत्रपात था! इसका श्रीगणेश तब हुआ जब हमने 
पश्चिमी शिक्षा, सभ्प्रता व संस्कृति से प्रभावित होकर ज्ञान व प्रकाश के लिए अपना 
मुह पूवे से पश्चिम की ओर मोड़ा और देश में आधुनिकीकरण कर सर्वागीण सुधार 
की ज्योति को जगमगाया । 

उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्वं तक हमारे देश में धर्मान्धता, अन्धविश्वास, 
अस्पृश्यता, सामाजिक रूढ़ियाँ, कुप्रथाएं आदि ऐसे दोष उत्पन्न हो गये थे कि हमारा 
सामाजिक ओर आथिक जीवन जीणं और जजंरित हो गया था, उसकी जीवनःशक्ति 
क्षीण हो चुक्री थी । अंग्रेजों की विशिष्ट व्यापारिक नीति के कारण भारत का 
आथिक जीवन अस्तव्यस्त और असन्तुलित हो गया था। दरिद्रता और भुखमरी का 
ताण्डव-नृत्य होने लगा था और उद्योग-धन्धे विनष्ट ह्रो गये थे। फलतः आथिक 
विकास अवरुद्ध हो गया और समृद्धि का प्रवाह शुष्क हो गया था। इसु आथिक दुर्देशा 
ने मारत के सामाजिक जीवन को भी प्रभावित क्िया। विभिन्न ललितकलाओं की 
प्रगति रुक गयी, जीवन नीरस हो गया और भारत का प्राचीनतम आध्यात्मिक स्रोत 
सूख गया । पश्चिम के प्रभाव के अन्तगंत धीरे-धीरे इन दोषों का निवारण किया 
गया और आथिक तथा सामाजिक जीवन की प्रगति के साथ-साथ आधुनिकीकरण 
भी किया गया । 

अंग्रेजों के आगमन के पूर्व हमारा आथिक जीवन कैसा था ? अग्रेजी प्रभुता 
प्रतिष्ठित हो जाने पर अंग्रेजों की आथिक नीति क्या रही ? उससे हमारा आथिक 
जीबन किस प्रकार अपंग ओर असन्तुलित हो गया और किस प्रकार उसमें आधुनिक 
परिवर्तन हुए ? इसका वर्णन अगले पृष्ठों में किया जायगा । 

अंग्रेजों की व्यावसायिक और आथिक नीति 

भारत एक कृषिप्रधान देश है। परन्तु कोई भी देश केवल एक ही व्यवसाय 
पर नहीं चल सकता । भारत जैसे विस्तृत और घने वैसे हुए देश के लिए विशेष रूप 
से कृषि के अतिरिक्त अन्य व्यवसायों का आश्रय देना अनिवार्य है। इसीलिए भारत 
में कृषि के साथ-साथ उद्योग-घन्धे भी प्रचलित थे ! इससे आथिक जीवन सुव्यवस्थित 
या । मध्य-युग में भारत की कृषि और विभिन्न व्यवसायों की दशा यथेष्ट रूप से 
श्रेष्ठ थ्री । इसलिए यहाँ युरोपीय व्यापारियों का आगमन हुआ था जिनमें अंग्रेज भी 
थे। धीरे-धीरे व्यापार ओर कूटनीति के सहारे अंग्रेजों ने यहाँ अपना प्रभुत्व स्थापित 
` कर लिया । उन्होंने अपनी व्यावसायिक और आशिक नीति से देश के जीवन में बड़ी 


उथल-पुथल मचा दी । 
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भारत में गत दो शताब्दी तक अंग्रेजों का शासन विद्यमान रहा । इस दीघं 
काल में उन्होंने अपने देश के लामार्थ एक विशिष्ट आथिक नीति का अनुसरण किया । 
अठारहवीं शताब्दी के अन्त में ओर उन्नीसवों शताब्दी के प्रारम्भ में इंगलंण्ड में 
महान्‌ ओद्योगिक क्रान्ति हुई। अनेक कल-कारखानों का उत्कं हुआ और इंगलंण्ड की 
उत्पादन-शक्ति अत्यधिक बढ़ गयी । प्रत्येक प्रकार की वस्तुओ का निर्माण मीमकाय 
मशीनों से होने लगा और विविध प्रकार क्रे तैयार व्यापरिक माल के ढेर के ढेर हो 
गये । इसके दो परिणाम हुए--प्रथम, इंगलेण्ड को कच्चे माल की आवश्यकता हुई; 
ओर द्वितीय, अपनी मिलों तथा कारखानों में उत्पादित अपरिमित माल को निर्यात 
करने की । उस काल तक मारत पूर्ण रूप से अग्रेजों के आधिपत्य में आ चुका था। 
उस युग में भारत ही एक ऐसा देश था, जहाँ वे समस्त कच्चे माल प्राप्त होते थे 
जिनसे इंगलैण्ड के कल-कारखानों में वस्तुएं निमित होती थीं। यहाँ पर कच्ची रुई, 
कच्चा जूट, खदानो से सरलतापूर्वंक निकाला हुआ अस्वच्छ, पर अच्छे गुणों वाला 
कोयला और लोहा होता था तथा खाद्य -पदार्थों का अभाव नहीं था । इप्तके अतिरिक्त 
इंगलैण्ड में वने हुए माल के लिए भारत के नगर व ग्राम अच्छी मण्डियाँ थीं । 
अतएव भारत में अंग्रेजों की ब्यापारिक और आथिक नीति इंगलैण्ड की उपरोक्त 
दोनों आवश्यकताओं की पूति के लिए निर्दिष्ट की गयी थी । 

अपनी आथिक नीति के अनुसार अंग्रेजी शासन ने भारत में कच्चे माल को 
उपज बढ़ाने के लिए प्रयास किये । सिंचाई के साधनों द्वारा कृषि को प्रोत्साहन दिया 
गया और विदेशी पूंजी से खानों का माल निकाला गया । सड़कें, रेल, मोटर तथा 
जलपोत द्वारा यातायात के अधिक सुलभ साधन प्रस्तुत किये गये जिससे देश की 
खाद्य-सामग्री तथा कच्चा माल अधिक परिमाण में एक स्थान से दूसरे स्थान को सर- 
लता से भेजा जा सके और उसका सुगमता से निर्यात किया जा सके । इस प्रकार 
भारत का अधिकाधिक कच्चा माल व खाद्यान्न इंगलैण्ड मेजा जाने लगा और वहाँ 


“पे मिलों तथा कारखानों का बना हुआ माल प्रचुर संख्या व अपरिमित मात्रा में यहाँ 


आने लगा । इनमें कपड़ा, लोहे व फोलाद की वस्तुएं, औषधियां, चीनी के बरतेन तथा 
दैनिक जीवन की आवश्यकताओं की पूर्ति करने वाली अनेक वस्तुएँ होती थीं। इस 
प्रकार भारतीय औद्योगिक और उत्पादनक्षेत्र में अंग्रेजों ने अकमंप्यता की नीति का 
अनुसरण किया तथा भारतीय सावंजनिक निर्माण ब उत्पादन के प्रति अत्यन्त ही 
उपेक्षा की नीति का पालन किया । 

भारत का अधिकाधिक कच्चा माल व खनिज पदार्थ इंगलैण्ड जाने, वहाँ के 
बने हुए माल का यहाँ अपरिमित आयात होने एव अंग्रेजों क्री अकर्मण्यता व उपेक्षा 
की नीति से भारत के उद्योग धन्धों की भारी क्षति हुई । विदेशों से मशीनों का बना 
हुआ सस्ता माल मारत के बाजारों में विक्रने लगा । हाथ का बना हुआ महंगा 
स्वदेशी माल प्रतिस्पर्धा में विदेशी माल के सम्मुख टिक न सका । इनसे भारतीय 
उद्योग-घन्घों का ह्लास होने लगा ओर मारत अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
पाश्चात्य देशों पर निर्भर रहने लगा । भारतीय उद्योगों ओर व्यवसायों की अवनति 
होते पर लोग कृषि की ओर झुक्े और खेती के हेतु जमीन को माँग बढ़ने लगी । 
परन्तु भूमि की उत्पादन-शक्ति की सीमा होती है। एक निदिष्ट संख्या से अधिक 
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व्यक्तियों के लिए भूमि भी अपर्याप्त हो गयी । इसी बीच जनसंख्या में अत्यधिक वृद्धि 
होती गेयी, पर उत्पादन की वृद्धि का पलड़ा बरावर ही रहा। इस प्रकार देश की 
ओद्योगिक ओर व्यावसायिक उन्नति रुक गंयी और भूमि-खण्ड पर आवश्यकता से 
अधिक मनुष्य आश्रित हो गये .। इसके स्वाभाविक परिणाम भयंकर दरिद्रता ओर 
प्रचण्ड दुर्भिक्ष थे । अंग्रेजी शासन की ऐसी अवांछनीय स्वार्थलोलुप नीति के कारण 
देश के आथिक जीवन का सन्तुलन बिगड़ गया । भारतीय व्यापार ओर उद्योग के 
निम्नलिखित इतिहास से अंग्रेजों की उपरोक्त वर्णित आथिक नीति पर प्रकाश पड़ेगा : 
भारतीय व्यापार व उद्योग, ।757-]857 ई० तक--अंग्रेजी शासन की 
प्रथम शताब्दी (757-]857 ई०) के पूर्वाद्ध में भारत का विदेशी व्यापार यूरोप 
के विभिन्न देशों-फ्रान्स, इंगलैण्ड, हालंण्ड आदि के हाथों में आ गया था । इसमें 
अंग्रेजों का सबसे अधिक भाग रहता था । अठारहवीं शताब्दी के अन्त तक भारत में 
अंग्रेजों ने एक के वाद एक यूरोप के व्यापारी देशों को पराजित कर स्वयं अपनी 
सत्ता स्थाउित कर ली थी और अंग्रेजों की ईस्ट इण्डिया कम्पनी के हाथों में ही भारत 
का विदेशी व्यापार पूर्णरूपेण मा गया था। इस समय भारत से सूत व रेशम के बस्त्र, 
कच्चा रेशम, शक्कर, नमक, जूट और अफीम वाह्य देशों को भेजा जाता था । ढाका 
की मलमल को माँग विश्व के विभिन्न देशों में बहुत थी । अंग्रेजी व्यापार का केन्द्र 
इस युग में बंगाल था । इस समय सारत का प्रमुख व्यवसाय सुती, ऊनी और रेशमी 
वस्त्र बुनना था । ढाका, लखनऊ, अहमदाबाद, नागपुर और मदुरा इस व्यवसाय के 
केन्द्र थे । पंजाब व काश्‍मीर में श्रेष्ठ शाल बनाये जाते थे । ताँवा, पीतल ओर कांसे 
के बर्तन व वस्तुएं तो समस्त भारत में बनायी जाती थीं ओर बनारस, तंजौर, पूना, 
नासिक और अहमदाबाद इसके प्रसिद्ध केन्द्र थे। सोने-चाँदी के तारों का काम, संग- 
मरमर, चन्दन की लकड़ी, हाथीदाँत तथा काँच पर कलापूर्ण नक्काशी के काम एवं 
रत्नों के जड़ने का काम प्रमुख उद्योग थे । इसके अतिरिक्त चमड़े की वस्तुएँ बनाने, 
कागज वनाने, सुवासित द्रव व पदार्थ बनाने आदि के व्यवसाय भी प्रचलित थे। 
उन्तीसबीं शताब्दी के प्रारम्भ तक मारत में जलपोत-निर्माण का व्यवसाय इंगलैण्ड 
की उपेक्षा अधिक उन्नत था । 
अठारहवीं शताब्दी के अन्त में भारत के उद्योग-व्यवसायों की अवनति होने 
लगी थी ओर उच्नीसवीं सदी के मध्य तक यह पूर्णतया अवनत हो गयी थी । इसके 
निम्नलिखित कारण हैं : 
उन्नीसवीं सदी में भारतीय उद्योग-व्यवस।यों की अवनति के कारण 
!. विस्तृत अथं-निस्सृति (2० हc०n०mi० D7) । अंग्रेजी ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी और इसके अधिकारियों ने राजाओं ओर नबाबों से करोड़ों रुपये 
वसूल किये, घूस ली, अपरिमित घन देश से बाहर भेजते रहे। मीरजाफर, मीर- 
कासिम, चेतसिह, अवध के नवाब, कर्नाटक के नवाब आदि इसके ज्वलन्त उदाहरण 
हैँ, अंग्रेजी कम्पनी के व्यापारिक एकाधिकार के अतिरिक्त अनेक अंग्रेज अधिकारी 


व्यक्तिगत रूप से वाणिज्य-ब्यापार करने ओर अपरिमित घन-संप्रह करने में संलग्न 


रहते थे । कम्पनी के अंग्रेज अधिकारियों व कर्मचारियों को इस विषय में अनेक . 
सुविधाएँ थीं ओर बंगाल के नवाबों की ओर से तो इन्हें 'दस्तक' की विशिष्ट 
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सुविधा थी, जिनका दुरुपयोग इतना अधिक हुआ कि बंगाल के व्यापार-व्यवसाय को 
अतुलनीय हानि उठानी पड़ी । इस सबका परिणाम यह हुआ किं प्रति वर्ष अपरिमित 
धन देश से बाहर जाता रहा। इस अर्थ-निस्सृति ने देश. में दरिद्रता की वृद्धि की, 
पूँजी को अपंग कर दिया और भारतीय व्यापार व व्यवसाय को मारी क्षति पहु चायी। 

2. अंग्रेजी प्रतिस्पर्धा और ब्रिटिश पॉलियामेण्ठ की नीति- जब भारत के 
रेशमी व सूती वस्त्र इ गलैण्ड में अधिक लौकप्रिय हो गये, तव अपने देश के व्यवसाय 
के हित में ब्रिटिश पालियामेण्ट ने 700-720 ई० तक के युग में ऐसे कानून 
स्वीकृत किये जिनसे भारतीय वस्त्रों का पहनना या उनका अन्य उपयोग करना 
निषिद्ध कर दिया गया । 780 ई० घें ईस्ट इण्डिया कम्पनी के डाबरेक्टरों ने 
बंगाल से सूती वस्त्रों को इंगलैण्ड में कम्पनी द्वारा आयात करना निषिद्ध कर दिया । 
इंगलैण्ड में सूती वस्त्रों के आयात को रोकने के लिए शासन ने जो कानून बनाये थे, 
उससे इंगण्ड के चस्त्र-उत्पादन को खूब प्रोत्साहन मिला । इसी बीच मशीनों के 
प्रयोग तथा वाष्प-शक्ति के उपयोग से इ गज्ैण्ड के वस्त्र-उत्पादन में अत्यधिक वृद्धि 
हो गयी। फलतः भारत में इंगलैण्ड से उत्पादित कपड़ा अत्यधिक मात्रा में ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी व बाद में अंग्रेज व्यापारियों द्वारा लाया जाने लगा ओर भारतीय 
वस्त्र-उत्पादन-व्यवसाय इस प्रतिस्परद्धा में न टिक सक्रा। 

3. देंश की अव्यवस्थित राजनीतिक दशा-- अंग्रेजी शासन के प्रारम्भिक युग 
में आंग्रजों की कूटनींति तथा पारस्परिक युद्धों से देश में अव्यवस्था बनी रही जिसके 
फलस्वरूप देश में व्यापार व व्यवसाय उन्नति करने में सवंथा असमर्थ रहे । 

4. पूंजी और व्यापार-यदि देश का वाह्य व्यापार अंग्रेजों के हाथ में आ 
गया था तो आन्तरिक व्यापार भी अंग्रेजों के साथ-साथ उनके सहायक एवं विशिष्ट 
व्यापारिक समुदाय के हाथ में चला गया जिससे देश . कों पूंजी, व्यापार, व्यवसाय, 
उद्योग व उत्पादन की वृद्धि में लगने की अपेक्षा देश से निर्यात ही होती रही । जो 

कुछ पूँजी अवशिष्ट रही, वह कृषि में लग गयी । कालान्तर में देश का वाणिज्य- 
व्यापार यूरोपीय लोगों के हाथ में जाने फे कारण यहाँ उन्होंने अपनी व्यापारिक व्यवस्था 
और पाश्‍चात्य बैंकिंग प्रणाली स्थापित की जिसमें भारतीयों का भाग नगण्य था । 

5. भारतीय सरकार की उदासीनता--मारत के उद्योगों ओर व्यवसायों के 
प्रति अंग्रेज सरकार की नीति अकर्मण्यता की रही । भारतीय कलाओं और उद्योगों 
को प्रोत्साहित करने में सरकार उदासीन और असमर्थ रही । उसने भारतीय उद्योगों 
के संरक्षण के हेतु न तो कोई विशिष्ट नीति अपतायी और न उद्योग की अवनति 
को रोकने का कोई सफल प्रयास ही किया । इसके विपरीत यहाँ की अंग्रेज सरकार 
ने देश की औद्योगिक प्रगति में रोड़े अटकाये और इंगल॑ण्ड के उद्योग-व्यवसायों को 
प्रोत्साहित किया । 

उपरोक्त कारणों का प्रभाव यह हुआ कि उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्धं में 
विश्व के वाणिज्य-व्यापार तथा उद्योग-व्यवसायों में दो सहन वर्षों से भारत का जो 
श्रेष्ठ पद था, वह विनष्ट हो गया । धीरे-धीरे वह कच्चे माल के उत्पादन का देश 
और मशीनों द्वारा पश्चिम में बनाये हुए सस्ते माल की विशाल मण्डी में परिवर्तित 
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कर दिया गया । यहाँ की विदेशी सरकार ने इस दुर्भाग्य को टालने का कोई प्रयास 
नहीं किया । 

भारतीय वाणिज्य व उद्योग, ।858-]905 ई० तक--उन्नीसवी शताब्दी के 
उत्तराद्धं में जब ।89 ई० में स्वेज नहर का मागं खुल गया, तव भारत का बाह्य 
ब्यापार अत्यधिक बढ़ गया । इस नहर के प्रारम्भ होने के पांच वर्ष में भारत का 
वाषिक आयात व निर्यात प्रति वर्ष लगभग 90 करोड़ रुपये का था ।928-29 ई० 
सें यह 600 करोड़ रुपये का हो गया । इस व्यापार में निर्यात की अपेक्षा आयात का 
भाग अधिक रहता था । मारत में बनी हुई वस्तुएँ अब भारत से वाह्य देशों को जाने 
की अपेक्षा इंगलँण्ड ओर यूरोप के देशों की मशीनों से बनी हुई सस्ती वस्तुएँ भारत 
में आने लगीं तथा भारत कच्चा माल, जैसे कपास, जूट, तिलहन, गेहूं, चाय आदि 
वाह्य देशों को भेजने लगा । अंग्रेजी शासन द्वारा स्थापित शान्ति, व्यवस्था व सुरक्षा 
तथा रेल, सड़क, तार, डाक, नहर, जलपोत, जैसे आवागमन के साधनों के विकास 
के कारण एवं मुक्त ब्यापार नोति (Free Trade P0८) अपनाने से भारत के 
आन्तरिक व वाह्य व्यापार में अत्यधिक वृद्धि हुई । 

अग्रेजी शा&न, पाइचात्य सम्यता व शिक्षा ने तथ। मशीनों द्वारा निभित सस्ती 
वस्तुओं ने भारतीयों की सामाजिक व आथिक रुचि में परिवर्तन कर दिया । इसका 
परिणाम यह हुआ कि भारत में ही निमित वस्तुएं धीरे-धीरे बाजारों से अहश्य होने 
लगीं और उनका स्थान मशीनों से वनी हुई विदेशी वस्तुओं ने ले लिया । इससे 
आरत के गृह उद्योग विनष्ट हो गये। भारत में आने वाली वस्तुओं में प्रधानतया! अब 
विलास की सामग्री थी, जैसे रेशमी व सूती वस्त्र, चमड़ा ओर चमड़े की वस्तुएं, कमरों 
की सजावट का सामान, फर्नीचर, घड़ियाँ, चीनी व काँच की वस्तुएँ, बर्तन, कागज, 
खिलोने, स्टेशनरी, सिगरेट, सुवासित पदार्थ, तेल, खेल के सामान, गाड़ियाँ, साइकिलें, 
मोटरे व मोटर-साइकिलें ओदि । दैनिक जीवन की अनेक नवीन अनिवाये वस्तुओं का 
भी हमारे देश में आयात होने लगा । उदाहरणार्थ, दियासलाई, साबुन, टाचं अल्यू- 


मीनियम और लोहे के पॉलिश किये हुए बर्तन व वस्तुएँ, छाते, सीने की मशीनें, काँच 
और सस्ते चीनी के बर्तन, मिट्टी का तेल, आदि । र 


उन्नीसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षो में कतिपय शिक्षित भारतीय दुरदर्शी उद्योग- 

पति और व्यवसायी तत्कालीन आथिक नीति तथा व्यावसायिक परिवर्तन को समझने 
लगे थे। फलतः धीरे-धीरे भारतीय उद्योगों का आधुनिक वैज्ञानिक ढंग से संगठन 
किया जाने लगा । कपास, जट, लोहा, कागज, चमड़ा आदि के उद्योग बड़े पैमाने पर 
संगठित किये गये । यद्यपि इनमें से अधिकांश की व्यवस्था व पूजी यूरोपीय लोगों की 
थी तथापि यह शुभ प्रारम्भ था । औद्योगिक पुनर्जागरण का यह सूत्रपात था । यद्यपि 
कलकत्ता में 8[8 ई७ में एक सूती कपड़े की मिल स्थापित हो गयी थी तथापि 
सको भारमभ वस्तुतः बम्बई में 854 ई० में हुआ जब वहाँ सर्वप्रथम कपड़े की 
मिल खोली गयी । ]877 ई० के वाद रुई-उत्पादन के क्षेत्रों में, जैसे नागपुर, 
अहमदाबाद, शोलापुर आदि स्थानों में अनेक सूती कपड़े के कारखाने स्थापित किये 
' गये । 905 ई के स्वदेशी आन्दोलन ने इस उद्योग को अत्यधिक प्रोसाहित किया 
और देश के विभिन्न स्थानों में अनेक मिलों का निर्माण किया गया । इस उद्योग को 
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इंगलैण्ड के मैनचेस्टर और लंकाशायर की मिलों के कपड़ों की प्रतिस्पर्डा, इंगलेण्ड 
का संरक्षण और मुक्त व्यापार की नीति तथा भारत में अंग्रेजी शासन की उदासीनता 
का सामना करना पड़ा । फलतः इसकी प्रगति धीमी रही । 

भारतीय व्यापार, व्यवसाय व उद्योग, !905-!947 ई० तक--सुदीषं 
काल तक भारत के व्यापारिक क्षेत्र में इंग्लण्ड का सर्वोपरि अधिकार व सत्ता रही । 
परन्तु उन्नीसवीं शताब्दी के पश्चात्‌ भारतीय व्यापार के क्षेत्र में विश्व के अन्य देश, जसे 
जमनी, अमरीका, जापान आदि भी आ गये। परिणामस्वरूप, प्रतिस्पर्धा और वाणिज्य 
दोनों की ही वृद्धि हुई । परन्तु प्रथम विश्वयुद्ध(।9।4-978) के कारण यह व्यापार 
कम हो गया, विशेषकर गारत में आयात । इस युद्ध के पश्चात्‌ देश के वाणिज्य 
व्यापार में वृद्धि हुई, परन्तु ।932-34 के अरशथक पतन (economic depression) 
के कारण इसमें क्षति हुई ओर भारत का आयात व निर्यात दोनों ही कम हो गये । 
द्वितीय विश्वयुद्ध से पुनः इस व्यापार में खूब वृद्धि हुई। एशिया, अफ्रीका व यूरोप के 
देशों के साथ भारत का व्यापार बढ़ा । 

बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ मे लाड कर्जन के शासनकाल से अंग्रेजी सरकार की 
ओद्योगिक नीति में परिवर्तन होने लगा । अकर्मण्यता व उदासीनता की नीति पहले 
की अपेक्षा कम होने लगी और औद्योगीकरण की दिशा में विशेष प्रयत्न क्रिया जाने 
लगा । राजनीतिक आन्दोलन, देश वी दरिद्रता, दुर्भिक्ष और आथिक असंतोष ने भी 
अंग्रेजी सरकार को अपनी नीति बदलने फे लिए वाध्य किया। ]905ई० में व्यापार 
ब उद्योग के लिए एक सरकारी विभाग (Imperial Department of Commerce, 
and [n4प४7।९8) खोला गया । प्रथम विश्वयुद्ध ने भारत की ओद्योगिक दरिद्रता 
ही प्रकट नहीं की अपितु सरकार को भी औद्योगीकरण का सैनिक व आर्थिक महत्त्व 
विदित करा दिया । फलतः सैनिक आवश्यकताओं से विवश होकर अंग्रेज सरकार को 
ओद्योगिक विकास के लिए सक्रिय नीति अपनानी पड़ी और फरवरी ।97 ई० में 
उसने म्युनीशन बोर्ड (Munition B0274) की स्थापना की । यद्यपि इस बोर्ड का 
कर्तव्य सरकारी भण्डार-गृहों की वस्तुओं की खरीद और युद्ध-सामग्री के निर्माण-क्रय 
पर नियन्त्रण रखना था तथापि भारतीय का रखानों से सामग्री मोल लेकर तथा उद्योग 
सम्बन्धी अनेक प्रकार की नवीन सूचनाएं देकर इसने भारतीय ओद्योगिक विकास को 
प्रोत्साहित किया । भारतीय जनता की औद्योगीकरण की माँग को सन्तुष्ट करने के 
लिए सरकार ने !96 ई० में इण्डस्ट्रियल कमीशन (!4७7/8| Commission) 
की स्थापना की । इसका उद्देश्य ओद्योगिक विकास की योजना बनाना, व्यापार तथा 
उद्योग में भारतीय पूंजी को लगाने के नवीन साधन बतलाना और उद्योगों को प्रोत्सा- 
हित करने के नवीन उपाय सरकार को सुझाना था। इस कमीशन के सुझावों को 
सरकार ने स्वीकृत कर उन्हें कार्यान्वित करने का प्रयास किया । इसी कमीशन के 
आघार पर उद्योगों के लिए एक राजकीय विभाग ‘Department of Commercial 
Intelligence and Statist” खोला गया । इसके अतिरिक्त प्रत्येक प्रान्त में भी 
ओद्योगिक विभाग की स्थापना की गयी जिससे केन्द्र और प्रान्त की सरकारें इस क्षेत्र 
में परस्पर सहयोगपूवंक कार्यं कर सकें। ।99 ई० के सुधारों के बाद सरकारने 
]92] ई० में एक 'फिसकल कमीशन' (Fsc। ८०४7 ४४ं०॥) की स्थापना की । 
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इसने संरक्षण की नीति का सुझाव रखा । अतएव 923 ई० में उद्योग-धन्धों के 
संरक्षण के सम्बन्ध में विचार-विनिमय करने के हेतु सरकार ने “आयात बोर्ड! (787i 
B027) की स्थापना की । इसकी सिफारिश के आधार पर लोहा, फौलाद, सूत, 
कागज, शक्कर, नमक, दियासलाई और अन्य उद्योगों को संरक्षण मिल गया । 

]930 ई० के बाद अनेक कानूनों द्वारा आयात व निर्यात में महत्त्वशाली परि- 
वर्तन कर दिये गये । इन कानूनों में 932 ई० का Indian Tariff Amendment 
8० विशेष उल्लेखनीय है। इस कानून से भारत में इंगलैण्ड और अंग्रेजी उपनिवेशों 
में आने वाले माल की विशेष सुविधाएँ प्रदान की गयीं जिससे भारत के उद्योगों को 
आयात पहुँचा । इसी बीच देश की ओद्योगिक तथा व्यापारिक प्रगति के लिए सरकार 
ने विदेशों से अनेक समझोते किये और बाह्य देशों में भारतीय ट्रेड कमिश्नर नियुक्त 
किये । 

प्रान्तीय सरकारें भी ओद्योगिक विकास के विषय में धीरे-धीरे अपनी-अपनी 
योजनाएं कार्यान्वित करने लगीं और देश में स्थापित गैर-सरकारी भारतीय व्यापारिक 
संस्थाओं (Indian Chambers of Commerce) में भी उद्योग-धन्धों के विकास के 
लिए प्रयास करना प्रारम्भ किया । ।937 ई० में जब प्रान्तों में लोकप्रिय सरकारें 
स्थापित हुईं तब ओद्योगिक योजनाओं को कार्यान्वित करने के प्रयत्न किये गये और 
पण्डित नेहरू की अध्यक्षता में एक राष्ट्रीय योजना समिति स्थापित हुई। परन्तु द्वितीय 
विश्वयुद्ध (939-45 ई०) के प्रारम्भ हो जाने से इस दिशा में कोई उल्लेखनीय 
कदम नहीं उठाया जा सका । द्वितीय विश्वयुद्ध के समय भारत में युद्ध-प्ामग्री वनाने 
के हेतु विभिन्न प्रकार के कल-कारखानों का निर्माण हुआ । इससे औद्योगिक शिक्षा 
की प्रगति हुई एवं देश के औद्योगिक ओर व्यावसायिक विकास को प्रोत्साहन मिला। 
युद्ध की समाप्ति पर सरकार की भौद्योगिक नीति में परिवर्तत हुआ और इस आशय 
की घोषणा की गयी कि देश के प्रमुख व्यवसायों व उद्योगों, जैसे लोहा, फौलाद के 
कारखानों, कोयले की खानों, रासायनिक पदार्थों का उत्पादन करने वाले का रखानों 

एवं इंजन, मशीनों के पुजें, रेडियो, जहाज बनाने वाले कल-कारखानों की व्यवस्था व 
नियन्त्रण सरकार के हाथों में रहेंगे। ]947 ई० में जव देश को राजनीतिक स्व- 
तन्त्रता प्राप्त हुई एबं राष्ट्रीय सरकार की स्थापना हो गयी तब सरकार ने राष्ट्रीय- 
करण (7804]52६0) की नीति अपनाने की घोषणा की परन्तु देश की दशा को 
देखते हुए प्रमुख उद्योगों का राष्ट्रीयकरण दस वर्ष के लिए स्थगित कर दिया गया। फिर 
भी राष्ट्रीय सरकार अनेक उद्योग-घन्धों को प्रोत्साहन दे रही है और स्वयं भी विशाल 
कारखाने खोल रही है। चित्तरंजन में रेलवे इंजन बनाने का विशाल कारखाना, 
मिन्दरी में वैज्ञानिक ढंग के खाद बनाने के तथा पूना के पास पेनिसिलिन बनाने के 
कारखाने स्थापित किये गये हैं। मशीनें, रासायनिक पदार्थ आदि की आवश्यकताएँ 
अधिकांश में देश में उत्पन्न हुई वस्तुओं से पूर्ण होने लगी हैं । सीमेण्ट, काँच, चमड़ा, जूट, 
कागेज, प्लास्टिक, रबर, रेशम फोलाद, शक्कर, सुती वस्त्र, वनस्पति घी, ऊनी वस्त्र, 
जहाज बनाने आदि के उद्योग-धन्धों में प्रभूत प्रगति हो रही है । खनिज-उत्पादन और 
शोधन उद्योग भी उन्नति कर रहा है। इस प्रगति व परिवर्तन के फलस्वरूप देश के 


i , वाणिज्य-व्यापार का स्वरूप मी बदल गया, स्वयं सरकार की व्यापारिक नीति भी 
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परिवर्तित हो गयी । अब देश से कच्चे माल का निर्यात घट गया । उसका अधिके 
उपयोग अव देश में ही किया' जाने लगा । इसी प्रकार विभिन्न वस्तुओं का आयात 
सरकारी नियन्त्रण में होने लगा । उन्हीं वस्तुओं को देश में मंग्ाने के लाइसेंस दिये 
जाते हैं जिनकी अधिक आवश्यकता प्रतीत होती है। अब व्यापारिक नीति का यह 
उद्देश्य हो गया है कि देश में वनायी हुई वस्तुओं का निर्यात बाह्य देशों की वस्तुओं 
के आयात के अनुपात में अधिक किया जाय जिससे देश को अधिक धन (१६४००७९ 
trade balance) प्राप्त हो । 
औद्योगिक श्रम 
अम-आन्दोलन व अ्मिक संघ (7५९ 07078)--मारत में औद्योगीकरण 
के साथ-साथ औद्योगिक श्रमिकों और उनकी समस्याओं का सूत्रपात भी हुआ । मिलों 
और कारखानों के मालिकों व उद्योगपतियों ने न तो श्रमिकों की दशा की ओर ध्यान 
दिया और न आधुनिक उद्योगवाद के अभिशापों से श्रमिकों की रक्षा करने के हेतु 
सरकार ने किसी प्रकार से कोई हस्तक्षेप किया । 
नवीन कारखानों व मिलों के कारण औद्योगिक श्रमिकों में प्राचीन सदाचार- 
युक्त पारिवारिक जीवन नहीं रहा । उनमें घामिक नियन्त्रण व जातीय बन्धन ढीले 
पड़ गये । उनके निवासस्थानों की कोई समुचित व्यवस्था नहीं थी। उन्हें या तो 
अस्वास्थ्यप्रद चालों में अथवा गन्दी मजदूर-बस्तियों में रहना पड़ता था । उनके जीवन 
की नैतिकता का सदैव ह्लास होने लगा। ऐसी दशा में उन्हें जीवन के नये-नये प्रलोमन 
व दुगुंण आकर्षित करने लगे । इसमें उन्हें अधिक मजदूरी मिलने से ओर भी अधिक 
सहायता मिलने लगी । उन्हें प्रारम्म में मिलों व कारखानों में प्रतिदिन बारह घण्टे 
कायं करना पड़ता था। उनके काम करने के स्थानों में शुद्ध वायु एवं प्रकाश का 
समुचित प्रबन्ध नहीं था । निरन्तर दीघं समय तक एकसा कार्य करते रहने से वे थक 
जाते थे। उनके लिए कोई निश्चित विश्रामकाल, स्थान व मनोरंजन के साधन नहीं 
थे । तो उनके लिए स्वास्थ्य, स्वच्छता व चिकित्सा का कोई प्रबन्ध ही था और न 
उनके बालकों के लिए शिक्षा की कोई व्यवस्था ही थी । उनके काम के परिणाम व 
समय को देखते हुए उन्हें वेतन भी कम प्राप्त होता था। इसके अतिरिक्त वे सदैव 
उद्योगपतियों व मिल-मालिकों के अत्याचार व अन्याय के शिकार बने रहे। यह क्रम 
वर्षों तक चलता रहा। भौद्योगीकरण के परिणामस्वरूप अनेक कल-कारखानों में 
श्रमिकों की संख्या में अत्यधिक वृद्धि होने लगी । इस वृद्धि के साथ-साथ श्रमिकों में 
कष्टों की सामूहिक अनुभूति भी बढ़ने लगी । धीरे-धीरे श्रमिकों में जागृति होने लगी। 
श्रमिक जागृति के साथ-साथ श्रमिकों के संगठन भी निर्मित होने लगे । प्रारम्भ 
में ये संगठन छोटे और स्थानीय होते थे । परन्तु कालान्तर में ये देशव्यापी हो गये । 
सर्वप्रथम, 890 ई० में बम्बई में मिल मजदूर सभा स्थापित की गयी । इसके पश्चात्‌ 
रेल कमंचारी समाज (897 ई०); कलकत्ता मुद्रण संघ (905 ई०), बम्बई डॉक 
संघ, तथा कामगार हितवद्धंक समा बम्बई (909 ई०) की स्थापना हुई। 
परन्तु देशव्यापी मजदूर-संघवाद औद्योगिक विकास ओर श्रमिक असन्तोष के 
कारण हुआ। प्रथम विश्वयुद्ध के समय श्रमिकों का जीवन मंहगाई के कारण अत्यन्तं 
ही कष्टमय हो गया था । युद्धकाल में पूंजीपतियों ने अनेक उद्योग-घन्धों द्वारा अपरि- 
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सित घनोपार्जन किया, परन्तु श्रमिकों की ओर उन्होंने किंचित्‌ भी ध्यान नहीं दिया । 
परिणामस्वरूप, श्रमिकों में अशान्ति की भादना बढ़ने लगी । उनमें एक जागृति और 
चेतना उत्पन्न हुई एवं अपनी कठिनाइयों को दुर करने की माँग प्रस्तुत करने के लिए 
उनमें एक संगठित संघर्ष करने की शक्ति का प्रादर्भाव हुआ । उन्होंने इस आवश्यकता 
का अनुभव किया कि उन्हें विनाश से अपनी रक्षा करने एवं उस पर प्रतिबन्ध लगाने 
के लिए अपने भीतर एक संगठित कार्य-शक्ति उत्पन्न करने का प्रयास करना चाहिए । 
प्रथम विश्वयुद्ध के पश्चात्‌ ओद्योगिक और व्यावसायिक उन्नति बड़ी तीब्रता से हुई। 
इससे मजदूरों की माँग में वृद्धि हुई । वे अपनी माँगों की पूर्ति के लिए हड़ताल का 
अधिकाधिक आश्रय लेने लगे। पारस्परिक संयुक्त प्रयत्न ओर संगठन के बल पर 
उन्हें सफलता भी उपलब्ध होने लगी । परिणामस्वरूप, मजदूर-संगठन हृढ़तर होने 
लगा। 
परन्तु श्रमिक संगठन की दशा में निश्चित महत्त्वपूर्ण कदम प्रथम विश्वयुद्ध के 
बाद उठाये गये । ।98 ई० में बी० पी० वाडिया ने मद्रास लेबर यूनियन की स्थापना 
की ओर 920 ई० में नारायण मल्हार जोशी ने सर्वप्रथम अखिल मारतीय ट्रेड 
यूनियन काँग्रेस की स्थापना को। इसी वषं अखिल मारतीय रेलवेमेन्स फेडरेशन की 
स्थापना भी हुई | इसका संम्बन्ध ट्रेड यूनियन काँग्रेस से था। इसके पश्चात्‌ देश के 
ओद्योगिक व व्यावसायिक केन्द्रों में श्रमिक संघों का प्रादुर्माब हुआ ओर दड़तालें होने 
लगीं । इन श्रमिक संघों को कानूनी रूप देने के लिए 926 ई० में इण्डियन टूंड 
यूनियन एक्ट स्वीकृत हुआ। इससे श्रमिकों को वैध रूप में कार्य करने का अधिकार 
प्राप्त हो गया । श्रमिकों की निरक्षरता, उचित नेतृत्व का अभाव, भारतीय श्रमिकों 
का कृषि सम्बन्धी दृष्टिकोण एवं उनमें विभिन्न जाति, सम्प्रदाय व वर्गो के लोगों के 
होते से श्रमिक संघों की प्रगति अवरुद्ध होने लगी, परन्तु फिर भी श्रमिक संघ आन्दोलन 
विस्तृत होने लगा। 929.ई० में कम्युनिस्टों के कारण ट्रोंड यूनियन कांग्रेस में. 
मतभेद हो गया और नरम दल ने उससे अलग होकर ट्रेड यूनियन फेडरेशन के 
नाम से अपना अलग मंगठन बना लिया । 93] ई० में कलकत्ता में ट्रेड यूनियन 
काँग्रेस के अधिवेशन पर उसमें फिर मतभेद हो गया और वामपक्षियों ने ऑल इण्डिया 
रैड ट्रेड यूनियन कांग्रेस की स्थापना की । इस प्रकार श्रमिकों की तीन संस्थाएं हो 
गयीं, जिनमें से एक कम्युनिस्टों की, दूसरी नरम दल वालों की और तीसरी शेष बचे 
हुए लोगों की थी । यह फूट छह वर्ष तक बनी रही परन्तु ।938 ई० में मतभेद दूर 
हो गया ओर ट्रेड यूनियन काँग्रेस तथा ट्रेड यूनियन फंडरेशन सम्मिलित हो गये । 
दवितीय विश्वयुद्ध के समय ट्रेड यूनियन कांग्रेस की नीति युद्ध में तटस्थ रहने 
की थी, परन्तु उसका एक दल युद्ध-प्रयत्न में सहायता करने के पक्ष में था । अतः इस 
दल ने श्री एम० एन० राय ओर जमनादास मेहता के नेतृत्व में नवीन श्रमिक संघ 
स्थापित किया जिसको नाम इण्डियन फेडरेशन आव लेबर रखा गया । ऑल इण्डिया 
ट्रेंड यूनियन काँग्रेस में साम्यवादी दल का प्राधान्य होने से, उसमें राष्ट्रीय काँग्रेस 
के जो मजदूर-नेता थे उन्होंने श्रमिकों का एक नया संगठन बनाने का निर्णय किया । 
अतएव ।947 ई० के मई के माह में इण्डियन नेशनल दू ड यूनियन काँग्रेस नामक संस्था 
स्थापित को गयी । इस संस्था की नीति यह है कि हड़ताल उसी समय होनी चाहिए 
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जब श्रमिकों के सम्मुख अन्य कोई मागे ही न रहे। आज भारत के श्रमिक्रों की 
सबसे बड़ी संस्था यही है। अन्तर्राष्ट्रीय श्रमिक संगठन ( !. ८.0. ) ने भी इसे 
भारत के श्रमिकों की प्रतिनिधि-संस्था स्वीकृत कर लिया है । 948 ई० में भारत 
की समाजवादी पार्टी ने समाजवादी व्यवस्था की स्थापना के उद्देश्य से हिन्द मजदूर 
सभा की स्थापना की । इस सभा का उद्देश्य श्रमिकों के शोषण का अन्त कर समाज- 
वादी समाज की स्थापना करना है। 

अमिकों की दशा सुधारने के प्रयत्--श्रमिक आन्दोलन और संगठन के 
कारण सार्वजनिक जागृति की पृष्ठभूमि में सरकार ने श्रमिकों की दशा सुधारने के 
लिए निम्नलिखित अनेक महत्त्वपूर्ण कानून बनाये और मिल तथां कारखाने के 
मालिकों ने भी अनेक सुविधाएं प्रदान कीं । 

92] ई० में फॅक्टरी एक्ट बनाया गया जिसके अनुसार स्त्रियों तथा वालकों 
के काम करने के घण्टे क्रमशः नौ और सात कर दिये गये भौर आधे घण्टे का अवकाश 
अनिवार्य कर दिया गया । ओद्योगिक श्रमिकों के स्वास्थ्य व सुरक्षा के हेतु भो कुछ 
नियम बनाये गये । 792] ई० में बाशिगटन में अन्तर्राष्ट्रीय श्रम कान्‍्फ्रेंस हुई थी, 
जिसके सुझावों के आधार पर मारत में श्रमिकों के हेतु 922 ई० में कानून बनाया 
गया । इसके अनुसार वारह वर्ष को आयु से कम के वालकों का कारखाने में काम 
करना निषिद्ध कर दिया गया, उनके काम करने के प्रतिदिन 6 घण्टे कर दिये गये, 
अनिवार्य विश्राम निश्चित कर दिया गया, प्रौढ़ श्रमिकों के हेतु काम के ग्यारह घण्टे 
कर दिये गये, समय से अधिक काम करने के लिए उन्हें अधिक वेतन देना निश्चित 
कर दिया गया और सप्ताह में एक दिन छुट्टी का रखा गया | ।923 ई० में बकमेन्स 
कम्पेनसेशन एक्ट (Workmen's CompensatioD Act) पास हुआ । इसके अनुसार 
विभिन्न वर्षों के औद्योगिक श्रमिकों को विशिष्ट प्रकार की चोट लगने तथा मृत्यु हो 
जाने पर उनकी क्षतिपूति की जाती थी । 

औद्योगिक अशान्ति, अमिक आन्दोलन का प्रभाव और जिनेवा में अन्तर्राष्ट्रीय 
श्रमिक संगठन में भारत की सदस्यता के कारण श्रमिकों की दशा को सुधारने के लिए 
प्रोत्साहन मिला । फलतः ।929 ई० में तत्कालीन ओद्योगिक श्रमिकों की दशा की 
जाँच करने ओर सुधार के लिए सुझाव रखने के हेतु रॉयल कमीशन की नियुक्ति हुई। 
।93] ई० में इसकी रिपोर्ट प्रकाशित हुई जिसमें किये गये कतिपय सुझावों को 
केन्द्रीय ओर प्रान्तीय सरकारों ने कार्यान्वित किया। इसके पश्चात्‌ ।934 ई० में 
एमेण्डमेण्ट आव दी वर्कमेन्स कस्पेनसेशन एक्ट (Amendment of the Workmen's 
Compensation Act) मौर 934 ई० में इण्डियन फँक्टरीज एक्ट स्वीकृत हुएन 
इस फॅक्टरी एक्ट के अनुसार बारह वर्षं से कम आयु के बालकों का कारखानों में 
काम करना निषिद्ध कर दिया गया, उनके लिए प्रतिदिन 5 घण्टे का काम निश्चित 
कर दिया गया, बालकों व स्त्रियों से दिन में ही काम कराने का नियम बना दिया 
गया, स्थायी कारखानों में श्रमिकों को एक सप्ताह में 48 घण्टे और मौसमी कार- 
खानों में 50 घण्टे काम करने का नियम बना दिया गया, एक वर्ष तक काम करने 
पर सवेतन अवकाश का नियम एवं तियत घण्टों के अतिरिक्त काम करने पर दूने 
वेतन की दर देने का नियम बना दिया गया । कारखातों में स्वच्छता, प्रकाश तथा 
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हवा एवं बड़े कारखानों में भोजनालय (०३१०००8) की व्यवस्था की गयी । इसके 
अतिरिक्त 934 ई० में ट्रेड डिस्प्यूट्स एक्ट (7.५९ Dispप९ 8०) बना । इसके 
अनुसार कारखाने वालों ओर श्रमिकों के झगड़ों की जाँच करने के लिए स्वतन्त्र 
व्यक्तियों की कचहरी तथा दोनों दलों के प्रतिनिधियों को सम्मिलित करके समझोते 
करने वाले बोर्ड (९०7०।३६।०० 80874) स्थापित करने की व्यवस्था की गयी। 
।936 ई में पेमेण्ट आव वेजेज एकट स्वीकृत हुआ जिससे श्रमिकों के वेतन निय- 
मित करने का प्रयास किया गया । 936 ई० में इण्डियन माइन्सं एक्ट भी स्वीकृत 
हुआ। इसके अनुसार खानों में काम करने वालों के लिए भी एक दिन में अधिक 
से अधिक 0 ओर सप्ताह में 54 घण्टे काम लेने का प्रबन्ध किया गया। तेरह वर्ष 
से कम आयु वाले वालकों तथा स्त्रियों का खानों में काम करना निषिद्ध कर दिया 
गया एवं श्रमिकों को एक सप्ताह में एक दिन की छुट्टी अनिवार्य कर दी गयी । इस 
माइन्स एक्ट का भी कई धार संशोधन किया गया । 948 ई० में कोल माइनस 
प्रॉवीडेण्ट फण्ड एण्ड बोनस स्कीम एक्ट (208 Mines Provident Fund and 
Bonus Scheme Act) स्वीकृत हुआ जिसके द्वारा खानों में काम करने वालों के 
लिए प्रॉवीडेण्ट फण्ड तथा बोनस की सरकार द्वारा प्रथम बार व्यवस्था करने का 
प्रयत्त किया गया । | 
उपरोक्त कानूनों के अतिरिक्त विभिन्न प्रान्तों में Y. M. 0. 4., The 
Social Service League, The Depressed Classes Mission Society आदि 
संस्थाओं के द्वारा श्रमिकों की दशा सुधारने के प्रयत्न किये गये। ।937 ई० के बाद 
जब देश के विभिन्न प्रान्तों में काँग्रेस मन्त्रि-मण्डल स्थापित हुआ तब विहार, बम्बई, 
कानपुर, मध्य प्रदेश आदि स्थानों में श्रमिकों को दशा की जाँच करने एवं उसके लिए 
सुझाव प्रस्तुत करने हेतु विभिन्न क्रमेटियाँ स्थापित को गयीं। द्वितीय विश्वयुद्ध के 
समय और उसके बाद श्रमिकों की दशा सुधारने की ओर अधिकाधिक ध्यान. दिया 
गया। इसी वीच पूंजीवाद तथा श्रम की समस्याएं भी बढ़ीं ओर मिलमालिकों तथा 
श्रमिकों के पारस्परिक झगड़ों में वृद्धि भी हुई। अतएव 947 ई० में औद्योगिक 
विवाद अधिनियम (7५87/2] D5५० 4८४) स्वीकृत हुआ। इसके अनुसार 
उस कारखाने के मालिक को जिसमें सौ से अधिक श्रमिक काम करते हैं, झगड़े के 
कारणों को दर करने के लिए एक वक्सं कमेटी (०7/8 07/१००) स्थापित 
करना अनिवाय कर दिया गया। झगड़ों को मिटाने के .लिए समझौता करने वाले 
अधिकारियों (९०7०/!2ti०० 0८०75) की नियुक्ति भी अनिवार्यं कर दी गयी । 
सार्वजनिक उपयोगिता वाले कारखानों में समस्त झगड़ों के हेतु समझौता करना 
अनिवायं हो गया एवं उनमें छह सप्ताह का नोटिस दिये बिना हड़ताल करना गैर- 
कानूनी घोषित कर दिया गया। 948ई० में एक नवीन फैक्टरीज एकट स्वीकृत हुआ 
जिसके अनुसार किसी कारखाने में कोई भी उस समय तक नियुक्त नहीं किया जायगा 
जव तक उसके स्वास्थ्य एवं सुरक्षा की समुचित व्यवस्था न की जाय । इस कानून 
के अतिरिक्त इसी वषं एम्पलॉयीज स्टेट इन्श्योरेन्स कॉरपोरेशन एक्ट (Employees’ 
State Insurance Corporation Act) स्वीकृत हुआ। इससे श्रमिकों को अपने 
स्वास्थ्य तथा आकस्मिक घटनाओं के लिए बीमा कराना अनिवाय हो गया । 
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कृषि 

अंग्रेज सरकार की कुषि-नीति-अंग्रेजी शासन के पूर्व भारत में उद्योग- 
व्यवसाय ओर कृषि दोनों में सन्तुलन था | कृषि के साथ-क्षाथ अनेक प्रकार के उद्योग- 
घन्धे होते थे । परन्तु अंग्रेज शासकों ने ऐसी नीति अपनायी कि भारत कृषि पर 
निर्भर रहने के लिए वाध्य हो गया और कालान्तर में कृषि-जीवन भी अस्त-व्यस्त 
हो गया, देश की भूमि-शक्ति नष्ट हो गयी एवं खाद्यान्न-पू्ति के लिए अब विदेशों का 
मुंह ताकना पड़ा । 

अंग्रेजी शासन के समय जब इ गलँण्ड व यूरोप का मशीनों से बना हुआ 
सस्ता माल भारत में बिकने लगा, तब भारत में यहाँ का हाथ का वना हुआ माल 
उसकी प्रतिस्पर्धा न कर सका एवं भारतीय उद्योग-धन्धे अवनत होने लगे । इस बीच 
यातायात के साधनों में सुधार होने से देश में मशीनों से बनी विदेशी वस्तुओं की 
और भी अधिक भरमार हो गयी । इससे उद्योग-व्यवसायों के नष्ट होने में सहायता 
प्राप्त हुई । फलतः जी विकोपाजंन हेतु लोग कृषि की ओर झुके । कृषि के लिए भूमि 
की माँग बढ़ने लगी । इसी वीच जनसंख्या भी बढ़ने लगी ओर लोग भूमि पर ही 
आश्रित होकर रहने लगे ।- इससे जीवन-निर्वाह के लिए कृषि को अधिक मार सहना 
पड़ा । परन्तु कृषि में प्राचीन पद्धतियों का ही प्रयोग किया गया । नवीनता. को न 
अपनाने से कृषि की उन्नति न हो सकी । इसके अतिरिक्त कृषकों के पास जो कुछ भी 


. भूमि थी, वह कई छोटे-छोटे टुकड़ों में बिभक्त हो गयी । जमींदारी-प्रथा, वेगार की 


रस्म, प्राकृतिक विपत्तियाँ और महाजन के कर्जे से कृषकों को दशा और भी हीन हो 
गयी । इन सबका परिणाम यह हुआ कि कृषि से निर्वाह करना भी दुष्कर हो गया, 
बेकारी ब्रत गति से बढ़ने लगी ओर समाज में एक ऐसा निम्नतम निर्घन-वगे उत्पन्न 
हो गया जिसके पास कोई सम्पत्ति नहीं रह गयी । 

उपरोक्त समस्याओं को हल करने के लिए दो उपाय थे । प्रथम, औद्योगीकरण 
जिससे कृषि का भार कम हो व बेकारी तथा दरिद्रता दूर हो; द्वितीय, कृषि में नवीन 
वैज्ञानिक ढंगों को अपनाकर उत्पादन में वृद्धि कर उन्नति की जाय । परन्तु अंग्रेज 
शासकों ने इत उपायों को नहीं अपनाया । उन्होंने उन्नीसवीं शताब्दी के अन्त तक 
देश के औद्योगीकरण को यथासम्भव रोकने का प्रयास किया और कृषि क्री उन्नति करने 
के लिए कोई कदम नहीं उठाया । 

कृषि की प्रगति ब कृषि विभाग--प्रारम्भ में अंग्रेजी शासन में कृषि का कोई 
पृथक विभाग नहीं था । 880 ई० के अकाल आयोग (2७०० C0777/55/07) को 
सिफारिशों पर विभिन्न प्रान्तों में कृषि विभाग खोले गये | 90! ई० में केन्द्रीय और 
प्रान्तीय सरकारों को कृषि सम्बन्धी परामश देने के लिए इन्सपेक्टर-जनरल आंब 
एग्रीकल्चर नामक अधिकारी निथुक्त किया गया । परन्तु 9।2 ई० में यह पद तोड़ 
दिया गया और उसके कर्तव्य पूसा के डाइरेक्टर बव एग्रीकल्चर रिसर्च इन्स्टीट्यूट 
को सौंप दिये गये । यह ।929 ई० तक भारत सरकार का कृषि-परामशंदाता रहा। 

वैज्ञानिक ढंग के आधार पर कृषि को प्रोत्साहन देने के लिए सर्वप्रथम उल्लेख- 
नीय प्रयत्न लाडं कर्जन के शासनकाल में हुआ। कृषि के वतमान विभाग का श्रेय 
लार्ड कर्जन को है। ।905 ई० में लाडं क्न के प्रयास से केन्द्रीय व प्रान्तीय कृषि 
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विभाग का ठीक दिशा में पुनसंगठन हुआ । उच्च कृषि-शिक्षा के र 903 ईश में 
पूसा में एग्रीकल्चर इन्स्टीट्यूट की स्थापना हुई । ।905 ई० में भारत सरकार को 
कृषि सम्बन्धी सिफारिशें करने के लिए अखिल भारतीय कृषि बोडे की स्थापना की 

` गयी। ]906 ई० में इण्डियन एग्रीकल्चर सविस निमित की गयी; क्रमशः कृषि-विज्ञान 
की शिक्षा के लिए स्कूलों ओर कालिजों की व्यवस्था की गयी । 90 8 ई० में पूना 
में कृषि कालिज की स्थापना की गयी और ऐसे ही कालिज कालान्तर में लायलपुर, 
नागपुर, कानपुर, कोयम्वट्र, इलाहाबाद और माण्डले में खोले गये । इस समय देश 
के विभिन्न प्रान्तों में बहुत से कालिजों में कृषि सम्बन्धी शिक्षा दी जा रही है। 

]99 ई० के सुधारों के बाद कृषि प्रान्तीय विभाग हो गवा परन्तु कृषि की 
अनुसन्धान-संस्थाओं का उत्तरदायित्व भारत सरकार पर ही रहा । कृषि सम्बन्धी 
नियुक्त लिनलिथगो कमीशन ने 928 ई०. में कृषि की विभिन्न समस्याओं के विषय 
में विस्तृत सुझाव प्रस्तुत किये । इसकी सिफारिशों के आघार पर 929 ई० में इम्पी- 
रियल कॉसिल आँव एग्रीकल्चर रिसर्च की स्थापना हुईं | इसका प्रमुख कतेंव्य भूमि 
सम्बन्धी अनुसन्धान को प्रोत्साहित करना तथा प्रान्तों के कृषि विभागों को इस विषय 
में सहायता देना था । कृषि की उपज को बेचने के लिए अधिक सुविधा प्रदान करने 
के हेतु भारत सरकार ने ।935 ई० में एक केन्द्रीय मार्कोटिग विभाग खोला जो 
विभिन्न प्रान्तों को भी इस क्षेत्र में सहायता देता रहा है। 937 ई० में प्रान्तों में 
उत्तरदायी सरकार स्थापित हो जाने के बाद प्रान्तों में कृषकों की 'रक्षा तथा समृद्धि 
के लिए कानून पास किये गये जिनसे वे जमींदार व महाजन के चंगुल व मत्याचारों 
से बच सकें । स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ कृषि के क्षत्र में अधिक प्रगति करने का 
प्रयास किया गया । खाद्य-संकट का सामना करने के लिए 'अधिक अन्न उपजाओ' 
आन्दोलन प्रारम्भ किया गया एवं अनेक प्रान्तों में बंजर भूमि को तथा वन्य-प्रदेशों 
को द्रक्टरों ओर वेज्ञानिक ढंगों से कृषि के उपयुक्त बनाया गया । वर्षा बढ़ाने के लिए 
तये पेड़ लगाये जा रहे हैं। उत्तमोत्तम खाद तथा वैज्ञानिक यन्त्र कृषकों को उपलब्ध 
कराने के प्रयत्न हो रहे हैँं। सिंचाई की सुविधा में वृद्धि करने के लिए अनेक बाँध 
बनाने की भी योजनाएँ बन रही हैं एवं उन्हें कार्यान्वित किया जा रहा है | कृषकों 

की दशा सुधारने के लिए जमींदारी-प्रथा का उन्मूलन किया गया है। कोऑपरेटिव 
सोसाइटियों, शिक्षण-शिविरों एवं स्वास्थ्य-गृहों में मी प्रगति हो रही है । परन्तु भारत 
कृषि के क्षेत्र में अभी भी बहुत पिछड़ा हुआ है और हमारे कृषक कृषि-विज्ञान की देन 
से अभी दूर हैं । 
ग्राम-सुधार--प्राचीन काल में भारत ग्रामों का देश था। ग्राम एक प्रकार से 
गणतन्त्र थे जो अपने स्थानीय स्वशासन-प्रबन्ध के अधिकार रखते थे। वे स्वाश्रयी 
थे। परन्तु भारत में अंग्रेजी शासन ग्रामों के लिए अभिशाप प्रमाणित हुआ । अंग्रेजी 
` राज्यकाल में ग्रामों की गणतन्त्र ता विलुप्त हो गयी । वे अज्ञान, अशिक्षा, फूट तथा भेद- 
आव के केन्द्र हो गये और उन पर जमींदारों की प्रभुता बढ़ती गयी । बींसवीं शताब्दी 
के प्रारम्भ से ग्रामों में से अनेक लोग धनोपाजन के लिए नगरों में आ बसे | अब 


ग्रामो में कृषक और भूमिविहीन श्रमिक ही अधिक रहने लगे । कृषि की अवनति, | 


= देरी और दरिद्रता के साथ ग्रामों की दर्दशा भी बढ़ती गयी । 
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राष्ट्रीय जीवन के पुनर्जागरण तथा गांधीजी की प्रेरणा से ग्रामों की ओर लोगों 
का ध्यान आकर्षित हुआ । धीरे-धीरे यह भावना हढ़ होने लगी कि यदि भारतीय 
जीवन को सुखी व समुन्नत बनाना है तो कृषकों के जीवन को सुखी-सम्पन्न बनाने का 
प्रयास करना चाहिए क्योंकि हमारो जनता 70 प्रतिशत ग्रामों पर निर्भर है। फलतः 
ग्राम के आथिक, सांस्कृतिक व सामाजिक सुधार के हेतु ग्राम-सुघार का आन्दोलन 
प्रारम्म हो गया । ग्राम-सुधार कोई एक कार्य नहीं है वरन्‌ अनेक कार्यों का सामूहिक 
नाम है । इसमें ग्रामीणों का स्वास्थ्य, चिकित्सा, स्वच्छता, शिक्षा-प्रचार, पुस्तकालयों 
तथा वाचनालयों की स्थापना, कृषकों की ऋण से मुक्ति, कृषि सम्बन्धी सुधार, छोटे- 
छोटे उद्योगे-घन्ध्रों व गृहशिल्प की उन्नति, कुएं, सड़कें, मनोरंजन के साप्तन आदि वे 
कार्य सम्मिलित हैं जिनसे ग्रामीणों की सुख-सुविधाओं में वृद्धि हो। 
ग्राम-सुधार की ओर सर्वप्रथम काँग्रेस ने ध्यान दिया ओर महात्मा गाँधी ने 
अखिल भारतीय ग्राम उद्योगे संस्था (A!! India Village Industries Association) 
स्थापित की । सरकार ने भी इस ओर ध्यान दिया ओर ए० एल० ग्रोयन को ग्रामोद्धार 
का कमिश्नर नियुक्त किया । उन्होंने पंजाब के गुड़गाँव जिले में ग्राम-सुधार सम्बन्धी 
महत्त्वपूर्ण प्रयोग किये । बंगाल और मध्य प्रदेश में भी ऐसे प्रयोग किये गये । बम्बई के 
तत्कालीन गवर्नर फ्रेडरिक साइक्स ने ।933 ई० में ग्राम-सुधार की एक योजना 
बनायी जिसके अनुसार जिलाधीशों के पथ-प्रदर्शन में जिला-कमेटियों ने कार्य किया। 
।935-36 ई० में सरकार ने इस विषय में अधिक रुचि दिखायी और दो करोड़ से 
अधिक रुपया ग्रामोद्धार के लिए स्वीकृत कर देश के विभिन्न प्रान्तों में बाँटा गया, 
परन्तु इनका पूर्ण उपयोग नहीं हुआ । ।937 ई० में जब प्रान्तों में काँग्रेस सरकार का 
निर्माण हुजा तो उन्होंने ग्राम-सुधार की ओर विशेष ध्यान दिया । ग्रामों में पंचायतों, 
पाठशालाओं, वाचनालयों, बीज-गोदामों, अस्पतालों आदि की स्थापना हुई, प्रोढ़ 
शिक्षा व निरक्षरता-निवारण का भ्रयत्न किया गया एवं ग्राम के छोटे-छोटे उद्योग- 
धन्धों को पुनर्जीवित करने का प्रयास किया गया । 93 9 ई० में द्वितीय विश्वयुद्ध के 
प्रारम्म हो जाने से ग्रामोद्धार का कार्य ढीला पड़ गया । परन्तु जुद्ध के बाद ।947 


. ई० में काँग्रेस ने जव पुनः शासन संमाला तो इस दिशा में फिर प्रगति आरम्म हो 


गयी । प्रान्तों में इस कार्य हेतु अलग विभाग भी खोला गया ओर ग्राम-सुधार को 
अच्छे ढंग से संगठित किया जाने लगा है। 
श्रामों की प्रगति करने और कृषकों की दशा सुधारने के लिए केन्द्रीय ओर 

प्रान्तीय सरकारों ने स्वतम्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ जमींदारी-उन्मूुलन की ओर साहसी 
कदम उठाया । 

दुभिक्ष--हमारे देश में कृषि वर्षा पर आश्नित है । वर्षा के अभाव में देश को 
सदैव दु्मिक्ष का सामना करना पड़ा । थद्यपि भूत काल में अनेक शताब्दियों में दुर्भिक्ष 
का प्रकोप हुआ है परन्तु अंग्रेजी शासनकाल में दुर्भिक्ष का अत्यन्त ही विकराल रूप 
प्रकट हुआ । वर्षा का अमाव, खाद्यान्न को कमी एव अपर्याप्त घन के कारण दुमिक्ष 
की भयंकरता बढ़ जाती है । दुर्मिक्ष का प्रभाव मनुष्यों पर ही नहीं होता अपितु पशु 
भी उसके प्रकोप से वंचित नहीं रहते | ।770 ई० में बंगाल में दुभिक्ष पड़ा, ।786 
ई० में पंजाब में और ।737-38 ई० में पश्चिमी उत्तर प्रदेश में । पर ईस्ट इण्डिया 
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कम्पनी की सरकार ने अकाल-पीड़ितों की सहायता के लिए कोई विशेष प्रयत्न नहीं 
किये । 866-67 ई० में उड़ीसा में अकाल का प्रकोप हुआ, 7899-900 ई० में 
बम्बई प्रान्त को अकाल का सामना करना पड़ा, 92 ई० में फिर दुमिक्ष पड़ा 
और ।943-44 ई० में बंगाल का दुर्मिक्ष सरकारी नीति व समाजब्रोही व्यापारियों 
की नीति के कारण हुआ । 
उन्नीसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों तक सरकार के पास दुर्भिक्ष सम्बन्धी कोई 
निर्दिष्ट नीति नहीं थी ओर न अकाल-पीड़ितों की सहायता के हेतु सुव्यवस्थित सर- 
कारी संगठन ही । अतएव ।880 ई० के अकाल आयोग ने अकाल-पी ड़ितों की सहा- 
यता के लिए तकाबी देने, मुफ्त आथिक सहायता देने, श्रम की व्यवस्था करने, 
मालगुजारी की छूट देने आदि की सिफारिशें कीं । इनके आधार पर सरकारी दु्िक्ष- 
नीति निर्धारित की गयी एवं अकाल-पी डितों की सहायता के लिए एक सहायता फण्ड 
(Famine Relief Fund) भी स्थापित किया गया। 99 ई० के सुधारों के पश्चात्‌ 
प्रत्येक प्रान्त की सरकार एक निर्धारित धनराशि प्रति वर्ष इस फण्ड में देती है। 
नवीन विधान में दुभिक्ष पीड़ितों का व्यय सम्पूर्णतया प्रान्तीय विषय बन गया । 
दुभिक्ष की रोकथाम के लिए अन्य साधनों के साथ-साथ सिंचाई के साधनों को भी उन्नत 
करने का प्रयास किया गया । ड 
सिचाई एबं नहरें--भारत जैसे कृषिप्रधान देश में सिचाई का विशेष महत्त्व 
रहा है। वर्षा के अभाव को दूर करने, दु्मिक्ष से बचने एवं कृषि की दशा सुधारने के 
लिए सिचाई के सांघनों को उन्नत करना अनिवार समझा गया । ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के शासनकाल में इस ओर विशिष्ट ध्यान नहीं दिया गया । पश्चिमी जमुना 
नहर, पूर्वी जमुना नहर एवं गंगा नहर जैसी कतिपय प्राचीन नहरों का जीणोंद्धार 
किया गया तथा पंजाब में धारी दोआव नहर का निर्माण किया गया । इसके अतिरिक्त 
दक्षिण भारत में कतिपय प्राचीन बाँघों की मरम्मत भी की गयी । परन्तु उन्नीसवीं 
शताब्दी के उत्तराद्ध में सरकार का ध्यान रेलों के निर्माण की ओर अधिक जाने से 
नहरों तथा सिंचाई का कोयं ढीला हो गया। परन्तु बार-बार दुभिक्ष पड़ने से सरकार 
मौर जनता का ध्यान इस ओर अधिक हो गया । 90] ई० में तत्कालीन गवनंर- 
जनरल लाइ कर्जन ने एक सिंचाई कमीशन की नियुक्ति की । इसने सिंचाई के अनेक 
योजना-कार्यं सुझाये एवं बीस वर्ष के लिए सिंचाई-कार्यक्रम की एक रूपरेखा प्रस्तुत 
की। अन्त में इसी कमीशन की सिफारिशों के आधार पर राजकीय सिंचाई 
विभाग बन गया ओर तब से प्रान्तीय सरकारों ने सिंचाई के साधनों और नहरों 
के निर्माण र में विशेष प्रगति की है। सिंचाई के हेतु विभिन्न प्रकार के मागे 
निकाले गये जिनमें कुएँ, तालाब, विभिन्न प्रकार की नहरें, ट्यूबवेल, नदियों द्वारा 
सिचाई, अस्थायी बाघ, जहाँ बाढ़ का पानी एकत्र किया जा सके, प्रमुख थे । इसके 
अतिरिक्त सिचाई के हेतु वैज्ञानिक ढंग से आधुनिक स्थायी बाँध भी निमित किये गये । 
इनमें बम्बई का लायड डैम, सिन्ध का सक्खर बैरेज, पंजाब में सतलज की योजना, 
आ कावेरी-जलवितरक, निजाम सागर, उत्तर प्रदेश में शारदा-अवध नहरें 
इ र दभ में भण्डारा बाँध प्रमुख हैं । द्वितीय विश्वयुद्ध के पश्चात्‌ स्वतन्त्रता-राप्ति 
के बाद राष्ट्रीय सरकार एवं प्रान्तीय सरकारों ने सिचाई की सुविधाओं में वृद्धि करने 
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तथा नदियों पर वाँध-वांघकर उनके जल से विद्यत-शक्ति उत्पन्न करने की अनेक 
योजनाओं को कार्यान्वित किया है । इनमें पंजाब की भाकरा-नांगेल योजना, बिहार 
व पश्चिम बंगाल का दामोदर बाँध, विहार व नेपाल की कोसी योजना, उड़ीसा को 
हीराकुड बाँध, मद्रास का रामसागर, मध्य प्रदेश व वम्बई की नवंदा-ताप्ती 
योजना, हैदरावाद-मद्रास की तुंगभद्रा योजना, विहार, उत्तर प्रदेश व नेपाल की 
गण्डक नदी योजना, मध्य भारत की चम्बल योजना, राजस्थान की जवाई नदी का 
बाँध आदि प्रमुख हैं । ` 
यातायात के साधन 

]. सड़कें---किसी देश के आथिक जीवन में यातायात के साधनों का विशेष 
महत्त्व रहता है। भारत में यातायात के साधनों का निर्माण करने ओर उनका समुचित 
प्रवन्ध करने की परम्परा मोर्य-युग से ही चली आ रही है। परन्तु ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के शासन के समय अठारहवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में आवागमन के 
साधनों की दशा दयनीय थी । कम्पनी के शासन के प्रार॒म्मिक युग में कम्पनी का 
ध्यान सैनिक मार्गो, भवनों तथा निवास-स्थानों के निर्माण की ओर हो केन्द्रीभूत 
था । कम्पनी ने लाडे विलियम वैण्टिक के समय तक यातायात के साधनों के महत्त्व को 
नहीं समझा था। लाड विलियम वैण्टिक को ही इस बात का थय है कि उसने 
कलकत्ता ओर उत्तरी प्रान्तों को परस्पर सम्बन्धित करने वाली सड़क के महत्त्व को 
समझ लिया और उसकी योजना को उत्तर-पश्चिम प्रान्त (वर्तमान उत्तर प्रदेश) के 
लेपिटनेण्ट गवर्नर टॉमसन ओर डलहौजी ने कार्यान्वित क्रिया । 

उन्नीसवीं सदी के पूर्वाद्ध में देश के प्रत्येक प्रान्त में एक सेनिक समिति (\/]i- 

tar) B47) थी, जिसका कार्य सड़क तथा गृह-निर्माण था । बाद में 854 ई० में 
तत्कालीन गवर्नर-जनरल लाड डलहौजी ने सार्वजनिक निर्माण (P०७।i० Works) 
का एक विभाग स्थापित किया और इसी के अधीन बम्बई ओर मद्रास के विभाग 
भी रखे गये । इस विभाग के अन्तगेत नहरों, सड़कों ओर रेलों का निर्माण-काये 
रखा गया। परन्तु बाद में ये तीनों कार्य अलग-अलग विभागों के अन्तर्गत कर दिये 
गये । बीसवीं शताब्दी में मोटर-यातायात की उन्नति के लिए सड़कों का निर्माण तथा 
उनका प्रबन्ध महत्त्वपूर्ण समझा गया । 929 ई० में Standing Committee of 
०2५७ की स्थापना हुई भोर सड़कों के निर्माण के लिए २०३ F८०५ नामक एक 
कोष रखा जाने लगा । SI 

द्वितीय महायुद्ध के समय सड़कों का महत्त्व अधिक बढ़ गया और मोटरऱपाता- 
यात के लिए कुछ नवीन सड़कों का निर्माण भी हुआ । दिसम्बर, 943 ई० में 
नागपुर में विविध प्रान्तों के चीफ इंजीनियरों की एक समा हुई झोर सडकों के 
निर्माण के लिए पंचवर्षीय योजना बनायी गयी जो अप्रेल, ।947 ई० से कार्यान्वित की 
गयी । फलतः बंगाल, पंजाव, उत्तर प्रदेश आदि प्रान्तों मे सड़कों का विस्तार हुआ । 
आज देश में ग्राण्ड ट्रंक रोड्स अधिक महत्त्वपूर्ण हैं । इनमें एक दिल्‍्ली-कलकत्ता, 
दूसरी कलकत्ता-मद्रास, तीसरी मद्रास-बम्वई ओर चौथी वम्बई-आगरा-दिल्ली को 
परस्पर सम्बन्धित करती है। इनके अतिरिक्त उत्तम छोटी सड़कें दणिक्ष व उत्तर 
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. मारत के कतिपथ प्रान्तों में हैं। राजस्थान और पंजाब के कतिपय भाग तथा उड़ीसा 
व पश्चिम बंगाल में सड़कों की अवहेलना की गयी है। 

यद्यपि आज तीन लाख तीस हजार मील लम्बी पक्की सड़कें हैं, परन्तु देश के 
आन्तरिक भागों में पहु चने के लिए अत्यन्त असंतोषजनक व्यवस्था है। आज के 
वैज्ञानिक युग में छोटे कस्वों व गाँवों में यात्रा के लिए रेल या मोटर का ba प्रबन्ध 
नहीं है। वहाँ पहुंचने के लिए या माल ले जाने के लिए स्वयं के पैरों, मजदूरों, 
जानवरों या बैलगाड़ियों पर निर्भर रहना पड़ता है। द्वितीय महायुद्ध के पश्चात्‌ 
गोटर-यातायात में खूब वृद्धि हुई। यात्रियों के लिए मोटर-लारियों तथा माल ढोने 
के लिए मोटर-टूकों का उपयोग द्रूत गति से बढ़ रहा है। भारत के विभिन्न प्रान्तों 
में मोटर-पातायात को खूब प्रोत्साहित किया जा रहा है एवं बम्बई, मद्रास, मध्य 
प्रदेश, उत्तर प्रदेश व विहार आदि में मोटर-यातायात के राष्ट्रीयकरण की नीति 
अपनायी जा चुकी है । देश की राष्ट्रीय सरकार भी इस ओर प्रयत्नशील है। 

2. रेलं--मारत में रेलों का निर्माण अंग्रेजी शासन की देन है। भारत में 
रेलों का इतिहास ।845 ई० से प्रारम्भ होता है जबकि बम्बई से कल्याण, कलकत्ता 
से रानीगंज और मद्रास से अरकोनम तक की रेलवे लाइन का निर्माण करने की 
स्वीकृति दे दी गयी थी । फलस्वरूप, ।853 ई० में थाना और बम्बई के बीच जी० 
आई० पी० रेलवे कम्पनी ने देश की सवसे प्रथम रेलवे लाइन खोली; ।854 ई० में ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी ने कलकत्ता से 27 मील दुर तक रेलवे लाइन ओर 856 ई० में 
मद्रास से अर्काट तक की लाइन प्रारम्म कर दी गयी। प्रारम्भ में इन लाइनों के 
डालने का उद्देश्य सामरिक स्थानों को परस्पर सम्बन्धित कर सेनाओं के आवागमन 
को अधिक प्रगतिशील करना था। इंगलैण्ड के व्यापारिक हितों की रक्ष करना भी 
इनका एक लक्ष्य था । 

भारत में रेलों के निर्माण का इतिहास चार मागों में विभक्त किया जा सकता 
है। प्रथम भाग (853-69 ई०) में रेलवे लाइनों का निर्माण ज्वाइण्ट स्टॉक कम्प- 
नियों द्वारा हुआ था । भारत सरकार ने इन कम्पनियों की लगी हुई पूंजी पर पांच 
प्रतिशत ब्याज की गांरण्टी दी और सरकार ने पच्चीस वर्षों के पश्चात्‌ इन रेलवे 
लाइनों को निश्चत दर पर खरीदने का अधिकार सुरक्षित रखा । परन्तु यह 'गारण्टी- 
प्रणाली' हानिकारक हुई। इन कम्पनियों को पाँच प्रतिशत ब्याज सरकार की ओर 
से प्राप्त हो जाने के कारण इन्होंने रेलों के निर्माण ब संचालन में मितब्ययता से 
कम नहीं लिया । फलतः इन कम्पनियों को घाटा रहा जिसे भारतीय राजस्व से पूरा 
किया गया । इस प्रकार भारत की निर्धन जनता को व्यर्थ में आथिक भार उठाना 
पड़ा । अतएव 'गारण्टी-प्रणाली' को त्यागकर अंग्रेज सरकार ने स्वयं पूजी उधार 
लेकर रेलवे निर्माण करने की नीति अपनायी । यहु द्वितीय युग था। इसमें ।869- 
8० ई० तक सरकार की ओर से राजस्थान, सिन्धु-घाटी, उत्तर बंगाल व उत्तर ' 
पंजाब में रेलवे लाइनें खोली गयीं । परन्तु ]874-79 ई० के मध्य के दुभिक्ष और 
!878-]889 ई के अफगान-युद्ध ने भारतीय राजस्व को अव्यव स्थित कर दिया ओर 

राज्यद्वारा निर्माण व संचालन की नीति त्याग दी गयी और पुनः पहले की अपेक्षा 
` सरन शर्तों पर प्राचीन 'गारण्टी-प्रणाली की नीति अपना ली गयी। यह तृतीय युग 
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था। इस युग में इस “नवीन प्रणाली” के अन्त्गंत चार हजार से अधिक मील की 
रेलवे लाइन खोली गयी । नवीन लाइनों के निर्माण के लिए सरकार ने वँयक्तिक 
कम्पनियों को प्रोत्साहित किया ओर नीलगिरि, दिल्ली, अम्वाला, कालका, बंगाल 
सेण्टूल ओर बंगाल नॉयं-वेस्टर्न नामक चार कम्पनियाँ स्थापित हुई । परन्तु यह 
प्रयोग सफल नहीं हुआ ।. इसके पश्चात्‌ अंग्रेजी सरकार ने देशी रियासतों को भी 
अपने राज्य में रेलों के निर्माण करने के लिए प्रोत्साहित किया ओर सर्वप्रथम निजाम 
स्टेट में रियासत की रेल खोली गयी। ।900 ई० में सर्वप्रथम रेलों से अ ग्रेज 
सरकार को लाभ हुआ ओर इसके बाद लाम में प्रति वर्ष प्रायः वृद्धि ही होती रही । 
7905 ई० में रेलों के सुप्रबन्ध के हेतु रेलवे बोर्ड की स्थापना की गयी जिसमें एक 
सभापति, दो सदस्य और एक मन्त्री नियुक्त हुए । 

भारत में रेलवे-संचालन की जांच करने व इस दिशा में अन्य सुझाव रखने 
के लिए !908 ई में मेके समिति (29 C०7०९) नियुक्त की गयी जिसने 
रेलों के विस्तार के लिए एक विशाल योजना बनायी । परन्तु विश्वयुद्ध के कारण 
यह योजना कार्यान्वित नहीं की जा सकी । इसके बाद ।92! ई० में Acworth 
Commission ने रेलों के विकास की अभ्य योजना बनायो ओर रेलों पर कम्पनी के 
प्रवन्ध का अन्त करने का सुझाव दिया ।. पर सरकार ने इसे अस्वीकृत कर दिया । 
रेलों की कम्पनियाँ प्रति वर्ष भारत से एक करोड़ रुपये लाम के रूप में इ'गलैण्ड ले 
जाती थों । पर इन कम्पनियों के संचालक़गण रेलों के लाम को उत्पन्न करने वाले 
यात्रियों, व्यापारियों, उद्योगपतियों व उत्पादकों की सुविधाओं की ओर किचितमात्र 
भी ध्यान नहीं देते ये । इसके विरुद्ध जनता ने आन्दोलन किया । परिणामस्वहूप, 
सरकार ने अनेक रेलों को अपनी व्यवस्था के अन्तगंत ले लिया । इस प्रकार 925 
ई० में ईस्ट इण्डिया रेलवे और जी० आई० पी० रेलवे, ।929 ई० में ब्रह्मा रेलवे, 
]930 ई० में सदनं पंजाब रेलवे, 942 ई० में बी० बी० एण्ड सी० आई० रेलवे 
सरकार ने अपने अधिकार में ले लीं। इसके बाद रेलों के इतिहास का चतुर्थ युग 
प्रारम्भ होता है । इस युग में रेलों के प्रबन्ध व संचालन में परिवतेन हुए एवं यात्रियों 
की सुख-सुविघाओं का ध्यान रखा जाने लगा । ।947 ई० में राष्ट्रीय सरकार स्थापित 
हो जाने के बाद रेलों के संचालन की ओर विशेष ध्यान दिया गया ओर समस्स रेलवे- 
यातायात भारत सरकार के नियन्त्रण में आ गया। रेल के डिब्बों और इजनों के 
निर्माण के लिए राष्ट्रीय सरकार ने स्वयं कारखाने भी खोले हैं। देश की दिभिन्न 
रेलवे लाइनें मिलाकर 9 विशाल समुदायों में विमक्त कर दी गयी हैं । 

सामाजिक ओर सांस्कृतिक इष्टि से रेलों का विशेष महत्त्व रहा है। रेलों के 
कारण भारत के विभिन्न प्रान्तों के निवासी परस्पर एक-दूसरे के सन्निकट आये एबं 
उन्हें राजनीतिक व सांस्कृतिक एकता की अनुभूति होने लगी । सामाजिक परिवतंनों 
का मार्ग सुलभ हो गया, जाति-बन्धन ढीले पड़ गये, अछूत-समस्या प्रभावित हुई, 
बिविध ललितकलाओं की धाराओं के प्रवाह में तीब्र गतिशीलता आ गयी व देश के 
सांस्कृतिक और ऐतिहासिक स्थानों के प्रति अभिरुचि उत्पन्न हुई । 

3. डाक, तार और टेलोफोन--यातायात में डाक, तार ओर टेलीफोन का 
भी अपना महत्त्व है। यों तो मध्यकालीन युग में डाक-व्यवस्था विद्यमान थी, पर्‌ 
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अंग्रेजों ने उसे अधिक सुव्यवस्थित कर दिया। अंग्रेजी शासन के भ्रारम्मिक काल में 
डाक एक स्थान से दूसरे स्थान को पैदल हरकारों द्वारा भेजने की व्यवस्था थी | 
यत्र-तत्र घोड़ागाड़ियों का भी उपयोग होता था। उन्नीसवीं शताव्दी के पूर्वाद्ध में 
डाकखानों को संख्या बहुत ही कम थी । 7836 ई० में भारत में कुल 276 डाकखाने 
थे। लार्ड डलहौजी ने डाक व तोर विभाग को सुसंगठित क्रिया और एक-से पोस्ट- 
कार्ड की व्यवस्था की । प्रत्येक साधारण पत्र के लिए डाक दर की आधा आना कर 
दी गयी एवं वाद में टिकट-व्यवस्था भी प्रारम्भ कर दी गयी । ज्यों-ज्यों यातायात के 
साधनों में सुधार होता गया, डाक-व्यवस्था भी अच्छी होती गयी । बीसवीं शताब्दी 
के प्रारम्भ में डाकखानों की संख्या में वृद्धि एवं देश के अनेक भागों में डाकखानों की 
सुविधाएं सुलभ हो गयीं । 948-49 ई० में भारत में कुल 26,760 डाकखाने थे । 
949 ई० से डाक विमांग ने हवाई जहाज से डाक लाने-ले जाने और वेतार के 
तार से सन्देश भेजने की व्यवस्था भी कर दी है। 

मारत में डलहोजी ने ।854 ई० में तार-व्यवस्था प्रारम्भ की ओर सर्वप्रथम 
कलकत्तो से आगरा तक टेलीग्राफ लाइन डाली गयी । बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ में 
तार-घरों की संख्या और टेलीग्राफ लाइन की लम्वाई में खूब बुद्धि हो गयी । ।92 
ई० तक तार के लिए अलग विभाग था जो डाइरेक्टर-जनरल मव टेलीग्राफ नामक 
अधिकारी के नियन्त्रण में था और यह विभाग भारत सरकार के व्यापार व उद्योग 
विभाग के अन्तर्गत था। ।924 ई० में डाक और तार सम्मिलित. कर दिये 
गये । स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ डाक व तार विभाग का अत्यधिक विस्तार हुआ 
ओर ग्रामीण क्षेत्र को भी इप्तसे सुविधा पहुँचाने के प्रयत्न किये गये । प्रथम, जून, 

949 ईऽ में देवनागरी लिपि में हिन्दी भाषा में तार भेजने की व्यवस्था की गयी । 

हमारे देश के आथिक जीवन में डाक व तार के वहुत लम्बे समय के पश्चात्‌ 
टेलीफोन ने प्रवेश किया । परन्तु हमारी टेलीफोन-व्यदस्था पाश्चात्य देशों की अपेक्षा 
अधिक व्ययसाध्य है । अतएव इसका प्रयोग धनिकों,. व्यापारियों, उद्योगपतियों व 
सरकारी विभागों तक सीमित रहा। छोटे-छोटे नगरों व ग्रामों में आज भी इस 
सुविधा का अमाव है। द्वितीय महायुद्ध के पश्चात्‌ टेलीफोन का उपयोग अधिक बढ़ 
गया । भारतीय व्यवस्था का विस्तार हो जाने से टेलीफोन का प्रसार द्रुत गति से 
हुआ और टेलीफोन के नवीन मण्डलो (057८5) का निर्माण कर छोटे-छोटे नगरों 
को मी सम्वन्धित किया जा रहा है। 

4. ध्वनि-विस्तार गौर नागरिक उड्डयन (Broadcasting and CiVil 
4४iat।0)—अन्य देशों की अपेक्षा भारत में ध्वगि-विस्तार ओर नागरिक उड्डयन 
का प्रवेश वहुत अवधि के बाद हुआ । अनेक वर्षों तक्र बम्बई, मद्रास ओर कलकत्ता 
के रेडियो-क्लब सीमित रूप से ध्वनि-विस्तरण करते रहे और सरकार उन्हें आथिक 
सहायता देती रही। कई वर्षों तक समझोते की बातचीत चलते रहने के पश्चात्‌ 
घ्वनि-विस्तार के लिए एक Indian Broadcasting Company की स्थापना हुई 
और ।927 ई० में इस कम्पनी ने बम्बई और कलकत्ता में ध्वनि-विस्तार का काये 
प्रारम्भ किया । -परन्तु आथिक कठिनाइयों के कारण 930 ई० में इस कम्पनी का 
. दिवाला निकल गया । तब से मारत सरकार ने ध्वनि-विस्तार को अपने नियन्त्रण 
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में लेकर इण्डियन स्टेट ब्रॉडकास्टिग सविस (Indian State Broadcasting Ser- 
शां००), जिसे आजकल ऑल इण्डिया रेडियो (4]! 704३ R40०) कहते हैं, कीं 
स्थापना की और ।936 ई० में दिल्‍ली के रेडियो-स्टेशन का निर्माण किया । द्वितीय 
महायुद्ध के कारण अत्यन्त ही शक्तिशाली ट्रान्समीटर इस स्टेशन पर लगाये गये जिससे 
दूरस्थ विदेशों की भी समाचार भेजे जा सकें। आजकल बॉल इण्डिया रेडियो भारत 
सरकार के सूचना और ध्वनि-विस्तार विभाग का एक अंग है ।.सरकार ने ध्वनि- 
विस्तार के प्रचार के लिए आठवषीय योजना बनाकर उसे कार्यान्वित करने का 
प्रयास किया । अनेक नवीन स्थलों पर रेडियो-स्टेशन खोले गये । विविध प्रान्तों व 
राज्यों की माँगों को ध्यान में रखकर विभिन्न मांषा-माषियों के लिए तथा नागरिकों 
व ग्रामीणों के लिए राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक, आथिक, साहित्यिक, सांस्कृतिक 
आदि कार्यक्रम विभिन्न रेडियो-स्टेशनों से प्रसारित किये जाते हैं। हमारे देश की 
सांस्कृतिक प्रगति में ध्वनि-विस्तार का विशेष महत्त्व है। संगीत व साहित्य को इसने 
खूब प्रोत्साहित किया ओर लोगों को एक नवीन सांस्कृतिक दृष्टिकोण प्रदान किया । 
इसके अतिरिक्त विचार व संस्कृति के क्षेत्र में इसने पूर्व व पश्चिम के मध्य घततिष्ठ 
सम्पर्क स्थापित कर दिया । 


बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ में और विशेषकर प्रथम विश्वयुद्ध के समय वायु- 
यानों का प्रयोग केवल युद्ध में ही होता था; परन्तु इस महायुद्ध के पश्चात्‌ वायुयानों 
का उपयोग असैतिक कार्यों के लिए मी होने लगा। हमारे देश में भी इसके लिए 
Civil Aviation Department की स्थापना की गयी और वायुयान चलाने के 
लिए तथा उससे सम्बन्धित अन्य कार्यों के शिक्षण की सुविधा सहारनपुर में Civil 
Aviation Training Centre की स्थापना करके की गयी । दक्षिण-पूर्वी एशिया में 
यह केन्द्र सर्वोत्तम माना गया है। 948 ई० में इलाहाबांद में भी ऐसा ही एक केन्द्र 
स्थापित किया गया । इसके अतिरिक्त भारत में 24 सहायता-प्राप्त फ्लाइंग क्लब 
तथा 3 सरकारी ग्लाइडिग क्लव हूँ, जहाँ विमान-चालकों को शिक्षा दी जाती है। 
सरकारी वायुयानों के अतिरिक्त देश के विभिन्न प्रान्तों में यात्रियों की सुविधा के हेतु 
वायुयान चलते हैं एवं देश के समस्त नगर एयर सर्विसेज (^ 9९7४।०९ऽ) द्वारा जोड़ 
दिये गये हैं । इस दिशा में दिन-प्रतिदिन प्रगति हो रही है, विश्व के विभिन्न देशों की 
अपनी-अपनी एयर सर्विसेज हैं, जिनसे उन्हें कई गुना लाम प्राप्त होता है । भारत ने 
भी बाह्य देशों में वायुयान द्वारा जाने वाले यात्रियों की सुविधा के हेतु ।953 ई० में 
एयर इण्डिया इण्टरनेशनल लिमिटेड (Air India Internationa] L.(.) की 
स्थापना की जिसके अन्तर्गत वायुयान अन्तर्राष्ट्रीय वायृयागों में चलते हैं। इसके 
अतिरिक्त सोलह विदेशी कम्पनियों के वायुयान भी हमारे देश में आते-जाते हैं। 
कम्पनियों के साथ मारत सरकार ने यातायात सम्बन्धी समझौते किये हैं। इन 
सबके परिणामस्वरूप देश में वागरुयाने-यातायात को खूब प्रोतक्षाहन प्राप्त हो रहा 
है । इन वायुयाचों में यात्री ही नहीं आते-जाते अपितु डाक ओर माल भी भेजा ओर 


लाया जाता है। 
/ 5, नदियों के जलमार्ग--रेलों के विस्तार के पूर्व भारत में नदियाँ यातायात 
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का साधन थीं । सिन्धु नदी में समुद्र से लेकर अटक तक एक सहस्त मील की दूरी तक 
नावें चलती थीं, चिनाव में आठ सो मील की दूरी वजीराबाद तक, सतलज में आठ 
सो मील की दूरी लुधियाना तक, गंगा में कानपुर और जमुना में आगरा तक नावें 
चलती थीं । परन्तु आज ये नदियाँ इतनी दूरी तक नौवहन (2४:80) के योग्य 
नहीं हैं क्योंकि अंग्रेजी शासन के युग में नदियों के यातायात को उन्नत करने का कोई 
विशेष प्रयत्न नहीं किया गया । रेलों व मोटरों के बढ़ते हुई वायायात ने भी नदियों 
के यातायात को भारी क्षति पहु चायी । कलकत्त ओर इलाहाबाद के बीच गंगा नदी 
में और सिन्धु तथा ब्रह्मपुत्र नदियों में यात्री और माल ढोने के लिए नावों के स्थान 
पर स्टीमरों की व्यवस्था की गयी | गंगा व सिन्धु में तो यह नियमित नौवहन की 
व्यवस्था दीं काल तक न चल सकी परन्तु ब्रह्मपुत्र में आठ सो मील दूर डिब्रूगढ़ तक 
स्टीमर-व्यवस्था बनी रही। दक्षिण मारत में कतिपय नदियों ओर उनकी नहरों 
में नोवहन-व्यवस्था आज भी विद्यमान है । मद्रास प्रान्त में गोदावरी व कृष्णा नदी 
की नहुरें व वर्किघम नहर यातायात के अच्छे साधन हैं । उड़ीसा में भी ।50 मील 
तक नहर नौवहन के लिए उपयुक्त है। पश्चिम बंगाल में नदियों द्वारा माल लाया 
ओर ले जाया जाता है। कलकत्ता से नावों ओर स्टीमरों द्वारा वहुतसा माल देश के 
आन्तरिक भागों में आता और जाता है। मारत सरकार ने डेन्यूब कमीशन के सदस्य 
ओर नदियों के नौवहन के विषय में निपुण ओटो पॉपर (0६० P०९) को भारत 
में नदियों के नौवहन की जाँच करने एवं उसकी प्रगति के लिए सुझाव रखने के हेतु . 
नियुक्त किया था । 

6. बन्दरगाह्‌--भारत के बाह्य और आन्तरिक व्यापार के हेतु अंग्रेजी शासन 
में नवीन बन्दरगाहों का निर्माण हुआ है। ये बन्ररगाह देश के समस्त प्रदेशों से 
रेलों द्वारा सम्बन्धित हैं । देश के वाह्य व्यापार को इनसे खूब प्रोत्साहन प्राप्त हुआ । 
इन बन्दरगाहों में बम्बई. कलकत्ता, कोचीन, मद्रास और विजग।पट्टम प्रमुख हैं । इनके 
अतिरिक्त पश्चिमी समुद्रतट पर पोरवन्दर, बालासोर, भावनगर, कालीकट व मंग- 
लोर; कच्छ में कच्छ, माण्डवी, द्वारका व काँधला ; पूर्वी तट पर कुड्डलोर, कटक, 
गोपालपुर, काकिनाडा, मछलीपट्टम व तूतीकोरन तथा दक्षिण में मनार को खाड़ी में 
लंका से 2! मील दुर धनुषकोडी बन्दरगाह हैं । 

साहुकार और बेंक 

देश के आथिक जीवन में घन के लिए साहूकारों ओर बैंकों का सदैव महत्त्व रहा 
है । भारत में आधुनिक बेंक-व्यवस्था का सूत्रपात अंग्रेजी शासन में हुआ । इसके पूवं 
देश में साहुकार-वर्ग बैकों का कायं करता था । ये साहुकार विभिन्न प्रान्तों में महाजन, 
मारवाड़ी, चेट्टी, सर्राफ, सेठ आदि नामों से प्रख्यात थे। ये स्वयं विभिन्न प्रकार का 
व्यापार करते थे, उत्पादन का कायं भी करते थे एवं अनेक व्यक्तियों को ऋण भी देते 
थे । प्रमुख व्यापारिक नगरों ओर मण्डियों में इनकी आढ़त होती थी जिनके द्वारा ये 
अपना वाणिज्य-व्यवसाय करते थे । देश के विभिन्न भागों में इनकी उत्तम साख होती 


शी एवं हुण्डियों द्वारा रुपयों का भुगतान करते थे । ईस्ट इण्डिया कम्पनी के प्रारम्भिक 


शासनकाल में साहूकारों को व्यवस्था चलती रही । अठारहवीं शताब्दी में तो स्वयं 
ईस्ट इण्डिया कम्पनी भी अपने ऋण व रुपयों के भुगतान के हेतु देशी साहुकारों 
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का आश्रय लेती थी । बीसवीं सदी में देश में आधुनिक बैंकों की व्यवस्था स्थापित हो 

जाने पर भी साहूकारों का अस्तित्व विलुप्त नहीं हुआ । छोटे-छोटे कस्बों और ग्रामो 

के आथिक जीवन में आज भी ये महत्त्वशाली हैं । कृषकों, शिल्पियों, श्रमजीवियों, 

मध्यम-वर्ग के लोगों एवं छोटे-छोटे व्यापारियों को आज भी इन साहूकारों की शरण 

लेनी पड़ती है । कतिपय छोटे-छोटे व्यवसायों में भी ये पूंजी लगाते हैं एवं लोगों को 

ऋण देते हैं। परन्तु इनके ब्याज की दर इतनी अधिक होती है ओर ऋण देने के ढंग 

इतने अवांछनीय होते हैं कि ऋण लेने वालों के लिए ये घातक प्रमाणित हुए हैं । 

इनसे निर्धनों एवं मध्यम-वगं की दरिद्रता न्यून होने की अपेक्षा अधिक बढ़ गयी । 

फलतः देश के आथिक जीवन का सन्तुलन डाँवाँडोल धोता रहा । 

भारत में आधुनिक वैंक-व्यवस्था का प्रादुर्भाव अठारहवीं शताब्दी में बम्बई ओर 

कलकत्ता में विद्यमान अंग्रेजी एजेन्सियों के बैंकों से हुआ | ये वैक अपने-अपने नोट 

प्रचलित करते थे और ईस्ट इण्डिया कम्पनी के व्यापार में सहायता करते थे इसके 

बाद प्रेसीडेन्सी बैंक स्थापित हुए । सर्वप्रथम कलकत्ता में | 806 ई० में बैंक आव बंगाल 

स्थापित हुआ, ।840 ई० में बैंक आव बौम्बे और ]843 ई० में बेंक. आंब मद्रास 

का जन्म हुआ । 862 ई० के पूर्व ये बैंक ईस्ट इण्डिया कम्पनी को ऋण देते थे व 

अंग्रेज व्यापारियों को उनके व्यापार के लिए आथिक सहायतां प्रदान करते थे एवं 

नोट भी चलाते थे । इन बैंकों पर सरकारी नियन्त्रण रहता था । 862 ई० में ये 

नोट चलाने के अधिकार से बंचित कर दिये गये, पर प्रान्तों के विभिन्न नगरों में इन्हे 

सरकारी खजाने का कार्य सौंपा गया। ।92] ई० में तीनों प्रेस डेन्सी बैंकों को मिलाकर 

इम्पीरियल बैंक की स्थापना की गयी । इसका भी भारतीय सरकार ने राष्ट्रीयकरण 

करके इसे स्टेट बैंक का नाम दे दिया है ।836 ई० से ही एक केन्द्रीय बैंक के निर्माण 

करने का विचार चल रहा था । ।859 व 867 ई० में पुनः इस पर विचार किया 

गया। 93 ई० में चेम्बरलेन कमीशन और वाद में हिल्टन-यंग कमीशन ने इस 

विषय पर सावधानी से विचार कर एक विशिष्ट केन्द्रीय बेक स्थापित करने का 

सुझाव रखा । फलतः 934 ई० में भारत की व्यनस्थापिका-समा ने रिजव बेंक आथ 

इण्डिया एकट स्वीकृत किया और 935 ई० में रिजर्व बैंक आव इण्डिया स्थापित 

होकर उसका कायं प्रारम्म हो गथा । भारत सरकार के नोट निकालने का कार्य इसी 

बैंक का है । 949 ई० में इस बैक का राष्ट्रीयकरण हो गया। देश के समस्त राष्ट्री य- 
कृत बैंकों पर इसका नियन्त्रण है। इससे इन बैंकों के असफल होने या दिवाला निका- 
लने की सम्भावना नहीं रही । 

रिजर्थ बैंक ओर स्टेट बैंक के अतिरिक्त देश में विदेशी एक्सचेंज बैंकों की 

शाख्राएँ मी हैं। इनके प्रमुख दफ्तर अमरीका, इंगलैण्ड या अन्य देशों में हैं । 
इनका कार्यं आयात-निर्यात व्यापार में मुद्रा-विनिमय करना है, परन्तु ये मारत में 
बिदेशी व भारतीय व्यापारी-वर्ग की आवश्यकताओं को पूर्ण करने में सर्वथा असमर्थ 
रहे । अतएव अनेक उद्योगपतियों ओर धनिकों ने ज्वाइण्ट स्टॉक बैंकों की स्थापना 
की । ज्यों-ज्यों वाणिज्य-व्यापार ओर पूजी में वृद्धि होती गयी, त्यों-त्यों ये बैंक भी 
बढ़ते गये । बीसवों शताब्दी के प्रारम्भ में स्वदेशी आन्दोलनों ने इन बैंकों को खूब 
प्रोत्साहन दिया । 93 ई० ओर बाद में !930ई० के आसपास आथिक कठिनाइयों 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


432 भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


के कारण इनमें से अनेक बैंक असफल हो गये । द्वितीय महायुद्ध के समय और उसके 
बाद भी इन बैंकों की संख्या में वृद्धि होती रही । स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ भारतीय 
वाणिज्य-व्यवसाय में उत्तरोत्तर वृद्धि हुई। परिणामस्वरूप, इन बैंकों की शाखाओं 
को संख्या भी बढ़ी एवं उनका संगठन भी सुदृढ़ हो गया तथा व्यापारी-वगं भी इनका 
उपयोग दिन-प्रतिदिन अधिक कर रहा है । परन्तु फिर भी भारत जसे विशाल उप- 
महाद्वीप के आथिक संगठन व व्यापारिक विस्तार की इष्टि से ये यथेष्ट नहीं हैं। 

इन बैंकों के अतिरिक्त भारत में कोआपरेटिव बेक भी हैं जो सहकारिता- 
आन्दोलन की छाया में पनप रहे हैं। पंजाब, बम्बई, बंगाल, मद्रास, उत्तर प्रदेश 
आदि समस्त प्रान्तों में ऐसे कोआपरेटिव बैंक हैं जो प्रधानतया कृषि की उन्नति और 
कृषकों की आथिक दशा सुधारने के लिए स्थापित किये गये हैं । 

ऊपर हमारे आथिक जीवन में हुए युगान्तर और आधुनिकीकरण का विवेचन 
किया गया है। हमारे सामाजिक ओर धामिक जीवन में भी ऐसे ही क्रान्तिकारी परि- 
वर्तेन हुए जिनसे घ्म, समाज व देश. की कायापलट हो गयी और एक नवीन आधुनिक 
युगं का श्रीगणेश हुआ । अब हम इसका पूर्ण विवेचन करेंगे । 

सामाजिक तथा धामिक सुधार-आन्दोलन 

अठारहवीं शताब्दी के उत्तराद्ध काल में भारत में अंग्रेजी साम्राज्य की नींव 
पड़ चुकी थी । पश्चिम की राजनीतिक सत्ता की प्रस्थापना के साथ-साथ पाश्चात्य 
संस्कृति की आँधी भी देश को झकझोरने लगी थी। ब्रिटिश सत्ता के विकास ने 
पुरानी घामिक व सामाजिक व्यवस्था पर प्रवल आघात किया । हम अपने सांस्कृतिक 
पतन की निम्ततम अवस्था में थे एवं हमारे नवसृजन की 'शक्ति एकदम शिथिल व 
निश्चेष्ट हो गयी थी । हम एक अभूतपूर्व सांस्कृतिक संकट की चिन्ताजनक दशा में 
से गुजर रहे थे। यदि हमारा एक कट्टरपंथी जनःवर्ग केवल धार्मिक कूप-मण्ड्कता 
ओर अन्ध-विश्वासों व रूढ़ियों के साथ चिपके रहने में ही जीवन की सार्थकता समझ- 
कर किसी प्रकार के पुनसंस्कार को अस्वीकृते करने पर तुला बैठा था तो दूसरी ओर 
पश्चिमी सभ्यता से प्रभावित शिक्षित भारतीयों का धो रे-धी रे ऐसा वर्ग समाज में उत्पन्न 
हो गया था जो अपनी निजी संस्कृति को हेय मानकर प्रत्येक बात के लिए पश्चिम 
की ओर सतृष्ण नयनों से निहारने लगा था ओर पाश्‍चात्य सभ्यता के रंग में अपना 
रंगे बदलने की ओर प्रवृत्त हो रहा था। इस वर्ग ने भारतीय घामिक और सामाजिक 
व्यवस्था को निरर्थक वताया। देश में और विशेषकर बंगाल में ईसाई धर्म ओर 
पाश्चात्य सभ्यता का प्रचार जोरों से बढ़ने लगा। फलतः अनेक शिक्षित हिन्दू 
स्वतन्त्रता-युद्ध के पूवं ईसाई हो गये थे, जैसे कृष्णमोहन बनर्जी, लालबिहारी दे, 
कवयित्री तोरुदत्त के पिता गोविन्ददत्त आदि। ऐसे अन्धकारपूर्ण वातावरण की 
डॉवॉडोल स्थिति में कतिपय ऐसे लोगों का प्रादुर्माव भी हुआ जो इस निष्कर्ष पर 
पहुचे कि हिन्दू धमं व संस्कृति में उतनी श्रेष्ठता व महानता निहित है, जितनी अन्य 
धर्मों व संस्कृतियों में । ये लोग विक्ृतियों को दुर करने के लिए धामिक व सामाजिक 


3 हे वा को बोर प्रवृत्त हुए । इनमें राजा राममोहन राय अग्रगामी थे और 


को ब्रह्मसमाज सर्वप्रथम सुधारवादी आन्दोलन: था । 
` यहाँ यह बात विशेष रूप से उल्लेखनीय है.कि ये घामिक व सामाजिक सुधार 
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भारतीय नवाभ्युत्थान (।२००६।४७३००९) के परिणाम थे । यह एक ऐतिहासिक सत्य 
है कि प्रत्येक देश में नवाभ्युत्थान के युग के वाद सुधार का युग आता है, जैसा यूरोप 
में नवाभ्युत्थान के पश्चात्‌ हुआ | भारत में भी हमारे सामाजिक सम्बरधों में, हमारे 
जीवन के साधारण हृष्टिकोण में एवं हमारे घामिक सिद्धान्तों, प्रथाओं व रूढ़ियों में 
परिवर्तन हुए । समाज व धर्म का सम्पूर्ण ढाँचा बदला जाकर घामिक व सामाजिक 
क्षेत्र में अनेक सुधारों का श्रीगणेश हुआ । 

राजा राममोहन राय और ब्रह्मसमाज--राजा राममोहन राय (772-833 
ई०) बंगाल के छोटे से ग्राम राधानगर के एक ब्राह्मण जमींदार रमाकान्त राय के पुत्र थे। 
संस्कृत, फारसी, बेंगला, आरवी व अंग्रेंजी का अध्ययन करने के पश्चात्‌ ये ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी के अधीन रंगपुर की कलक्टरी में नौकर हो गये ओर शीघ्र ही अपनी 
प्रतिभा के बल पर एक साधारण क्लकं की स्थिति से उठकर जिले की दीवानगीरी के 
ऊँचे पद पर पहुँच गये । इसी बीच इन्होंने लैटिन, ग्रीक व हिब्रू भाषाओं की जानकारी 
कर ईसाई धमं का गहन अध्ययन किया । हिन्दू घमं शास्त्र, वेद, उपनिषद्‌ तथा वेदान्त 
आदि का मनोयोगपूर्वक अनुशीलन वे पहले ही कर चुके थे। अपना सारा समय लोक- 
हित और जीवनादशं की सिद्धि में लगाने के उद्देश्य से उन्होंने चालीस वषं की मायु 
में अपने उच्च सरकारी पद से त्याय-पत्र दे दिया ओर 8.4 ई० के लगभग स्थायी रूप 
से कलकत्ते में बस गये । यहीं से उनके जीवन का सबसे महत्त्वपूर्ण अध्याय प्रारम्भ 
होता है। 

ईसाई धर्म के सिद्धान्तों व यूरोप के उदार विचारों से वे अत्यधिक प्रभावित 
हुए थे एवं इस निष्कर्ष पर पहुंचे थे कि यदि देश को निराशावाद से छुटकारा पाना 
है तो हिन्दू घमं में तथा हिन्दुओं के रीति-रिवाजों में आमूल सुधार करना अनिवायें 
है । इसका परिणाम यह हुआ कि उन्होंने 85 ई७ में 'आत्मीय सभा' नामक एक 
सुघारक संस्था को स्थापना की, 89 ई० में कलकत्ता पूनीटेरियन कमेटी (U!- 
tarian Committee) और 20 अगस्त, !828 ई० को ब्रह्मसमाज की स्थापना की | 
ब्रह्मसमाज की प्रतिष्ठा कर उन्होने किसी नवीन मत-मतान्तर या पृथक्‌ सम्प्रदाय को 
खड़ा करने का प्रयास नहीं किया, अपितु समस्त फर्मों की उच्च शिक्षाओं के तत्त्व से 
अभिसिचित एक सामास्य पृष्ठभूमि मात्र उन्होंने तैयार की थी जिसकी परिधि में एकत्र 
होकर बिना किसी भेदभाव के समी एक ही ईश्वर की आराधना-उपासना में प्रवृत्त 
हो सकें । इस समाज के प्रमुख सिद्धान्त एक ही ईश्वर की उपासना और मनुष्य के 
प्रति बन्धुत्व की भावना एवं सभी धर्मों व उनके घामिक ग्रन्थों के प्रति श्रद्धा उत्पन्न 
करना था । इस प्रकार राजा राममोहन राय ने जाति-बन्घनों, सूति-पूजा और यज्ञ व 
बलि-प्रथा का खण्डन किया एवं विश्व-वन्धुत्व तथा प्रेम का समर्थेन किया । राजा 
राममोहन राय की मृत्यु के पश्चात्‌ देवेनद्रनाथ टैगोर ओर केशवचन्द् सेन ने ब्रह्म- 
समाज को अधिक प्रगतिशील बनाया । केशवचन्द्र सेन ईसाई घमं से अधिक प्रभावित 
होने के कारण ब्रह्मसमाज को ईसाई धमं के सिद्धान्तो के अनुसार चलाना चाहते थे । 
अतएव देवेन्द्रनाथ व केशवचन्द्र कमी एकमत न हुए और समाज दो दलों में विभक्त 
हो गया--पहला “आदि ब्रह्मसमाज' और दूसरा 'साघारण ब्रह्मसमाज' । प्रथम को 
देवेद्धनाथ और द्वितीय को केशवचन्द्र सेन चलाते रहे | केशवचन्द्र ने प्रचा रार्थे पर्यटन 
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प्रारम्भ किया, जिसके फलस्वरूप बम्बई में भ्रार्थेनासमाज' और मद्रास में 'वेदसमाज' 
की स्थापना हुई । ]88! ई० में पुनः मतभेद हो जाने के कारण केशवचन्द्र सेन ने 
'नवविधान समाज” की स्थापना की । “नवविधान” समन्वयात्मक घर्म था, उसमें 
हिन्दू घामिक ग्रन्थों के अतिरिक्त ईसाई, बोद्ध ओर मुस्लिम धामिक ग्रन्थों से भी अनेक 
बातें ली गयी थीं । ब्रह्मसमाज की बोद्धिक अनुभूति, विशुद्ध अध्यात्मवाद तथा सक्रिय 
समाज-सेवा ने काफी जन-समुदाय को आकृष्ट कर लिया । इसने लोकप्रिय घमं को 
बिशुद्ध करने, बाल-विवाह तथा सती-प्रथा जैसी सामाजिक कुरीतियों का अन्त करने 


तथा हिन्द्र धर्म को सुहृढ़ बनाने एवं आन्तरिक सामाजिक सुधारों के हेतु मागे सुलम _ 


कर दिया । इसने मूति-पूजा, अनेकेशवरवाद, जातियों की कटुरता व अस्पृश्यता का 
घोर विरोध किया एवं शिक्षा के प्रचार व समाज-सुधार में प्रशंसनीय कार्य किया । 
प्रोफेसर एच० सी० ई० जकरिया ने अपनी पुस्तक, "२७०३५८७०६ [०4/8' में पुष्ठ 23 
पर लिखा है कि “राजा राममोहन राय ओर उनका यह ब्रह्मसमाज ही हिन्दू धमे, 
समाज या राजनीति के क्षेत्र में समुच्छवसित उन समी सुधारमूलक आन्दोलनों की 
युगधाराओं के मुल खरोत के रूप में हमें दिखायी देते हैं, जिन्होंने विगत सो वर्षों में 
भारत को हिलाया ओर जगाया है, ओर जिनके कारण इस देश के वर्तमान युग में 
ऐसा अद्भुत पुनरुत्थान हो पाया है।” वास्तव में राजा राममोहन राय व उनके ब्रह्म- 
समाज से ही आधुनिक सामाजिक सुधार के युग का प्रारम्भ होता है। 
` यद्यपि राजा राममोहन राय की सेवाएँ घामिक सुधार के कार्यों में अधिक थीं, 
परन्तु भारतीय इतिहास में वे भारत के महतत्वशाली धर्मनिरपेक्ष आन्दोलन के जन्म- 
दाता माने जाते हैं । वास्तव में, वे आधुनिक विचारों के पैगम्बर और भारत के सर्व- 
प्रथम आधुनिक व्यक्ति थे । घमं, दर्शंन-समाज, राजनीति, शिक्षा, साहित्य आदि 
हमारे राष्ट्रीय जीवन का ऐसा कोई अंग नहीं है जो उनके कार्यक्षेत्र की परिधि से 
बाहर छूट गया हो। उन्होंने सभी ओर सुधारवादी हाथ बढ़ाया ओर उन्हें अपनी 
प्रतिमा से अनुप्राणित किया । अमानुषिक सती-प्रथा के अन्त के लिए उनकी सेवाएं 
प्रसिद्ध हैं । कुछ विशिष्ट दशाओं में उन्होंने विधवा-बिवाह का समर्थन भी किया और 
“कुलीन-प्रथा' के विसंद्ध मी अपनी आवाज उठायी । जाति-प्रथा की कट्टरता की निन्दा 
कर, स्त्रियों की शोचनीय दशा का सुधार कर, उनके हितों की रक्षाकर उन्होंने सामा- 
जिक सुधार का मागं प्रदर्शित किया । स्त्रियों के सम्पत्ति विषयक अधिकार तथा अन्त- 
` जातीयं विवाह के महत्त्व पर भी उन्होंने यथेष्ट प्रकाश डाला । उन्होंने हिन्दू कानून में 
सुधार करने के लिए आवाज उठायी, मुद्रणालयों पर जो प्रतिबन्ध थे, उनका विरोध 
किया ओर इसके लिए सुप्रीम कोट तथा किंग-इन-कोंसिल को आवेदन-पत्र भी भेजे 
ओर इस प्रकार विचार-स्वातन्त्र्य का नारा बुलन्द किया था । कृषकों के हितों की 
उन्होंने रक्षा की ओर भूमि-कर में कमी करने का समर्थन क्रिया । दमनकारी भूमि- 
कानूनों के विरुद्ध उन्होने लिखित रूप में ज्वाइण्ट सिलेक्ट कमेटी को एक स्मृति-पत्र 
भेजा । उन्होंने भारतीयों को शासन तथा सेना में अधिक सम्मिलिति करने पर जोर 
दिया, ज्युरी द्वारा मुकदमे सुनने की प्रथा पर बल दिया, जज ओर मजिस्ट्रेट के पदों 
को अलग-अलग करने, दीवानी तथा फौजदारी कानूनों का संग्रह करने, नवीन 


` कानूनों के बनाने के पूर्व भारतीय वकीलों से परामर्श करते और न्यायालथ में फारसी 
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के स्थान पर अंग्रेजी भाषा के प्रचार.का खूब समर्थन किया । ये पाश्‍चात्य शिक्षा के 
समर्थक थे । 'हिन्दू कालिज,' इंगलिश स्कूल,” 'वेदान्त कालिज, आदि कलकत्ते की 
विविध आरम्मिक शिक्षण-संस्थाओं के जन्म ओर विकास के कार्य में योग देकर देश की 
वत्तंमान अवस्था को ध्यान में रखते हुए, पाश्चात्य विज्ञान के अध्ययन के लिए जोर 
देते हुए उन्होंने हमें प्रगति का एक नवीन मागे बताया । साहित्यिक क्षेत्र में भी वे 
अग्रगामी थे । उन्होंने बंगला, उदू', अरबी, संस्कृत और अंग्रेजी में अनेक पुस्तकों 
की रचना कर हमारे साहित्य को अधिक बल दिया एवं राष्ट्रीय निधि को अधिक 
सम्पन्न किया । 789 ई० में 'संवाद कोमुदी' के नाम से भारतीय तत्वावधान में 
निकलने वाले सर्वप्रथम बंगला साप्ताहिक पत्र को जन्म दिया ओर तीन वर्ष पश्चात 
फारषी भाषा में 'मिरातुल अखबार' नामक एक पत्र का भी प्रकाशन प्रारम्भ किया । 
इस प्रकार वे पत्रकला के क्षेत्र में भी हमारे अग्रदूत थे ओर राजनीति के क्षेत्र में 
नवीन युग के अग्रगण्य प्रवतंक थे । उन्होंने वेघानिक रूप से राजनीतिक आन्दोलन 
करने का मार्ग बताया । वे नव-संस्थापित विदेशी शासन-तन्त्र के साथ. सहयोग को 
नीति बरतने और उसकी सद्भावनाओं पर विशवास रखने के हिमायती थे । बाद के 
अनेक उदार नीति-धमी राष्ट्रनेताओं ने इसी नीति का अनुकरण किया । उनकी विशद 
राजनीति केवल एक जाति-विशेष के हित-अहित के संकीणें घरोंदे ही में वन्द राज- 
नीति न थी, बल्कि दह एक प्रकार के अन्तर्राष्ट्रीय आदश से ओतप्रोत थी जिसमें 
संसार भर के पीड़ित ओर शोषित-जनों के प्रति संवेदना ओर सौहाद्र की एक सच्ची 
भावना निहित थी । उनके निकट सम्पर्क में आने वाले पादरी आदम ने लिखा है, 
“स्वतन्त्रता की लगन उनकी अन्तरातमा की सवसे जोरदार लगन थी, और यह प्रवल 
भावना उनके घामिक, सामाजिक, राजनीतिक सभी कार्यों में फूट-फूट कर टपको पड़ती 
थी ।” वे ही इस आधुनिक युग में सबसे प्रथम थे जो समुद्र-यात्रा के सामाजिक निषेध 
का उल्लंघन करके इ गलैण्ड गये और वहाँ पश्चिम को भारत का श्रातृत्व का सन्देश 
सुनाया एवं आने वाली पीढ़ियों के लिए उस नयी दुनिया से परिचय पाने का मागे 
खोल दिया । इ गलैण्ड में रहकर उन्होंने भारत की तत्कालीन रेवेन्यू व जुडीशियल 
ब्यवस्थाओं पर अपने स्पष्ट विचार प्रदर्शित करते हुए देशकी जनता की यथार्थ 
स्थिति व आवश्यकताओं पर पूर्ण प्रकाश डाला, और भारत के सम्बन्ध में पश्चिम में 
व्याप्त गलत धारणाओं को दूर करते हुए वहाँ के सामयिक पत्रों में लेख लिखकर समी 
प्रकार से मारत की प्रतिष्ठा की वृद्धि करने का प्रयत्न किया । ये ही सब बातें इस 
कथन की पुष्टि करती हैं कि राजा राममोहन राय ने भारतीयों के उत्कर्षं के लिए 
उन समस्त ओन्दोलनों की नींव डाली जो उन्नीसवीं शताब्दी की विशेषता थी । 
स्वर्गीय कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ के शब्दों में, “राममोहन राय ही को भारत के आधुनिक 
युग के उद्घाटन करने का अद्वितीय सम्मान प्राप्त है।” वे न केवल भारत ही के 
प्रत्युत विश्व के अन्य महापुरुषों की श्रेणी में प्रतिष्ठित किये जाने योग्य एक 
अद्वितीय रत्न थे । वे एक महान्‌ समाज-सुघारक, विशुद्ध घर्म-भ्रव्तक, राजमीतिज्ञ, 
शिक्षाशास्त्री, साहित्य-महारथी, पत्रकार, दशेनशास्त्री व तत्त्वज्ञानी थे। उनका एक 
सार्वभौमिक व्यक्तित्व था । यदि एक ओर वे कुसंस्कारजनित अन्ध रूढ़ियों के विध्वंसक 
करे रूप में उग्र रूप से समाज के मकड़ी-जालों को झाड्ते-बुहारते दिखायी दिये तो 
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दूसरी ओर सभी क्षेत्रों में रचनात्मक कार्यों की एक ऐसी बहुमूल्य देन भी अपने पीछे 
छोड़ गये कि शायद ही किसी व्यक्ति ने इतनी विभिन्न प्रकार की देन किसी जाति 
या राष्ट्र को प्रदान की हो। वे प्रत्येक हष्टि व पहलू से इस देश के आधुनिक युग 
के पिता थे । 

प्रार्थनासमाज--महाराष्ट्र में 78.9 ई० में 'प्राथंना-सभा' नामक एक आस्तिक 
समाज की स्थापना की गयी। परन्तु इसका प्रभाव सीमित था और यह शीघ्र ही 
छिन्न-मिन्न हो गया । इसके बाद ]837 ई० में एक अन्य अधिक महतत्वशाली आस्तिक 
संस्था 'प्राथंनासमाज' का निर्माण हुआ। इसके प्रमुख उद्देश्य :  (2) विवेकपूर्ण 
उपासना करना, (2) जाति-प्रथा को अस्वीकार करना, (3) विधवा-विवाह का 
प्रचार करना, (4) स्त्री-शिक्षा को प्रोत्साहन देना, (5) बाल-विवाह का बहिष्कार 
करना, एवं (6) अन्य सामाजिक सुधार करना था । ब्रह्मसमाज के प्रभाव के अन्तरगत 
इसकी खूब उन्नति हुई। केशवचन्द्र सेन, नवीनचन्द्र राय, पी० सी० मजूमदार और 
बावू महेन्द्रनाथ वोस जैसे महान्‌ ब्रह्मसमाजियों के बम्बई में म्रमण व भेंट के लिए 
आने से प्रार्थनासमाज के कार्य को खूब प्रोत्साहन मिला । इसके कार्यकर्ताओं के 
लिए एक रात्रि-पाठशाल! खोली गयी और 'सुबोघ पत्रिका' नामक पत्र निकाला 
गया । प्रार्थनासमाज के अनुयायियों ने अपना ध्यान प्रमुखतया अन्तर्जातीय विवाह, 
विधवा-विवाह और महिलाओं तथा हरिजनों की शोचनीय दशा में सुधार करने की 
ओर अधिक माकृष्ट किया । उन्होंने पंढरपुर में अनाथाश्रम स्थापित किया और रात्रि- 
पाठशालाएँ, विधवाश्रम, अछूतोद्धार के हेतु संस्थाएँ तथा ऐसी ही अन्य उपयोगी सामा- 
जिक्र संस्थाएं निर्मित कीं। बम्बई और मन्रास प्रान्तों में भ्रार्थनासमाज की शाखाएं 
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87 ई० में वहाँ 'सावंजनिक सभा की स्थापना को, उसका मुख्य-पत्र निकालने की 
व्यवस्था की और निरन्तर वाईस वषो तकः उसके लिए कायं किया । अनेक सुधारवादी 
संस्थाओं और संघों तथा बम्बई विश्वविद्यालय से उनका दीर्घ काल तक सम्बन्ध रहाः। 
वास्तव में वे एक उदार समाज-सुघारक ' ओर सच्चे देशभक्त थे । उन्होंने सा हित्य, 
राजनीति, धर्म, शिक्षा, उद्योग-व्यवसाय, समाज आदि में अथक परिश्रम से सुधार के 
कार्य किये | समाज-सुघार के साथ-साथ वे औद्योगीकरण और राष्ट्रीय प्रगति के भी 
कट्टर हिमायती थे। महादेव गोविन्द रानाडे से नवजागरण के सन्देह को खूब प्रेरणा 
प्राप्त हुईं। निःसन्देह वे भारत के आधुनिक पुनरुत्थान के महान्‌ नेताओं में से थे। 

रानाडे की प्रेरणा से उनके आध्यात्मिक नेतृत्व के अन्तर्गत ।884 ई० में 
'डक्कन एज्यूकेशनल सोसाइटी” की स्थापना हुई । गोखले, तिलक और आगरकर जैसे 
व्यक्ति इसके सदस्य थे । इनका उद्देश्य सादा जीवन और उच्च विचार था और इन्होंने 

75 रुपये प्रति मास जैसे थोड़े से वेतन को स्वीकार कर देश के युवकों को सादे साधनों 
से शिक्षा देने का बीड़ा उठाया । इस संस्था का एक छोटा सा स्कूल था जो कालान्तर 
में प्रगति करते-करते महाराष्ट्र मे प्रसिद्ध शिक्षण-केन्द्र हो गया और आज भी पूना में 
फग्यूं सन कालिज के नाम से प्रख्यात है। 

इसी सोसाइटी के एक सदस्य गोखले ने 905 ई० में 'सोसाइटी आंब सर- 

वेन्टू्स आब इण्डिया” की स्थापना की । इस संस्था ने भी प्रार्थंन।समाज के समान 
शिक्षा और समाज-सुधार में प्रमुख माग लिया | इस सोसाइटी का मूल सिद्धान्त यह 
था कि सार्वजनिक जीवन को आध्यात्मिकता से ओतप्रोत कर दिया जाय । इस सोसाइटी 
का उद्देश्य यह था कि मारत में सेवा के लिए राष्ट्रीय मिशनरियाँ (missionarics) 
तैयार की जायं और भारतीयों के वास्तविक हितों को सवं प्रकार से प्रोत्साहित किया 
जाय। विविध क्षेत्रों में इस सोसाइटी के सदस्यों ने उसके उद्देश्यों को कार्यान्वित 
करने के सफल प्रयास किये । इसके एक प्रमुख सदस्य नारायण मल्हार जोशी ने 
बम्बई में 'सोशल सविस लीग” की स्थापना की ओर श्रमिकों की दशा सुधारने फे लिए 

“ऑल इण्डिया ट्रेड यूनियन कांग्रेस' को स्थापित किया । इसके एक अन्य दूसरे सदस्य 
और उपसमापति हृदयनाथ कु जरू ने इलाहावाद में जन-सेवा के लिए 'सेवा-समिति' 
नामक संस्था स्थापित की । सोसाइटी के सदस्य श्रीराम बाजपेयी के नेतृत्व में इसी 


. सेवा-समिति से स्काउट्स एसोसिएशन का प्रादुर्माव हुआ । सोसाइटी की मद्रास शाखा 


ने ग्रामोद्धार की ओर विशेष ध्यान दिया. और गुजरात में ठक्कर बापा के नेतृत्व में 
भीलों के उद्धार के लिए “मील सेवामण्डल' की स्थापना हुई । 

उपरोक्त वणित ब्रह्मसमाज और प्रार्थतासमाज दोनों ही नवाभ्युत्थान (९९- 
74/552९) की प्रारम्भिक उपज थे । यह पाश्चात्य विचार का परिणाम और पाश्चात्य 
विवेकशीलता के प्रति भारतीय प्रतिक्रिया का प्रतिफल था | विशिष्टता में इनसे 
विभिन्न अन्य दो उग्र सुधारवादी आन्दोलन भी इनके बाद हुए हैं जिन्होंग भारत 
के अतीत से प्रेरणा ग्रहण की एवं उसके प्राचीन घामिक ग्रन्थों से अपने मूल सिद्धान्त 
उपलब्ध किये । इन आन्दोलनों से हिन्दू धमं में नवीन स्फूति उत्पन्न हो नयी। ये 
आयसमाज और रामकृष्ण मिशन थे । 

आर्येसमाज--गुजरात के संन्यासी दयानन्द सरस्वती (।824-]883 ६०) 
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ने सुधारे हुए उग्रं हिन्द्र धमं का उपदेश दिया । उन्होंने आर्यसमाज की स्थापना की 
ओर लूथर के समान घमं में प्रविष्ट हुए दोष को दूर करने का बीड़ा उठाया एबं उप- 
निषदों तथा वेदों की प्रारम्भिक सादगी को धमे गें पुनः स्थापित करने का प्रयास 
किया । उनका आयसमाज हिन्दू धर्म कौ बैदिक आधार पर स्थापित करने का प्रयत्न 

था । उन्होंने केवल वेद को प्रमाण माना ओर उसके अध्ययन का द्वार जाति-पाँति 

का विचार छोड़ सबके लिए खोल दिया। उन्होंने अनेकेश्वरवाद, मूति-पूजा, अवतार- 

वाद एवं श्रद्धा का विरोध किया, सर्वव्यापी, सवंशक्तिमान एक ईश्वर की आराधना 

व उपासना का उपदेश दिया; जाति के प्रतिबन्धों, बाल-विवाह, अन्धरूढ़िवादिता, 

अशिक्षा, पर्दा-प्रथा, छुआछूत तथा समुद्रयात्रा-निषेध के विरुद्ध आवाज बुलन्द की एवं 

विधवो-विवाह तथा स्त्री-शिक्षा को प्रोत्साहित किया । उन्होंने वड़ी हृढ़ता से हिन्दुओं 

को अपने प्राचीन धर्म, गौरव, सभ्यता और आदश का स्मरण कराकर उन्हें स्वाव- 

लम्बी बनाने की चेष्टा को । उन्होंने विविध राष्ट्र-हितमूलक सुधारों का प्रचार कर 

भारतीय समाज को एक ही सूत्र में संगठित कर उसे अन्धरूढ़िवादिता के जंजाल से 

मुक्ति दिलायी १ इस प्रकार सांस्कृतिक पुनर्जागरण के महायज्ञ में उन्होंने महत्वशाली 

भाग लिया । ।877 ई० में आर्यसमाज की स्थापना कर उसके प्रचार से उन्होंने 

देश के घर्म-आँगन में एक व्यापक क्रान्ति का सूत्रपात किया; जिसने कालान्तर में 

हमारे जीवन.के अन्य अंगों को हिलाने में सहायता दी । उन्होंने शुद्ध-आन्दोलन को 
जन्म दिया जिसके अनुसार वहिष्कृत लोगों, अन्य धर्मावलम्बियों और ईसाई तथा 
मुसलमान बनाये हुए हिन्दुओं को पुनः हिन्दू धमं में सम्मिलित किया जाता था । इस 
साहसपूर्ण नीति ने देश के धामिक ओर सामाजिक क्षेत्र में एक नवीन क्रान्ति का स्वर 
जगांया । ल न है व्य प्रसिद्ध ग्रन्थ “सत्यार्थ प्रकाश” जिसमें वेदों की आलोचना है, उनके 
विचारों व सिद्धान्तों का प्रतिपादन करने वाला प्रतिनिधि ग्रन्थ ह । दयानन्द ने अपने 
ग्रन्थ हिन्दी में लिखकर राष्ट्रमाषा के हेतु रचनात्मक प्रयास के रूप में ठोस कदम 
बढ़ाया | इसके अतिरिक्त उनकी “स्वधमं,” 'स्वभाषा' और 'स्वदेश' की आवाज ने 
कालान्तर में इस देश में 'स्वराज्य' की आवाज बुलन्द करने में बहुमूल्य योग दिया । 
योगिराज अरविन्द घोष के शब्दों में दयानन्द सरस्वती “परमात्मा की “परमात्मा की इस विचित्र. 
Ce के एक अढ़ितीय योद्धा तथा मनुष्य और मानवीय संस्थाओं का संस्कार करने 
न i 


के एक महत्त्वपूर्ण आधारस्तम्भ 
यं के प्रधान आचाय हैं । 


आयसमाज संग्रामी प्रवृत्ति वाले हिन्दू धमं का प्रतीक है। राष्ट्रीयता के अंग 
के रूप में तथा ईसाई ध्म व इस्लाम के सिद्धान्तों के प्रतिरोध के रूप में आर्यसमाज 
का अत्यन्त महत्त्तशाली भाग रहा है। सामाजिक सेवाओं और सुधारों पर अधिक 
जोर देकर आयंसमाज उत्तर भारत में हिन्दू-पुनर्जागरण के क्षेत्र में आज भी एक 
अ महत्त्वशाली तत्त्व है। आयेसमाज देश व जाति के लिए सबल मंच बन गया । इस 
विशाल संस्था की लगभग डेढ़ हजार विविध शाखाएँ आज मी विभिन्न स्थानों में 
` प्रस्थापित हैं जिनके द्वारा जातिभेद-उच्छेद, विघवा-विवाह, अछूतोद्धार, शुद्धि-संस्का र, 


एव 


मिङ सुधार, लोक-सेवा, आदि के रूप में निरन्तर सुघार-संगठन का च्यूनाधिक 
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क्रम जारी है और अनेक विशाल कालिज, पाठशालाए और गुरुकुल उसके तत्वावधान में 
श्रेष्ठतम शिक्षण-कार्य कर रहे हैं । वास्तव में आर्यसमाज के दिव्य धामिक, सामाजिक, 
राजनीतिक ओर शिक्षण सम्बन्धी कार्यों ने भारत के राष्ट्रीय जीवन के निर्माण में 
बहुत योग दिया है । इसने हिन्दुओं के घामिक ओर सामाजिक जीवन को स्वस्थ करने 
के लिए निरन्तर संघर्ष किया और हिन्दू जाति को सबल व क्रियाशील बनाया । 
रामकृष्ण मिशन--प्राचीन या पूर्वी और अर्वाचीन या पश्चिमी विचारों का 
समन्वय रामकृष्ण मिशन में निहित है जो उन्नीसवीं शताव्दी का अन्तिम महन्‌ घामिक 
आन्दोलन था । स्वामी रामकृष्ण परमहंस (833-886 ई०) एक महान्‌ विभूति थे 
जिन्होंने अन्य सुधारकों के समान किसी समाज या संस्था की स्थापना नहीं को। उन्होंने 
अपनी इष्टदेवी काली की भक्ति, ध्यान और योग से यह अनुभव कर लिया कि सब घमं 
एक ही सनातन ध्म के अंश और अंग हैं। उन्होंने समी मत-मतान्तरों की साधन- 
प्रणालियों से ईश्वर का साक्षात्कार किया । उन्होंने देश को फिर से सब धर्मों की 
मूलभूत एकता, ईश्वर की लौकिक सत्ता एवं आध्यात्मिक जीवन को महत्ता 
में विशवास जमाने की सबल प्रेरणा दी एवं निगुंण-सगुण, एक-अनेक, हैत-मद्वैत, 


मूत्त -अमूत्तं सबका मूल्य बताकर सुन्दर समन्वय किया। वे पूर्वं और पाश्‍चात्य संस्क्ृ- 


तियों के समन्वय का स्वप्न सार्थक करने के लिए इस युग में अवतीणं हुए थे। 

इनके प्रसिद्ध शिष्य स्वामी विवेकानन्द (!86.-]902 ई०) ने इनकी मूत्यु के 
पश्चात्‌ आध्यात्मिक उत्थान और जन-सेवा का कार्ये जारी रखने के लिए “श्री रामकृष्ण 
मिशन के नाम से एक संस्था स्थापित की । ।893 ई० में शिकागो में विश्व-धर्मे- 
परिषद्‌ में वे उपस्थित हुए । वहाँ हिन्दू विचारों पर प्रवचन करते हुए साहेसपूरवेक यह 
घोषणा की कि वेदान्त समी के लिए घमं है । उन्होंने यूरोप व अमरीका में भारत के 
विशद्‌ दृष्टिकोण को प्रस्तुत करते हुए समस्त धर्मों की शाश्वत सत्य-तत्त्वों की मूलभूत 
एकता, वेदान्त की महत्ता ओर धर्म के क्षेत्र में समन्वय की आवश्यकता पर उपदेश 
दिये । इस देश में ही नहीं अपितु पाश्चात्य देशों में भी उन्होंने वेदों ओर उपनिषदों के 
प्राचीन आत्म-ज्ञान का सन्देश गुंजा दिया । विश्व के सम्मुख भारतीय संस्कृति और 
सभ्यता की श्रेष्ठता व सवोपरिता की साहसी घोषणा करने से उन हिन्दुओं में नवीन 
प्रेरणा व शक्ति का संचार हुआ जो यूरोपीय संस्कृति व सभ्यता के सम्मुख अपने को 
हेय समझते थे । इससे भारतीयों के मन में आत्म-गोरव का एक सशक्त भाव उदित 
हुआ जिससे राष्ट्रीय पुनरुत्यान के मार्ग के प्रशस्त होने में निर्दिष्ट सहायता प्राप्त हुई। 
स्वामी विवेकानन्द की शिक्षाओं ने राष्ट्रीयता, हिन्दू सभ्यता ब संस्कृति की शक्ति सें 
बुद्धि की । उन्होंने भारतीयों को नवुग की प्रेरणा दी । उनकी नसों में जागरण का 
नूतन स्वर भर, हमारी आध्यात्मिक और नैतिक भित्ति को पुनः दृढ़ बनाकर हमारे 
सर्वतोन्मुखी उत्थान की एक विशाल पृष्ठभूमि तैयार कर दी । उनके द्वारा स्थापित 
रामकुष्ण मिशन की अनेक शाखाएँ भारत व अमरीका में स्थापित हुई । इस मिशन 
को भारत की प्राचीन संस्कृति से प्रेरणा प्राप्त हुई है और यह घामिक तथा सामाजिक 
सुधार का समर्थन करता है। विशुद्ध चेदान्त सिद्धान्त इसके आदर्श हैं ओर मनुष्य की 
स्वेश्रेष्ठ आध्यात्मिकता का विकास करना इसका लक्ष्य है। भारत के विभिन्न 
स्थानों में अपनी शाखाओं द्वारा यह मिशन परोपकारिता के दिव्य कार्य ओर देश- 
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हितकारी साधनों से समांज-सेवा कर रहा है । अस्पताल खोलकर रोगियों की सहायता 


व सेवा-सुश्रूषा करना, अनाथालयों ओर आश्रमों द्वारा दीन-दुखियों को सेवा करना 
तथा विद्यालयों व वाचनालयों द्वारा ज्ञान व शिक्षा फा प्रचार करना आजकल इस 


मिशन का विशेष कार्य है । विवेकानन्द और उनके इस मिशन ने नयी परिस्थितियों 


के अनुरूप हिन्दुत्व की नयी अभिव्यक्ति के लिए असाधारण कायं किया । 
थियोसोफीकल सोसाइटी (776 Theos0phical Societ५)—875 ई० में 
त्यू याके में रूसी महिला मैडम ब्लेवेट्स्की और कर्नल एस० एस० ऑलकॉट ने थियोसो- 
फीकल सोसाइटी या ब्रह्मविद्या-मण्डल की स्थापना की थी । ।882 ई० में इस संस्था 
का अन्तर्राष्ट्रीय प्रमुख वेन्द्र अड्यार (मद्रास) हो गया ओर तव भारत से ही इसका 
प्रचार अन्य देशों को होने लगा । यह कोई साम्प्रदायिक संस्था व आन्दोलन नहीं है । 
इसका प्रमुख उद्देश्य समस्त धर्मों की मूलभूत एकता, आध्यात्मिक जीवन का महत्त्व 
ओर विश्व-बन्धुत्व का प्रचार करना है। भारत में यह संस्था डॉ० एनी वेसेण्ट के 
सभापतित्व में एक अनुपम शक्ति हो गेयी और इसने विश्‍व का और विशेषकर भारतीयों 
का भारतीय संस्कृति और हिन्दू घमं की उत्कृष्टता की ओर ध्यान आकर्षित कर 
घामिक सहिष्णुता पर अधिक जोर दिया । इसने भारत में हिन्दू घर्म की जागृति की 
प्रेरणा दी ओर शिक्षा तथा समाज-सुधार के अनेक कार्ये किये । इसने बनारस, मद्रास, 
मदनपल्ली आदि स्थानों में साधारण व उच्च शिक्षा के साथ-साथ वैज्ञानिक हिन्दू धर्म 
के अध्ययन का भी प्रयत्न किया । इसका स्थापित किया हुआ बनारस का सेष्ट्रल हिन्दू 
कालिज बनारस हिन्दू यूनीवर्धिटी में परिवर्तित हो गया। इसी संस्था ने सर्वप्रथम 
अछूतों के लिए पाठशालाएँ निर्माण कर राष्ट्रीय कार्य की ओर ठोस कदम बढ़ाया । 
थियोसोफीकल सोसाइटी द्वारा स्थापित केन्द्रों और संस्थाओं का वातावरण वड़ा विशुद्ध 
ओर शिक्षाप्रद रहा है और इनसे भारतीय संस्कृति के पुनर्जागरण में खूब प्रोत्साहन 
मिला है । इस संस्था ने भारतीयों में नवीन प्रेरणा-शक्ति, अतीत में श्रद्धा, भविष्य में 
विश्वास व आशा उत्पन्न की एवं हिन्दू मस्तिष्क में घामिक हीनता की भावना को दूर 
कर आत्म-गौरव की नवीन भावना का संचार किया। थियोसोफीफल सोसाइटी के 
आन्दोलन ने हिन्दू धर्म की प्राचीन रूढ़ियों, विश्वासों और कर्मकाण्ड का प्रबल वैज्ञा- 
निक समर्थेन कर प्राचीन भारतीय आदर्शों और परम्पराओं को पुनरुज्जीवित किया 
हैं। आधुनिक काल में समस्त भारत में व्याप्त अपनी विभिन्नः शाखाओं सहित यह 
संस्था सामाजिक व धामिक सुधारों एवं राष्ट्रीय निर्माण-कार्यों के लिए एक महत्त्वपूर्ण 

अंग रही है। 

राधास्वामो सत्संग--राघाध्वामी सत्संग की स्थापना 86] ई० में शिव- 
दयाल जी (।878-878 ई०) ने आगरा में की। इस संस्था के छठे गुरु स्वामी 
आनन्दस्वरूप के समय में इसने आश्चर्यजनक प्रगति की ओर दयालबाग नामक एक 
उन्नतिशील ओर ओद्योगिक उपनिवेश की स्थापना की । राघास्वामी ईश्वर का नाम 
है ओर वे स्वयं पृथ्वी पर मनुष्य के रूप में अवतरित हुए थे एवं उन्होंने अपना नाम 
सन्तसङ्ग बतलाया था । इस प्रकार राधास्वामी सत्संग के गुरु ईश्वर के अवतार 
माने जाते हैं और इसी से संस्था में गुरुभक्ति की प्रधानता है । इस संस्था के अनुयायी 


न बिना किसी जाति-पाँति व भेद-माव के ईश्वर की आराधना करते हैं । ये ईश्वर, संसार 
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व जीवात्मा को सत्य मानते हैं । कबीर, दादू, नानक आदि सन्तों को वाणियाँ इनके 
धाभिक ग्रन्थ हैं । वास्तव में ये समस्त धर्मों को समान मानते हैं तथा प्रेम व आतुत्व 
का प्रचार करते हैं। संक्षेप में राधास्वामी सत्संग भक्ति-मार्ग व योग-मागे का एक 
मिश्रण है। इस संस्था ने धामिक जागृति के साथ औद्योगिक प्रगति कर, जाति के 
प्रतिबन्धों का बहिष्कार कर, शिक्षा का प्रसार कर सांस्कृतिक जागरण और राष्ट्र- 
निर्माण के कार्य में बहुमूल्य योग दिया । 

विभिन्न धामिक श्रान्दोलनों में समानता--जैसा ऊपर वर्णित है, अठारहवीं 
शताब्दी में हिन्दू धमं, समाज, सभ्यता व संस्कृति का खूब पतन हो चुका था। इस 
पतन से देश का उद्धार करने के लिए अनेक सुधारकों का प्रादुर्भाव हुआ । इन्होंने अपने- 
अपने ढंग के आन्दोलनों में सांस्कृतिक पतन की वीमारी को रोकने की चेष्टा की । 
परिणामस्वरूप, हमें उनके आन्दोलनों में अनेक समानताएँ हष्टिगोचर होती हैं ओर 
उनके मूलभूत सिद्धान्तो में मी काफी साम्य है। इस कथन की पुष्टि निम्नलिखित 
विवेचन से स्पष्ट हो जाती है : 

।. समस्त धामिक आन्दोलनों का अ(रम्म प्राचीन हिन्दू धरम के सिद्धान्तों पर 
हुआ और सबको हो भारतीय संस्कृति से प्रेरणा भ्राप्त हुई है । 

2. बहुदेववाद का सभी ने खण्डन कर एकेश्वरवाद पर अधिक बल दिया। 

3. सबने हिन्दू धमं की अन्धरूढ़िवादिता, कुरीतियाँ और कुसंस्कारों को दूर 
कर धमं के वास्तविक विशुद्ध रूप को प्रकट करने का प्रयास कियो। 

4. सभी ने बाह्य आडम्बरों का परित्याग कर, विशुद्ध आचरण, निगुण 
आराघना, आध्यात्मिक उपासना एवं नैतिक जीवन का उपदेश दिया । 

5. सभी ने समस्त घरों की मूलभूत एकता का प्रदर्शन किया तथा समस्त धर्मों 
के प्रति सहिष्णता की भावना जाग्रत कर हिन्द्र विचार एवं भारतीयों की मनो- 
वृत्ति को अधिक उदार कर दिया। 

6. वर्ण-व्यवस्था की जटिलता, जाति-पाँति के कठोर प्रतिबन्धों तथा सम्प्रदायो 
के पारस्परिक विभेदों का घोर विरोध एवं एकता के सूत्र में सुसंगठित समाज के 
निर्माण पर अधिक बल दिया । 

7. समी ने देश के अतीत के वैमव व महानता का वर्णन किया जिससे राष्ट्रीयता 
के विकास में सहायता मिली । 

8. सबने भारतीय स्त्री समाज को हीन दशा की मोर जनता का ध्यात आक्रुष्ट 
कराया भौर उनके उद्धार व प्रगति के हेतु प्रयत्न किये । 

9. सभी ने भारतीयों के हृदयों में अपने देश, घर्म व संस्कृति के प्रति प्रेम 
उत्पन्न कर राष्ट्रीय भावना में मूल्यवान योग दिया । 

धामिक झान्दोलनों का परिणाम--उपरोक्त वर्णित इन आन्दोलनों से हिन्दू 
समाज में देशव्यापी ऋन्ति हो गयी ओर सामाजिक सुधारों तथा देशहित के कार्यो 
के लिए व्यक्तिगत और सामूहिक रूप से प्रयत्न करने की खूब प्रेरणा मिली । जाति- 
प्रथा की जटिलता, सती व पर्दा-प्रथा, बाल-विवाह्‌, बहु-विवाह, छुआछूत, अन्ध- 
विश्वास आदि नष्ट हो गये तथा विधवा-विवाह व स्त्री-शिक्षा को प्रोत्साहन मिला 
ओर स्त्रियों को समान अधिकार प्राप्त हो गये । इन आन्दोलनों से नैतिकता ओर धमं 
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के नवीन विचार जाग्रत हुए, भंविष्य की उन्नति के लिए प्रेरणा प्राप्त हुई, समाज 
च घं दोनों का परिमार्जन हुआ जिससे नवीन भारत का प्रादुर्भाव हुआ। इसके 
अतिरिक्त इन आन्दोलनों से जो नवीन हिन्दू धर्म उत्पन्न हुआ, उसने शोषित ओर पीड़ित 
मानवता की सेवा-सुक्षूषा करने का बीड़ा उठाया । भारत के सांस्कृतिक इतिहास 
में इन आन्दोलनों की यह बड़ी भारी देन है। 
यदि इन आग्दोलनों के परिणामस्वरूप हिन्दुओं में नवजीवन का संचार हुआ 
और राष्ट्रीयता की जागृति हुई तो मुसलमान भी इससे प्रभावित हुए विना न रहे । 
उनके समाज में मी धामिक आन्दोलनों की लहर दौड़ पड़ी । इसका विवेचन करना 
यहाँ भप्रासंगिक न होगा । 
मुसलमानों में धामिक आन्दोलन--यद्यपि मध्य-युग में मुसलमान शासक थे ( 
परन्तु आधुनिक युग में शासन-सत्ता धीरे-धीरे उनके हाथों से चली गयी थी । अंग्रेजी 
शासन के प्रारम्भिक युग में वे बड़े-बड़े पदों से वंचित नहीं हुए, अपितु कला ब 
कौशल भी उनके हाय से लगभग निकल गया था । अपनी आथिक स्थिति व सामा- 
जिक दशा के कारण दीर्घ काल तक मुसलमान अंग्रेजी शिक्षा व पाश्चात्य सभ्यता 
से बंचित ही रहे | यद्यपि उनका समाज इस्लाम के कारण छुआछूत और जातीय भेद- 
भाव से मुक्त था तथापिं उसमें बाल-विवाह, बहु-विवाह ओर पर्दा-प्रथा दीर्घ काल से 
प्रचलित थी । कालान्तर में उनके सामाजिक ओर घामिक क्षेत्र में अनेक कुसंस्कार, 
कुरीतियां और अन्धरूढ़वादिता घर कर गयी । 
वर्तमान युग में नवाभ्युत्थान जागृति के फलस्वरूप भारतीय मुसलमानों में भी 
प्रतिक्रिया हुई । हिन्दुओं से नव-जागरण और घामिक आन्दोलनों ने इसे और अधिक 
बल दिया । फलतः भारतीय मुसलमान भी अपने घामिक और सामाजिक जीवन 
को सुधारने के लिए प्रयत्नशील हुए । 
उन्नीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ में भारत में एक घर्म-सुधार प्रारम्भ हुआ जो 
अरब के मुहम्मद अच्दुल वहाब के शिष्यों द्वारा संचालित सुधार से साम्य रखता था। 
इस्लाम धमं के इस सुधारवादी आन्दोलन के संचालक शाह अब्दुल अजीज, सैयद 
अहमद बरेलवी, शेख करामत अली व हाजी शरायतुल्ला थे। शाह अब्दुल अजीज ने 
इस्लाम के सुधार के लिए आचार-विचार को पूर्णतया कुरान पर अवलम्बित करने 
का आदेश दिया । पर मुसलमानों के सर्वप्रथम नेता जिसने मुसलमानों की सामाजिक 
'कुरीतियों को दूर करने और विशुद्ध आदशों की स्थापना करने की चेष्टा की, सैयद 
अहमद बरेलवी थे । इन्होंने ईश्वर की एकता पर पुनः बल दिया तथा प्रत्येक मुसल- 
मान को इस्लाम की व्याख्या करने का अधिकार दिया। ये सन्त-पूजजा के विरोधी थे 
तथा धर्म परिवर्तन कर इस्लाम धर्म ग्रहण करने वालों में विद्यमान इस्लाम विरोधी 
प्रथाओं को नष्ट करना चाहते थे । इनका उद्देश्य इस्लाम की नैतिक, धार्मिक, सामा- 
जिक व राजतीतिक प्रगति करना ओर मारत में पुनः इस्लाम का राज्य स्थापित 
करना था । ये भारत को दाइल-इस्लाम (शान्ति का घर) न मान कर दारुलहवं (युद्ध 
का घर) मातते थे ओर गेर-मुसलमानों के विरुद्ध धामिक युद्ध करने का आदेश देते 
 शे। ये पाइचात्य शिक्षा व संस्थाओं का विरोध करते थे। इन प्रतिक्रियावादियों ने 
` आरत में साम्प्रदायिकता के बीज बोने में सहायता दी । 
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वरेलवी के आन्दोलन के विपरीत शेख करामत अली का आन्दोलन विशुद्ध 
रूप से धामिक और शान्तिपूर्णं था । इसने भारतीय मुसलमानों को पाश्चात्य शिक्षा 
व विचारों की ओर प्रेरित किया । इसके अतिरिक्त उन्नीसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों 
में अहमदिया आन्दोलन प्रारम्भ हुआ। इसके जन्मदाता पंजाब के गुरदासपुर जिले में 
कादियान के निवासी मिर्जा गुलाम अहमद (839-।908 ई०) थे। ये घामिक सुधारक 
थे और इन्होंने एक सम्प्रदाय की स्थापना की । ये अपने आपको ईश्वर का पेगम्बर 
बतलाते थे जो विशुद्ध इस्लाम को पुनः स्थापित करने के हेतु आया था.। यह अहमदिया 
आन्दोलन आर्यसमाज और ईसाई घर्म-प्रचारकों के विरुद्ध ही नहीं था अपितु मुस्लिम 
सुधारक सर सैयद अहमद के बुद्धिवाद च पश्‍्चिमीकरण का भी विरोधी था। 
अहमदिया आन्दोलन का उद्देश्य था कि कुरान की आज्ञाओं का आध्यात्मिक तथा 
नैतिक इष्टि से पालन किया जाय क्योंकि उनका अक्षरशः पालन असम्मव है । इसने 
सन्तों की पूजा को घृणा की हष्टि से देखा ओर जिहाद (धर्मे-युद्ध को अनिवार्य नहीं 
बतलाया । सामाजिक विषयों में इस आण्दोलन ने प्राचीन परम्पराओं का समर्थन 
किया पर्दा-प्रथा, तलाक तथा बहुविवाह-प्रथा को उचित माना। ।9।4 ई० में इस 
आन्दोलन में नवीन लाहौरी दल का उत्कर्षं हुआ जो मिर्जा अहमद को पैगम्बर 
नहीं अपितु सुधारक समझता था। इस प्रकार भारतीय इस्लाम के पुनरुत्थान के लिए 
प्रगतिशील ओर प्रतिगामी दोनों ही प्रकार की प्रवृत्तियाँ प्रकट हुई । 
उपरोक्त घामिक प्रवृत्तियों से अधिक महत्त्वपूर्ण आन्दोलन सर सैयद अहमदखाँ 
(8.7-898 ई०) मौर मौलवी चिरागअलो (844-895 ई०) का था। 
मुसलमानों की जागृति का अधिकांश श्रेय सर सैयद अहमद को है । उन्होंने बुद्धिवाद, 
पूर्वी शिक्षा, आधुनिक विज्ञान तथा प्राचीन विशवास के बीच साम्य स्थापित करके 
भारतीय मुसलमानों के राजनीतिक, घामिक, शिक्षात्मक और सामाजिक विचारों में 
परिवर्तन करने का प्रयास किया । उन्होंने मुस्लिम संस्कृति भोर पाश्चात्य विज्ञान 
तथा उन्नति के समन्वय का उपदेश दिया ओर मुसलमानों को उनके उत्थान के लिए 
अंग्रेजी शिक्षा ओर पाश्चात्य सभ्यता की ओर आझङ्ृष्ट किया तथा मुस्लिम-यूरोपीय 
सोहाद्रं स्थापित करने के लिए विशेष प्रयास किया। उन्होंने मुस्लिम समाज को 
कुरीतियों और अन्धविश्वास को दूर करने का प्रयत्न किया । वे पर्दा-प्रथा के विरोधी 
थे और स्त्री-शिक्षा का समर्थन करते थे । समाज-सुधारक के अतिरिक्त वे घमे-सुधारक 
भी थे । वे इस्लाम को प्राचीन, सरल और विशुद्ध रूप देना चाहते थे ओर इस्लाम में 
घुसे पीरी और मुरोदी परम्परा के दोष को दूर करना चाहते थे । उन्होंने कुरान की 
विस्तृत टीका लिखी जिश्षमें उन्होंने परम्परागत अथो के स्थान पर तर्क ओर ऐतिहा- 
सिक अनुमव के आधार पर अर्थ किया । धामिक व सामाजिक सुधारक के अतिरिक्त 
वे आधुनिक शिक्षा के प्रसारक भी थे । उनकी घारणा थी कि मुसलमानों की प्रगति 
के लिए पाश्चात्य शिक्षा ओर विज्ञान के साथ उनका सम्पर्क अनिवाय है । अतएव 
उन्होंने मुसलमानों में शिक्षा-प्रसार के हेतु अलीगढ़ में Mohammedan Anglo: 
Orienta! College की स्थापना कौ जो अलीगढ़ मुस्लिम विश्वविद्यालय के नाम से 
हमारे सम्मुख आया । सर सैयद अहमद कुरान के ही टीकाकार नहीं वरन्‌ पत्रकार 
और उदू गद्य के एक प्रसिद्ध लेखक भी थे। 'तहजीवुल अखलाक' नामक उनकी 
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स्वयं की एक पत्रिका थी जिसमें लेख लिखकर वे सामाजिक सुधारों का प्रचार व 
समर्थन करते थे । उन्होंने अपने घामिक तथा सामाजिक लेखों से मुसलमानों को 
जगाया और उनमें नवीन आशा का संचार किया । पानीपत के ख्वाजा अल्ताफ हुसैन 
हाली, बिजनौर के मौलवी नजीर अहमद और आजमगढ़ के मौलवी शिवली नुमानी 
ने सर सैयद अहमद को उनके कार्यों में खूब सहयोग दिया था । मौलवी चिरागअली 
से भी इन्हें काफी सहायता मिली । मौलवी चिरागअली विद्याप्रेमी, प्रभावशाली 
लेखक और उत्साही सुधारक थे। उन्होंने मुसलमानों को अपने चरित्र और रीति- 
रिवाजों में उन्नति करने का उपदेश दिया। उन्होंने बहुविवाह-पद्धति का घोर विरोध 
किया एवं मुस्लिम विवाह-पद्धति में प्रविष्ट दोषों को दूर करने की चेष्टा की । इनके 
अतिरिक्त शिक्षित मुस्लिम-वर्ग ने भी बाल-विवाह, बहु-विवाह आर बुके ब पर्दे का 
घोर विरोध किया। लखनऊ के शेख अब्दुल हलीम, उदू के प्रख्यात कवि मुहम्मद 
इकबाल और सैयद अकबर हुसँन ने इनमें खूब सहयोग दिया । परन्तु शिक्षा के अभाव, 
अन्धविश्वास और रूढ़िवादिता की पृष्ठभूमि में भारतीय मुसलमानों में सुधार की 
प्रगति धीमी रही । 
बीसवीं शताव्दी में और विशेषकर प्रथम विश्वयुद्ध के पश्चात्‌ मुस्लिम लीग 
और.जिन्ना ने मुसलमानों में सुधार के साथ-साथ अपूर्व राजनीतिक चेतना उत्पन्न कर 
दी । इस राजनीतिक जागृति का आधार कटु साम्प्रदायिकता और हिन्दू-मुस्लिम के दो 
विभिन्न राष्ट्रों का सिद्धान्त था । फलतः भारत का विभाजन हो गया ओर पाकिस्तान 
का निर्माण हुआ | 
अन्य घर्मावलम्बियों में जागृति--भारत के अन्य घर्मावलम्बियों में भी सुधार 
की भावना जाग्रत हुई । पारसी-वर्ग भी सुधार की ओर अग्रसर हुआ। पारसियों में 
दादॉभाई नौरोजी और एस० एस० बगाली प्रमुख थे। इन्होंने पारस्ियों की सामाजिक 
दशा सुधारने तथा पारसी घमं पुनरुत्थान कर उसे पूर्व पवित्रता की श्रोणी में लाने 
के हेतु ]85] ई० में 'रहनुमाई मज्दयास्नन' समा की स्थापना की । यह धार्मिक 
'तथा सामाजिक सुधार था। इसके पश्चात्‌ ।90 ई० में पारसी धमं गुरु ढोला के 
प्रोत्साहन से एक पारसी अधिवेशन का उद्घाटन हुआ जिसने पारसी-वर्ग की अत्यधिक 
सेवा को । पारसियों ने अपने सुधार के साथ-साथ देश के सामाजिक और राजनीतिक 
उत्थान में भी हाथ बेंटाया । देश में अनेक पारसी संस्थाएं पारसी-वर्ग की दानशीलता 
तथा धर्म-परायणता की द्योतक हैं। दादाभाई नौरोजी, सर फीरोजशाह मेहता, सर 
दोन शंदुलजी आदि पारसी नेताओं ने भारत की सामाजिक, आर्थिक और राजः 
नीतिक प्रगति में बहुमूल्य योग दिया । 
सिक्खों ने भी इस धामिक जागृति के प्रभाव में अपने धामिक व सामाजिक 
जीवन को विशुद्ध बनाने का प्रयास किया । प्रभावशाली व प्रगतिशील सिक्खों ने 
अमृतसर में प्रख्यात खालसा ऋालिज की स्थापना की | इसके अतिरिक्त प्रधान खालसा 
दीवान' नामक एक केन्द्रीय संस्था का निर्माण भी किया । इसका उद्देश्य समाज व॑ 
शिक्षा की इष्टि से सिक्खों में सुधार करना था । 
उ प इसी प्रकार भारतीय ईसाइयों में भी प्रगति व सुधार हुए । परन्तु उनमें अन्धः 
ब्रशवास व रूढ्वादिता कम थी । अतः इसमें सुधार ओर परिवर्तन भी अपेक्षाकृत 
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कम हुए । विवेकशील ईसाई पादरियों ओर दूरदर्शी ईसाई घर्माधिकारियों ने आरतीय 
इसाइयों में प्रचलित अनेक धार्मिक प्रथाओं में जो अन्तर है, उसे दूर करके एक विशाल 
संगठन करने की चेष्टा की। प्रारम्म में शिक्षा-प्रचार के लिए ईसाई धमं-प्रचारकों न 
शिक्षा के हेतु विद्यालय खोले ओर आदिवासियों व दलित-वर्गों को ईसाई घमं में 
सम्मिलित कर लिया । इन नवीन ईसाइयों को शिक्षा क्री सुविधा देकर उन्नत किया 
गया । अनाथालयों, ओषधालथों, विद्यालयों आदि परोपकारी संस्थाओं के द्वारा ईसाई 
घर्म-प्रचारकों ने जनता की खूब सेवा की तथा भारतीय शिक्षा व साहित्य को उन्नत 
करने में अनमोल योग दिया । 
हिन्दू समाज 
पुस्तक के प्ररम्म में आर्यसमाज का वर्णन करते समय यह बताया गया था कि 
हिन्दू समाज का संगठन वणं-व्यवस्था के आधार पर हुआ था | कालान्तर में 'संयृक्त 
परिवार! और 'आश्रम-प्रणाली' का प्रादुर्भाव हुआ | संयुक्त परिवार का संचालन व 
संरक्षण परिवार में आयु, अनुभव व पद में सबसे बड़े व्यक्ति के हाथ में होता था । 
पारस्परिक सहयोग व सहानुभूति, स्नेह व प्रेम पर यह परिवार-प्रथा अवलम्बित थी ! 
मानव-जीवन के चार भाग--ब्रह्मचयं, गृहस्थ, वानप्रस्य ओऔर संन्यास--कर दिये गये 
थे । ग्रह्म व धर्म-सूत्रों द्वारा सामाजिक व्यवस्था को संचालित किया गया था । समाज 
में स्त्री का समुचित मान व पद था ओर उसके लिए शिक्षा की पूर्ण व्यवस्था थी । 
परन्तु मध्य-युग में धार्मिक नैतिकता विलीन हो जाने और राजनीतिक दासता के 
के कारण हिन्दुओं की उपरोक्त सामाजिक व्यवस्था विक्त हो गयी । प्राचीन सामाजिक 
व्यवस्था का सन्तुलन अव्यवस्थित हो गया और उसका विकास व प्रगति अवरुद्ध हो 
गयी । वर्ण-व्यवस्था व आश्रमःप्रथा छिन्न-भिन्न हो गयी, प्रमुख जातियाँ संकुचित 
उपजातियों में विभक्त हो गयीं जिनमें परस्पर जटिल जाति-नियन्त्रणों व भेंदों की 
अलंध्य ख़ाइयाँ निमित हो गयीं । आधुनिक युग के प्रारम्भ में जाति-प्रथा की जटिलता 
व अपरिवर्तनशीलता अत्यधिक बढ़ गयी, विभिन्न जातियों तथा उप-जातियों में पारस्प- 
रिक खान-पान, विवाह व सामाजिक समागम वर्जित हो. गया, छुआछूत को समस्या 
विकृत रूप में प्रकट हो गयी, समुद्र-्यात्रा निषिद्ध कर दी गेयी, इसकी अवहेलना करने 
वालों को परिबार व समाज से बहिष्कृत कर दिया. जाता था, मुसलमानों के प्रभाव 
से पर्दा-प्रथा की वृद्धि हो गयी, निरक्षरता बढ़ने लगी और हिन्दुओं का दृष्टिकोण संकु- 
चित हो गया | घामिक प्रभुता व अन्धविश्वास, पुरोहितवाद और कर्मे-काण्ड, विकृत 
रूढ़िवाद तथा जाति के नियन्त्रणों के भंवर में पड़कर हिन्दू समाज बहु-विवाह, बाल- 
विवाह, बाल-विधवा, सती-प्रथा, पर्दा-प्रथा, शिशु-हत्या, देवदासी-प्रथा, कुलीन-प्रथा 
आर अन्धरूढिवादिता के बोझ से डूबने लगा । , 
परन्तु उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तराद्धे में नवाभ्युत्थान से उत्पन्न जागृति के परि- 

णामस्वरूप हिन्दू-समाज में ये दोष धीरे-धीरे कम होते गये ओर हिन्दू समाज का 
घ्रामिक, सामाजिक व आथिक सन्तुलन पुनः पुइवत्‌ व्यवस्थित होने जगा । इसके 
प्रमुख कारण पाश्चात्य सभ्यता, पाश्चात्य शिक्षा, नवीन आथिक परिस्थितियाँ ओर 
इष्टिकोण, यातायात के सरल व सुगम साधन, विशाल नगररों की वृद्धि, बड़े-बड़े कल- 
कारखातों का निर्माण, सामाजिक और राजनीतिक संस्थाएं, क्लव, विद्यालय, महा- 
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विद्यालय, सिनेमा, नाट्यगृह, होटल, नवतिमित कानून आदि हैं । उपरोक्त वणित घामिक 
आन्लोलन तथा जन-जागृति ने भी इस सामाजिक प्रगति के लिए खूब योग दिया । 
समाज की इस कायापलट को समझने के लिए सामाजिक सुधारों का विवेचन यहां 
अप्रासंगिक न होगा। 

सामाजिक सुधार 

अंग्रेजी शासन के अन्तर्गत निम्नलिखित सामाजिक सुधार हुए । यहाँ यह बात 
विशेष रूप से उल्लेखनीय है कि यूरोप ओर इंगलैण्ड में सुधारों का आन्दोलन मं से 
अलग ही रहा परन्तु मारत में सुधारों का आन्दोलन धार्मिक सुधारों के साथ-साथ ही 
हुआ । निम्नलिखित सामाजिक सुधार विशेष उल्लेखनीय हैं : 

]. शिशु-हत्या-सर्वभ्रयम महत्त्वशाली सामाजिक सुधार जो ईस्ट इण्डिया 

कम्पनी ने किया, वह शिशु-हत्या का अन्त करना था । शिशुओं की यह अमानुषिक हत्या 
शिशु को गंगा के मुहाने पर समुद्र में फेंककर या कन्याओं को उचित पुष्टिकारक भोजन 
से वंचित कर या माता के स्तनों को विषयुक्त करके की जाती थी। यह हत्या 
!795 ई० के बंगाल रेग्युलेशन 2] और ।805 ई० के रेग्यूलेशन 6 से निषिद्ध कर 
दी गयी । 
2. सती-प्रथा का अन्त--भारत में द्वितीय महत्त्वपुर्ण सुधार सती-प्रथा का 
अन्त था जो राआाराममोहन राथ के निरन्तर प्रयासों से सफल हुआ । उन्नीसवीं 
शताब्दी के प्रारम्भ में राजा राममोहन राय ने सती-प्रथा का नाश करने के लिए 
सरकार का हाथ बंटाया ओर सती-प्रया के विरुद्ध सक्रिय प्रचार किया । इस व्याव- 
हारिक विरोध के फलस्वरूप लाड विलियम बैण्टिक ने ।829 ई० में सती-प्रथा गैर- 
कानूनी घोषित कर दी । 

3, यहु-विवाह ओर बाल-विवाह आधुनिक युग में राजा राममोहन राय 
प्रथम भारतीय थे जिन्होंने बहु-विवाह के विरुद्ध आवाज बुलन्द की ओर उनका यह 
कार्य उनके पश्चात्‌ आने वाले अनेक उत्साही कार्यकर्ताओं ने जारी रखा । ]872 ई० 
के नेटिव मैरिज एक्ट (]\६६।४० 8778४९ 580०) द्वारा जो केशवचन्द्र सेन के प्रयत्नों 
से स्वीकृत हुओ था, बाल-विवाह का उन्मुलन कर दिया गया, बहु-विवाह को दण्डनीय 
अपराध घोषित कर दिया गया, विघवा-विवाह तथा अन्तर्जातीय विवाह उन लोगों के 
लिए स्वीकृत कर दिये गये जो 'इस कानून के अधीन होना चाहते थे। आर्यसमाज ने 
भी बाल-विवाह का अन्त करने के लिए कठिन प्रयत्त किया और आधुनिक युग के 
सबसे बड़े पारसी सुधारक बी० एम० मालाबारीने भी बाल-विवाह के विरोध में 
I884 ई० में सक्रिय आन्दोलन आरम्भ किया । फलस्वरूप, 897 ई० में एज आँव 
कन्पेन्ट (० 4४९ ०£ 0४९०४) का {त स्वीकृत हुआ । इसके अनुसार घोर विरोध 
होने पर भी विवाह की आयु दस वर्ष से बारह वर्ष कर दी गयी । 907 ई० में बड़ौदा 
. राज्यकी सरकारने [7३६ Marriage Prevention Act द्रा विवाह के 


लिए कन्या की आयु ]2 वर्ष और लड़कों की ]6 वर्ष कर दो । ।930 ई में 


 व्यवस्थापिका-समा और राज्य-समा (Council of 9t2t९) ने अजमेर के हरविलास 
शारदा द्वारा प्रस्तावित Child Marriage Restraint Bill स्वीकृत कर दिया । 
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इसके अनुसार 8 वर्ष से कम की आयु वाले लड़के ओर 4 बर्ष से कम आगर बाली 
लड़की का विवाह दण्डनीय अपराध कर दिया | परन्तु यह ध्यान देने योग्य है कि 
वर्तमान आशिक परिस्थितियों और शिक्षा ने विना किसी प्रयास के ही लड़के अर 
लड़कियों की वैवाहिक आयु सुघारकों और कातून-निर्माताओं की आशा से नीं अधिक 
बढ़ा दी है। सामाजिक परम्परा के अनुसार विभिन्न वहानों की आड़ में हिन्दू पति 
अपनी पत्नी के जीवित रहने पर भी अन्य विवाह कर सकते थे और अनेक ने कयि 
भी, परन्तु शिक्षा-प्रचार व प्रगति के साथ-साथ सामाजिक दृष्टिकोण बदल गया और 
इस प्रथा का प्रायः अव अन्त हो चुका है। 

4. विधवा-बिदाह आन्दोलन-अठा रहृवीं शताब्दी के मध्य में हिन्दू समाज 
में विधवा-विवाह को प्रचलित करने के लिए प्रयास किया गया, पर असफल रहा । 
पण्डितं ईश्वरचन्द्र विद्यासागर (।802-89] ई०) ने विघवा-विवाह के लिए तीब्र 
आन्दोलन किया और इस उद्देश्य की पूर्ति हेतु भारत सरकार के पास एक निवेदन- 
पत्र भी भेजा । उनके भगीरथःप्रयत्नों के परिणामस्वरूप 856 ई० में एक कातून 


~ बना जिसके अनुसार विधवा-विवाह कानूनी मानकर विवाहित मिधवाओं की सन्तान 


की वैधता (।९६।६।०६०५) घोषित कर दी गयी। ब्रह्मसमाज और मार्येसमाज ने 
विघवा-विवाह को लोकप्रिय बनाने के हेतु दिव्य प्रभास किये । समी प्रान्तों में विधवा- 
विवाह-आन्दोलन के समर्थक होने लगे। ।86! ई० में स्थापित बम्बई की विधवा- 
विवाहसंस्था, अहमदाबाद में प्रारम्भ की गई विधवा-पुनविवाहसंस्था, मंसूर का 
महारानी स्कूल, पंजाब में पवित्र संस्था और लखनऊ की हिन्दू विवाह सुधार लीग, 
सभी ने विधवाओं की दयनीय दशा को सुधारने के लिए प्रशंसनीय कार्ये किये । अनेक 
प्रगतिशील उदार विचार वाले दानशील व्यक्तियों ने विधवाओं के लिए आश्रमों की 
व्यवस्था की एवं उनकी शिक्षा आदि का प्रवन्ध भी किंया। शालाओं, अस्पतालों तथा 
अन्य संस्थाओं में शिक्षित विघवाओं को नोकरियाँ देकर उनके वैधव्य जीवन की 
जटिलता, नीरसता थ यातनाओं को कम किया गया । समय-समय पर शिक्षित-वर्ग 
ने उनके विवाह भी कराये और विधवा-विवाह को सामाजिक इष्टि से निष्कलंक 
बतलाकर प्रोत्साहित किया गया । 
5. स्त्रीशिक्षा य स्त्रियों की प्रगति--प्राचीन भारत में स्त्री-शिक्षा का प्रचार 
खूब था, मध्यकालीन भारत में यत्र-तत्र इसका अस्तित्व विद्यमान था पर मुगल 
साम्राज्य के पतन के बाद से ही स्त्री-शिक्षा को किसी प्रकार का प्रोत्साहन प्राप्त नहीं 
हुआ । उन्नीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ में फिर इस परम्परा की जागृति हुई ओर स्त्री- 
शिक्षा को नवीन प्रेरणा मिली | ।857 ई० के सिपाही-बिद्रोह के पूर्व हिन्दू कन्याओं 
के लिए स्कूल स्थापित किये गये और ईसाई घर्म-प्रचारकों ने ईसाई धर्म को ग्रहण 
करने वाले व्यक्तियों की पुत्रियों के लिए शालाएं खोलीं । मई, ।849 ई० में 
सर्वप्रथम कलकत्ता में हिन्दू बालिका विद्यालय नाम से एक बालिका विद्यालय को 
स्थापना हुई । लाडं डलहौजी ने इस वालिका विद्यालय के लिए रुपयों का अनुदान 
दिया । 2857 ई० तक लगभग सो राजकीय महिला विद्यालयों की स्थापना हो गयी । 
सिपाही-विद्रोह के बाद सरकार तथा अनेक सामाजिक संस्थाओं, जैसे ब्रह्मसमाज, माये 
समाज, थियोसोफीकल सोसाइटी, सरवेण्ट्स आँव इण्डिया सोसाइटी से स्त्रीशिक्षा को 
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खूब प्रोत्साहन मिला । दक्षिण शिक्षा-समिति ने भी स्त्री-शिक्षा की समस्या हल करने 
के लिए महत्त्वपूर्ण सहायता प्रदान की । ।907 ई० में Indian Women s Asso- 
C६०० की स्थापना के बाद से स्त्री-शिक्षा की ही ओर अधिक ध्यान नहीं दिया 
गया, अपितु उनकी साधारण दशा सुधारने के प्रयत्न भी किये। 909 ई० में 
पुना में श्रीमती रानाडे द्वारा स्थापित पूना सेवा सदन, 908 ई० में मालावारी द्वारा 
स्थापित सेवा सदन सोसाइटी और 974 ई० में Women's Medical Service 
ने नसं और मिडवाइफ के प्रशिक्षण के लिए शिशु स्वास्थ्य रक्षा तथा मातृत्व की प्रगति 
के हेतु और विधवाओं को नौकरियाँ दिलाने के लिए प्रशंसनीय कायं किये | 9]6 
ई० में दिल्‍ली में स्थापित लेडी हाडिग मेडीकल कालिज स्त्रियों को एम० बी० 
बी० एस० की शिक्षा दे रहा है और भारतीय रेडक्रॉस सोसाइटी का Maternity 
and Child Welfare Bureau भी महिलाओं को लाभदायक सेवाओं की शिक्षा 
दे रहा है। इसके अतिरिक्त स्त्रियों के लिए अनेक विद्यालय और महाविद्यालय 
खोले गये ओर इस दिशा में प्रतिदिन प्रगति होती जा रही है। निम्न-वर्गो में स्त्रियों 
की उन्नति की ओर ध्यान दिया जा रहा है। यदि एक ओर निर्धन पुरुषों की माँति 
उसी वर्ग की स्त्रियाँ अपनी जीविकोपार्जन हेतु मिलों में मजदूरी, अन्य संस्थाओं में 
कायं ओर खेतों में काम कर रही हैं तो दूसरी ओर शिक्षित स्त्रियाँ विद्यालयों, शिशु- 
गृह, आश्रमों और अस्पतालों का संचालन कर रही हैं, प्रान्तीय तथा अखिल भारतीय 
शासन सेवा में प्रवेश कर रही हैं, सरकारी ओर गैर-सरकारी पदों के लिए चुनी जाने 
लगी हैं, और देश-विदेश में भारत सरकार के राजनीतिक हितों का प्रतिनिधित्व कर 
रही हैं। 7947 ई० के बाद स्थ्रियाँ न्याय-विशेषज्ञ, मन्त्री ओर राजदूत भी होने लगी 
हैं । भारत के नवीन कानूनों ओर विधान से सम्पत्ति का उत्तराधिकारी बनाकर स्त्रियों 
को आधिक स्वतन्त्रता दी गयी और समान अधिकार देकर समस्त लिंग-भेदों (४९६ 
difference) को समाप्त कर दिया गया। इस प्रकार साहित्य, शासन और स्वदेश- 
रक्षा के क्षेत्र स्त्रियों के लिए समान रूप से खोल दिये गये । 

6. महिला मताधिकार आन्दोलन--97 ई० के पश्चात्‌ इ आन्दोलन को 
अपूर्व सफलता प्राप्त हुई और स्त्रियाँ अनेक कौंसिलों, संस्थाओं, कॉरपोरेशन और 
म्युनिसिपेलिटियों में सदस्थ होने लगीं । कतिपय ने भारतीय काँग्रेस में भाग लिया । 
उनसे सम्बन्धित मताधिकार की योग्यताएं उदार कर दी गयीं और उन्हें मत देने का 
अधिकार दिया गया। 935 ई० के भारतीय सरकार के एक्ट ने स्त्रियों को केन्द्रीय 
तथा प्रान्तीय घारासमा में स्थान (५९१४) दिये | भारत के नवीन संविधान में प्रत्येक 

बालिग स्त्री को मताधिकार दिया गया है। 

7. पर्दा-भ्रथा का अन्त-स्त्री- शिक्षा से सम्बन्धित ही पर्दा-प्रथा का उन्मूलन 
है। शिक्षित हिन्द्र महिलाओं ने ही नहीं अपितु शिक्षित मुस्लिम महिलाओं ने भी 
पर्दा-प्रथां का बहिष्कार किया है। यद्यपि दक्षिण भारत में इस प्रथा का अस्तित्व ही 
नहीं था, तथापि सारे देश में सामान्य जागृति, शिक्षा आदि के प्रभाव से इस प्रथा का 
अन्त हो रहा है। 

68. दास-प्रथा का अन्त--समाज में दासत्व एक भयंकर अभिशाप रहा है। 
 ]8)। ई० में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की सरकार ने भारत में दासों के आयात पर 
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रोक लगा दी और 832 ई० में दासों का एक जिले से दूसरे जिले में क्रय-विक्रय 


_ अपराध मान लिया गया । ईस्ट इण्डिया कम्पनी के ।733 ई० के आज्ञापत्र 


(C27७7) के द्वारा भारत से दासता का अन्त कर दिया गया और ।834 ई० के 
कातून के अनुसार यह गैर-कानूनी घोषित कर दिया गया तथा भारतीय दण्ड-विघान 
के अनुसार दास-व्यापार एक दण्डनीय अपराध घोषित कर दिया गया । 

9. दलित-वर्ग की उन्नति--आधुनिक युग वरे-व्यवस्था के सबसे अधिक विकृत 
स्वरूप, अछूतों की समस्याओं, में व्यक्त हुआ । अछूत हिन्दू समाज के अंग होते हुए 
भी उससे बहिष्कृत माने जाने लगे । मन्दिरों, सार्वजनिक स्थानों, कुओं, उत्सवों, शालाओं 
आदि के उपयोग से हिन्दू वंचित कर दिये गये। दक्षिण भारत में सवणं हिन्दू 
अछूतों की छाया-मात्र के स्पशं से ही अपने को अपवित्र मानने लगे | वे राजनीतिक 
नौकरियों, अधिकारों व मतों से मी वंचित कर दिये गये । दरिद्रता व अशिक्षा ने 
उनके नैतिक स्तर को अत्यधिक गिरा दिया | सामाजिक, आथिक, धामिक और राज- 
नीतिक तियन्त्रणों, अयोग्यताओं व असुविधाओं के वोझ से वे कराहने लगे । अस्पृश्यता 
का कलंक हिन्दू समाज का उपहास करने लगा । 

समाज-सुधार-आन्दोलन के फलस्वरूप दलित जातियों में भी नवीन चेतता का 
प्रादुर्ाव हुआ । इनकी दशा सुधारने के लिए इसाई घर्म-प्रचारकों, ईसाई संस्थाओं, 
थियोसोफीकल सोसाइटी, रामकृष्ण मिशन ओर विशेषकर आर्यसमाज ने खूब प्रयत्न 
किये । यदि ईसाई घम-प्रचारकों ने अनेक अछूतों को ईसाई वना लिया तो आर्यसमाज 
ने 'शुद्धि द्वारा उनमें से अनेक को पुनः हिन्दू समाज में ले लिया । ।9।6 ई० में 
बम्बई में स्थापित दलित वर्ग मिशन समाज (7० ०7९5५९१ Classes Mission 
Society of Bomba), गाँधीजी के हरिजन आन्दोलन, हरिजन सेवक संघ, 'हृरिजन' 
पत्र व श्री गोखले के अनेक कानूनों ने दलित-वर्गों की उन्नति में अमूल्य योग दिया है। 
इन्होंने उनकी शिक्षा को प्रोत्सा हित किया, उनको काम दिलाया, घन्धों में लगाया, उनकी 
सामाजिक अयोग्यताओं का निवारण किया, उदार ध्म के सिद्धान्तों की उन्हें शिक्षा 
दी, चरित्र द्वारा व्यक्तित्व-निर्माण ओर स्वस्थ नागरिकता का उपदेश दिया । स्वयं 
हरिजन भी अपने मानवीय अधिकारों के लिए आन्दोलन करने लगे। इन सबका 
परिणाम यह हुआ कि घीरे-घीरे अ्ूतों की दशा अपेक्षाकृत सुधरने लगी। अनेक 
मन्दिर तथा सार्वजनिक स्थान हरिजनों के लिएं खोल दिये गये, उनके लिए शिक्षा 
का भी समुचित प्रवन्ध कर दिया गया, सरकारी नौकरियों में प्रवेश करने के लिए 
उन्हें विशेष सुविधाएँ दी गयीं और भारत के नये विधान में उन्हें सभी प्रकार के 
अधिकार देकर भारत से अस्पृश्यता को सदैव के लिए विनष्ट करने का प्रयास किया 
गया । परन्तु दलित-वर्गों की आथिक दशा आज भी सन्तोषभ्रद नहीं है । 

]0. जातिःप्रया की शिथिलता--आधुनिक युग में ओर विशेषकर बीसवीं 
शताब्दी में जाति-प्रथा की जटिलता बहुत कुछ ढीलो हो गयी ओर उसके नियन्त्रणों 
में शिथिलता आ गयी । पहले खान-पान ओर विवाह के विषय में जातीय बच्धनों में 
जकड़ा हुआ हिन्द्र अपना पैतृक पेशा भी नहीं छोड़ सकता था ओर विदेशियों के 
सम्पकं से दूषित होने के मय से जलपोत द्वारा विदेशयात्रा भी नहीँ कर सकता था । 
शिक्षित-वर्ग ने क्रमशः इत नियमों की उपेक्षा करना प्रारम्भ किया । सर्वप्रथम, 
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खान-पान आर समुद्र-यात्रा के बन्धन तोड़े गये । रेल व मोटरों में प्रवास की आवश्यक- 
ताओं, आधुनिक औषधियों के सेवन, होटलों के खान-पान, आधुनिक शिक्षा व 
उदार पाश्चात्य विचारों ने जातियों के छूआाछूत और खान-पान के बन्धनों को शिथिल 
कर दिया । समूचे देश में एक कानून लागु होने तथा समानता के सिद्धान्त का पालन 
होने से प्राचीन जाति-भेद समाप्त हो गया और कानून द्वारा अनेक प्रान्तों में जाति- 
बहिष्कार दण्डनीय अपराध बना दिया गथा । देश के सभी भागों में विभिन्न जातियों में 
पारस्परिक खान-पान ओर अन्तर्जातीय विवाह को खूब प्रोत्साहन मिलता रहा । 
आथिक परिस्थितियों के प्रहार से विवश होकर अनेक लोग अपने पैतृक धन्धों को 
छोड़कर विभिन्न प्रकार के व्यवसायों को स्वतन्त्रतापूर्वंक करने लगे हैं । यद्यपि वणे- 
व्यवस्था के प्रतिबन्ध अपेक्षाकृत शिथिल हो गये हैं, पर उनका अस्तित्व किसी न 
किसी रूप में आज मी विद्यमान है। 

!7. संयुक्त परिवार-प्रथा-परिवतित दशा में संयुक्त परिवार की व्यवस्था 
भी वदल गयी। कुटुम्ब के विभिन्न लोगों की नौकरी, वाणिज्य या उद्योग ओर स्थाना- 
भाव के कारण एक ही परिवार के लोगों को विभिन्न स्थानों में रहना पड़ता है। 
परिवार के सदस्यों की आय व घच्धे में अन्तर होने के कारण परिवार में प्रचलित" 
उदारता, स्नेह, सहयोग व सहायता का अन्त हो गया । स्वतन्त्रता, समानता और 
व्यक्तिवाद की पाश्चात्य विचार-श्रङ्कलाओं के कारण संयुक्त परिवार-व्यवस्था को 
भारी आधात लगा और भारत में यह द्रुति गति से लुप्त होती जा रही है। 

साहित्यिक जागृति 

आधुनिक युग में घामिक तथा सामाजिक जागृति के साथ-साथ साहित्यिक 
जागृति भी हुई | इसके निम्नलिखित कारण हैं: 

(!) भारतीय नवाभ्युत्यान के कारण संस्कृत की अनेक पुस्तकों का अनुवाद 
अंग्रेजी में हुआ । ऑंग्रेजी द्वारा संस्क्कति के अध्ययन से भारत विषयक अध्ययन का 
उदय हुआ। इससे हमें भारत के लुप्त गौरव का प्रामाणिक परिचय मिला और 
अंग्रेजी शिक्षित समाज ने म।रतीय संस्कृति को अंग्रेजी भाषा के द्वारा समझा । फल- 
स्वरूप, भारतीय संस्कृति की विभिन्न विचारधाराओं को पुनः प्रकट करने और भारत 
. के गोरवमय प्रतीत को व्यक्त करने के लिए देशी भाषाओं की विभिन्न शाखाओं का 
आश्रय लिया गया । f 

(2) जीवन ओर समाज के समस्त क्षेत्रों में सम्पूर्णं सुधार करने की प्रबल 
सावना ने साहित्य में एक नवीन प्रेरणा दी । 

. (3) विश्व के विभिन्न देशों के सम्पकं तथा पाश्चात्य देशों के साहित्य के 
अ से देशी भाषाओं में परिवर्तत होने लगा और उनमें आधुनिकता का समावेश 
हो गया । | 

. (4) अठारहवीं शताब्दी में थुद्ध से उत्पन्न अशान्त वातावरण के पश्चात 
उन्नीसवीं शताब्दी में अंग्रेजी शासन ने भारत में शान्ति और सुव्यवस्था के वातावरण 
का निर्माण कर दिया था। इससे भारतीयों को अपने साहित्य के विषय में सोचने 
ओर अपने श्रेष्ठ विचारों को अभिव्यक्त करने के अवसर प्राप्त हुंए । 

' (5) अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार से भारत का बौद्धिक जागरण ही नहीं हुआ, 
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अपितु इस शिक्षा ने भारतीयों के समक्ष साहित्यक्षेत्र के नवीन विचार और आदशं 
उदाहरण प्रस्तुत किये । 

(6) मुद्रणालयों के अधिकाधिक प्रचार से पुस्तकों की संख्या ओर प्रसार ही 
नहीं बढ़ा, अपितु ज्ञान-कोष में भी वृद्धि हुई । साहित्य को देश-काल के अनुसार बनाने 
व उसमें उन्नति करने में बड़ी सुगमता हो गयी । पत्र-पत्रिकाओं का नवीन मार्ग खुल 
गया और प्रायः समी विषयों पर देशी भाषाओं में पुस्तके प्राप्त होने लगीं। इसके 
अतिरिक्त प्रतिभावान व बुद्धिशाली हिन्दू, यूरोप के इतिहास व साहित्य में जो कुछ 
श्रेष्ठ व स्वस्थ था, उसके सम्पर्क में आये और उससे उन्होंने लाभ उठाया । 

(7) ईसाई-धमं-प्रचा रकों ने ईसा का सन्देश भारतीय जनता तक पहु चाने के 
लिए लोक-भाषाओं की प्रगति की ओर अधिक ध्यान दिया । कलकत्ता के पास सिराम- 
पुर के वेष्टिस्ट धर्म-प्रचारकों ने बंगला, हिन्दी आदि लोक-माषाओं के मुद्रणालय 
स्थापित किये और देशी भाषाओं का पूर्ण ज्ञान प्राप्त करने कें लिए उनके व्याकरण 
और शब्द-कोष निमित किये । प्राचीन सुविकसित देशी भाषाओं के अतिरिक्त इन्होंने 
छोटी और अविकसित भाषाओं को भी ईसाई धमं के प्रचार के लिए अपनाया । इस 
प्रकार इन घर्म-प्रचारकों ने लोक-भाषाओं का आधुनिक स्वरूप निश्चित किया, उनके 
साहित्य को अपनाया और इस माँति भारतीय लोक-साहित्य की बहुमूल्य सेवाएं कीं । 

(8) वीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ में राष्ट्रीय जागृति और स्वतन्त्रता-आन्दोलन 
के कारण लोक-भाषाओं को खूब प्रोत्साहन मिला । ६ 

विकसित लोक-साहित्य की विशेषताएँ--उपरोक्त कारणों से पिछले सौ वर्षों 
में सभी प्रान्तीय भाषाओं के साहित्य में उत्कृष्ट रचनाएँ लिखी गयीं। साहित्य की 
विविध शाखाएँ--उपन्यास, नाटक, काव्य, निबन्ध, कहानी आदि अधिक सम्पन्न हो 
गयीं । इस साहित्यिक प्रगति में भी श्रेणियाँ रहीं । सर्वप्रथम, जिल्हे अंग्रेजी में शिक्षा 
प्राप्त हुई थी, वे लोक-भाषाओं में यूरोप की साहित्यिक प्रवृत्तियों को अपनाने लगे 
और देशी माषाओं में अंग्रेजी पुस्तकों का अनुवाद करने लगे । उन्होंने अपनी विचार- 
धाराओं व शैली में कोई परिवर्तन नहीं किया । कुछ समय बाद साहित्य में नवीनता 
को स्थान दिया गया और साहित्य की विभिन्न शाखाओं में प्रगति हुई। साहित्य में 
भारतीयता की झलक दीखने लगी। पर साहित्यिकों की शैली व विचारधारा 
पाश्चात्य ही रही । नाटक, कविता, उपन्यास, कहानी, ऐतिहासिक वर्णन आदि में 
अंग्रेजी साहित्य की छाप स्पष्ट प्रकट होने लगी । एकांको नाटक, अतुकान्त कविताएं, 
चतुर्दशपदियाँ (907९5), छायावाद, रहस्यवाद आदि इसके उदाहरण हैं । देशी 
भाषाओं के साहित्य में विचारधारा, शैली ओर विषयों का चुनाव अंग्रेजी ओर 
यूरोपीय साहित्य से प्रभावित हुआ । गद्य के क्षेत्र में मी पाश्चात्थ गद्य-शैली का 
प्रमाव झलकता है । वास्तव में हमारा गद्य साहित्य अंग्रेजी पुस्तकों के अनुवाद से 
प्रारम्भ होता है। कुछ समय पश्चात्‌ हमारी भाषाओं का गद्य साहित्य पाश्चात्य 
नमूने पर निर्मित हुआ । 

बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ से राष्ट्रीय जागरण ओर स्वतन्त्रता-आन्दोलन फे 
परिणामस्वरूप देश-प्रेम ओर राष्ट्रीय भावना की घारणाएं उत्पन्न हुई । राष्ट्रीयता 
की इस लहर ने देशी भाषाओं के साहित्य को श्रेष्ठतम मानवीय विचारघाराओं से 
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सम्पन्न किया । कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ इसके पथ-प्रदशंक थे। 

उपरोक्त बातों के अतिरिक्त हमारी देशी भाषाओं के साहित्य में लचीलापन, 
विभिन्नता, प्राकृतिक धारावाही प्रवाह, मधुरता और आधुनिकता उत्पन्न हो गयी । 
भाषाओं के कोष अधिक विस्तृत हो रये और भाषाओं में इतनी अधिक स्पष्टता, 
सरसता, पवित्रता, निर्दिष्टता और शक्ति आ गयी कि आधुनिक युग के विविध विषय 
मर विभिन्न विचारधाराओं की अभिव्यक्ति सरलता से हो सकी । 

हिन्दी--यद्यपि हिन्दी साहित्य का इतिहास अति प्राचीन है परन्तु उसका 
वास्तविक आधुनिक साहित्यिक रूप अठारहवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में हुआ । इस 
आधुनिक युग. में हिन्दी साहित्य की विचारधारा लौकिक व पारलौकिक दोनों ही थी । 
इस काल में गद्य का विकास व विस्तार हुआ, भाव का नवीन रूप और धाभिक 
मावनाओं का आधुनिक दृष्टिकोण उत्पन्न हुआ, जीवन के समस्त विभागों पर साहित्य 
में हष्टिपात हुआ, वर्णेनात्मक् और नीतिकाव्य की प्रधानता रही, साहित्य के समी 
क्षेत्रों में राष्ट्रीय भावना का सूत्रपात हुआ और क्रियात्मक साहित्य का प्रणयन हुआ । 

यद्यपि हिन्दी साहित्य में ब्रजमाषा का बोलवाला रहा, पर आधुनिक युग में खड़ी 
बोली का प्रचार बढ़ता गया और अठारहवीं शताव्दी के अन्तिम वर्षों में 'सुखसागर' 
के लेखक सदासुखलाल और “रानी केतकी की कहानी' के लेखक इंशाअल्लाखाँ खड़ी 
बोली के लेखक थे । हिन्दी गद्य का विकास उन्नीसवों शताव्दी के प्रारम्भ में हुआ, 
जब '्रेमसागर,' 'सिंहासन बत्तीसी' के लेखक लल्लूलाल और 'नासिकेतोपाख्यान' के 
रचयिता सदल मिश्र विद्यमान थे | इसी समय कैरी की हिन्दी की वाइबिल के कुछ 
अंश (New Testament) का प्रकाशन ]809 ई० में हुआ और 78.8 ई० में 
सम्पूर्णं बाइबिल का हिन्दी रूपान्तर छाप दिया गया । कलकत्ते में फोर्टे विलियम 
कालिज में मुद्रणालय और 837ई० में दिल्ली में मुद्रणालय हो जाने से हिन्दी 
पुस्तकों का प्रकाशन तीव्र गति से होने लगा । पर इस समय हिन्दी की कोई विशेष 
उल्लेखनीय प्रगति नहीं हुई। यह हिन्दी गद्य का शंशवकाल था। हिन्दी गद्य के प्रक्षार 
में ईसाइयों का बहुत कुछ योग रहा । सर्वप्रथम, हिन्दी में शिक्षा सम्बन्धी पुस्तक उन्होंने 
तैयार कों । इसके बाद हिन्दी में 830 ई० में राजा राममोहन राय ने 'बंगदूत,' 
जुगलकिशोर ने 827 ई० में “उदन्त मातंण्ड' ओर राजा शिवभ्रसाद ने 846 ई० 
मे बनारस अखबार' काशी से निकाला । इस समय साहित्य क्षेत्र में दो समुदाय हो 
गये। एक हिन्दी में उद्दंपन के पक्ष में था दूसरा विशिष्ट हिन्दी के पक्ष में। 
राजा शित्रप्रसाद प्रथम और राजा लक्ष्मनसिह द्वितीय के समर्थक थे। परन्तु भारतेन्दु 
हरिश्चन्द्र (]85-886 ई०) ने शुद्ध हिन्दी का प्रयोग कर अपनी प्रतिभा व सद्भावना 
से हिन्दी को सुव्यवस्थित और परिमाजित कर दिया । उन्होंने भाषा को 'चलताऊ' 
मधुर और स्वच्छ' बनाया ओर वास्तव में वे वर्तमान हिन्दी गद्य के प्रवर्तक हैं । उन्होंने 
हिन्दी साहित्य को नये मार्ग पर लाकर खड़ा कर दिया । मारतेन्दु ने “चन्द्रावली,” 
“अन्घेर नगरी,' भारत दुर्दशा” जेसे मौलिक नाटक लिखे, 'कपू र मंजरी,' “मुद्रा राक्ष स' 
आदि नाटकों का हिन्दी में अनुवाद किया, कई पत्रों का सम्पादन किया, ब्रजभाषा में 
कविताएँ लिखीं ओर 'काशमीर कुसुम' तथा बादशाह दर्पण” इतिहास लिखे। इस 
प्रकार उन्होंने अपने विविध लेखों ओर विभिन्न रचनाओं से हिन्दी साहित्य को सम्पन्न 
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किया और तरुण लेखकों को साहित्यिक प्रेरणा दी । मारतेन्दु के मागे का अनुसरण 
करने वालों में प्रतापनारायण मिश्र, उपाध्याय, पण्डित बद्रीनारायण चौधरी, बाबू 
तोताराम, ठाकुर जगमोहन सिंह, लाला श्रीनिवासदास, पण्डित बालकृष्णभट्ट, पण्डित 
अम्बिकादत्त व्यास और गदाधरसिह विशेष उल्लेखनीय हैं | प्रतापनारायण की रच- 
नाओं में विनोदप्रियता विशेष थी । उनको प्रतिभा 'हठी हम्मीर, 'संगीत शाकुन्तल, 
'गौसंकट नाटक' और विविध प्रकार के निबन्धों में प्रकट हुई है। बालकृष्ण भट्ट 
निवन्ध-लेखक व आलोचक के रूप में प्रकट हुए । पण्डित प्रतापनारायण मिश्र ओर 
बालक्कष्ण भट्ट ने हिन्दी गद्य साहित्य में वही काम किया जो अंग्रेजी गद्य साहित्य में 
एडीसन व स्टील ने किया था । 

अब हिन्दी गद्य साहित्य के उत्थान का द्वितीय युग (869-894 ई०) प्रारम्भ 
होता है। इस काल में बंग भाषा की ओर अधिक झुकाव रहा, उसके ग्रन्थों का 
अनुवाद हिन्दी में किया गया जिससे परिमाजित व सुन्दर संस्कृत पदविन्यास की परम्परा 
हिन्दी में आयी । साथ ही व्याकरण की शुद्धता और माषा को स्वच्छता की ओर भी 
ध्यान दिया जाने लगा । इसके प्रवर्तक महावीरभ्रसाद द्विवेदी थे। उनकी प्रेरणा से 
हिन्दी की अर्थोद्घाटिनी शक्ति की अच्छी वृद्धि हुई और अभिव्यंजना-प्रणाली का मी 
अच्छा प्रसार हुआ । समालोचना को हृष्टि से पण्डित महावीरभ्रसाद द्विवेदी ने प्रथम 
विस्तृत आलोचना का मागे निकाला और सिश्र-वन्धुओं ओर पदमिह शर्मा ने आलो- 
चनात्मक ग्रन्थ लिखे । शर्माजी ने तारतम्यिक आलोचना का शौक पैदा किया। इस 
युग में मौलिक नाटकों की रचना कम हुई परन्तु बंगला के नाटकों का ओर विशेष- 
कर द्विजेन्द्रलाल राय और रवीन्द्र बाबू के नाटकों तथा संस्कृत व अंग्रेजी के नाटकों 
का अनुवाद हुआ । इसी प्रकार बंगला के उपन्यासों का भी हिन्दी अनुवाद खूब हुआ। 
परन्तु बाबू देवकीनन्दन खत्री और पण्डित किशोरीलाल गोस्वामी ने हिन्दी में मौलिक 
उपन्यास लिखे । वाबू देवकीनन्दन के प्रमाव से तिलिस्म और ऐय्यारी के उपन्यासो की 
हिन्दी में बहुत दिनों तक भरमार रही । 

हिन्दी साहित्य का प्रचार और उसकी समृद्धि के हेतु ]894 ई० में बाबू 
श्यामसुन्दरदास, पण्डित रामनारायण मिश्र और ठाकुर शिवकुमारसिह के प्रयरनों से 
काशी नागरी प्रचारिणी सभा की स्थापना हुई जो आज भी विद्यमान है। इस सभा 
के स्थापित हो जाने के वाद से हिन्दी में नाटक, उपन्यास, इतिहास, निबन्ध, समा- 
लोचना तथा वैज्ञानिक विषयों पर पुस्तकें व पत्र-पत्निकाएँ बड़ी संख्या में निकलने 


लगीं । र 
दोसवीं शताब्दी से हिन्दी गद्य साहित्य म एक नवीन युग प्रारम्भ होता है। इस 

युग में हिन्दी साहित्य के विभिन्न अंगों की अच्छी पूति हुई और साहित्य पुष्ट तथा 
प्रोढ़ हो चला । यद्यपि प्रारम्भ में नाटक, उपच्पास, निवन्ध, समालोचना, काव्यस्वरूप, 
मीमांसा आदि समस्त क्षेत्रों में पाश्‍चात्य भ्रमाव इष्टिगोचर होने लगा, पर धीरे-धीरे 
मौलिकता की झलक इष्टिगोचर होने लगी। गल्प ओर उपन्यासक्षेत् में प्रेसचन्द, 
जयशंकर प्रसाद, जेनेनद्रकुमार, वेचन शर्मा उग्र, चण्डी प्रसाद, सुदशन, विशवम्मर शर्मा, 
'कौशिक,' चतुरसेन शास्त्री, राय इष्णदास आदि प्रमुख लेखक हैं । इनमें प्रेमचन्द सबसे 
अधिक प्रसिद्ध हैं । उनके मौलिक उपन्यासों में निम्न व मध्यम श णी के गुहस्थों के 
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जीवन का सच्चा स्वरूप मिलता है। चरित्र-चित्रण ओर व्यक्तियों के पारस्परिक 
सम्बन्धों का मामिकता मे वर्णन करने में प्रेमचन्द अद्वितीय रहे हैं । उनके उपन्यास 
*सेवासदन,' 'गोदान' व 'गबन' हिन्दी साहित्य की निधि हैं। ऐतिहासिक उपन्यास- 
क्षेत्र में 'गढ़ कुण्डार' ओर (झांसी की रानी” के लेखक वृन्दावनलाल वर्मा प्रसिद्ध हैं । 
वर्तमान नाटकक्षेत्न में स्वर्गीय जयशंकर प्रसाद और श्री हरिकृष्ण प्रेमी अधिक प्रसिद्ध 
हैं । प्रसाद के 'स्कन्दगुप्त, 'जनमेजय का नागयज्ञ, 'धुवस्वामिनी, “चन्द्रगुप्त 
नाटक प्रख्यात हैं ओर प्रेमीजी का 'रक्षा-बन्धन' । हिन्दी के कई अच्छे कवियों और 
नाटककारों ने कुछ एकांकी नाटक भी लिखे हैं। विश्वविद्यालयों के उपयुक्त निबन्ध भी 
लिखे गये । इसके अतिरिक्त निर्णयात्मक ओर व्याख्यात्मक ढंग से विस्तृत आलोचकों 
में लाला भगवानदीन, रामचन्द्र शुक्ल व श्यामसुन्दरदास विशेष उल्लेखनीय हैं। 

उन्नीसवीं शताब्दी के अन्त तक ब्रजभाषा में कविता होती रही। परन्तु भारतेन्दु 
ने गद्य के समान काव्य की ब्रजभाषा को भी परिष्कृत कर दिया। ब्रजभाषा की पुरानी 
परिपाटी के कवियों में लाला सीताराम, जगन्नाथदास रत्नाकर,” श्रीधरपाठक, वियोगी 
हरि ओर लाला मगवानदीन अधिक प्रसिद्ध है । बीसवीं शताब्दी के आरम्म होते-होते 
खड़ी बोली में भी कविता होने लगी और काव्यक्षेत्र में एक नवीन धारा प्रवाहित 
हुई एवं कवि नये-तये विषयों की ओर प्रवृत्त हुए। इससे काथ्यत्व का श्रेष्ठ 
स्फुरण हुआ। आधुनिक काब्यक्षेत्र में 'प्रियप्रवास' के लेखक अयोध्यासिह 'हरिओऔध,' 
“रामचरित चिन्तामणि’ के रचयिता रामचरित उपाध्याय और 'साकेत' तथा 'यशो- 
धरा” के रचयिता मंथिलीशरण गुप्त का महत्त्वपूर्ण स्थान है । मैथिलीशरण गुप्त 
प्रतिनिधि ओर सामंजस्यवादी कवि माने जाते हैं । विश्वयुद्ध के पश्चात हिन्दी काव्य- 
क्षेत्र में 'रहस्यवाद' और 'छायावाद' का प्रादुर्माव हुआ । इसके अनुसार कवि-कल्पता 
प्रत्यक्ष जगत से अलग एक रमणीक स्वप्न घोषित की जाने लगी ओर कवि सोन्दर्य- 
भावना के मद में झमने वाला एक लोकातीत जीव। इस 'वाद' में अभिव्यंजना- 
प्रणाली तथा शैली की विचित्रता ही सब कुछ समझी गयी। इस क्षेत्र में कवि 
जयशंकर प्रसाद, सूर्येकान्त त्रिपाठी 'निराला,' सुमित्रानन्दन पन्त ओर महादेवी वर्मा 
हैं। प्रसांदजी की काब्य-प्रतिभा "आँसू, 'लहर' ओर 'कामायनी' में अभिव्यक्त हुई, 
निरालाजी की प्रसिद्धि 'तुलसीदास,' पन्तजी की 'पल्लब,' गुंजन', 'युगान्त', और 
'युगवाणी' एवं महादेवी वर्मा की 'यामा' में निहित है। अं 

राजनीतिक स्वतन्त्रता प्राप्त होने पर सर्वप्रथम उत्तर प्रदेश की सरकार ने अपने 
यहाँ देवनागरी लिपि में लिखी हिन्दी को प्रान्तीय भाषा घोषित कर दिया। उसका 
अनुकरण बिहार, मध्य प्रान्त ओर मध्य प्रदेश ने भी किया। संविधान में हिन्दी को 
राष्ट्रभाषा घोषित कर दिया गया और अब हिन्दी को विभिन्नं भाषा-भाषी राष्ट्रभाषा 
के रूप में अपना रहे हैं । 

उड अपने प्रारम्भिक विकास में उद्द भाषा अरबी व फारसी की अत्यन्त ऋणी 
रही है। आधुनिक युग में अरबी व फारसी के प्राचीन ग्रन्थों के अच्छे-अच्छे संस्करण 
भारत में प्रकाशित होने लगे, जिनका व्यापक प्रचार अफगानिस्तान, ईरान तथा अन्य 
मुसलमानी राज्यों में हो रहा है। मारत में 'मदरसतुल आलिया,” कलकत्ता, दारुल- 
उलूम,' देववन्द (सहारनपुर), और 'नदवतुल उलमा' लखनऊ जैसे विद्यालयों 
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में अरबी तथा फारसी की अच्छी व्यवस्था रही है। इनमें भारत से बाहर के देशों के 
विद्यार्थीगण भी शिक्षा पाते हैं। परन्तु आधुनिक ब्रिटिश शासनकाल अरवी, फारसी 
की अपेक्षा उदू की उन्नति के लिए ही अधिक प्रख्यात है। 

दिल्ली के मुगल सञ्राटों की उन्नति और अवनति के साथ उदू की भी उस 
स्थान में विशेष उन्नति और अवनति होती रही । मुगल बादशाहों की अवनत दशा में 
भी ददे, सोज और सोदा जैसे कवियों ने कुछ समय तक उनके दरबार में अपनी अनु- 
पम रचनाओं द्वारा बड़ा यश प्राप्त किया। ददं ने उदू कविता को “माषा दोहारो' 
के प्रमाव से मुक्त किया और अपनी श्रेष्ठ सूफी विचारधाराओं से गम्भीर बना दिया। 
सोज ने गजलें लिखकर बड़ी कीति प्राप्त की । सौदा ने उदू में हिन्दी शब्दों की बड़ी 
काट-छाँट कर उर्दू काब्य में 'कसीदा' अर्थात्‌ हास्य-रस की रचनाओं का प्रचार किया। 
मीर तकी की प्रसिद्धि दिल्ली के मुगल सम्राट के दरबार में हुई थी । उद्घ गजलों का 
यह 'शेखसादी' कहा जाता है । इसकी गजलें दूर-दूर तक लोग भेंट की तरह ले जाया 
करते थे । मीर ने बहुत-सी 'मसनवियाँ और 'कसीदे' भी लिखे हैं । शाह आलम के 
दरवार के कवि सैयद इ शाअल्लाखाँ उदू तथा हिन्दी दोनों में कविता करते थे । इनमें 
हास्य-रस की मात्रा अधिक थी । मुगल सम्राट शाह आलम द्वितीय अपना उपनाम 
“आफताब' रखकर कविता करते थे। इसी प्रकार अन्तिम मुगल बादशाह बहादुरशाह्‌ 
द्वितीय भी 'जफर' उपनाम से कविता करते थे । इनके समय में गालिब ओर जोक 
जैसे कवियों से दिल्‍ली दरबार साहित्य की दृष्टि से देदीप्यमान हो उठा । जोक ने उदू 
भाषा को परिष्कृत बनाया और 'कसीदा' एवं “जल में अच्छा यश प्राप्त किया। गालिब 
उच्च कोटि के उदू के कवि थे। उन्होंने उदू के साहित्यिक स्तर को एकदम ऊंचा 
उठा दिया । गालिब की रचनाएँ श्रेष्ठ विचारों से ओतप्रोत और मौलिक हैं । उदू 
के गद्य और प्च दोनों में ही उन्हें श्रेष्ठ स्थान प्राप्त है। गालिब 'उदू के तुलसी या 

र' हूं । 

प मुगल सञ्ाटों की दशा बिगड़ जाने पर अनेक कवियों ने लखनऊ के नवाबों का 
आश्रय लिया ओर इस प्रकार लखनऊ में उदू का एक नवीन साहित्यक्षेत्र खुल गया। 
लखनऊ में नासिख और आतिश ने बड़ी प्रसिदि प्राप्त की । लखनऊ काव्यक्षेतन में 
नासिख की कबिता सनद मानी जाती है। इन्होंने विशेषतः गजलें ही लिखी हैं और 


की उच्चता, गाम्भीर्ये, घामिक बिचारादि अधिक हैं। लखनऊ में 'मसियों' का बड़ा 
प्रचार हुआ । 'मसिये' शोक-गीत को कहते हैं जो मुत की प्रशंसा या स्मृति में लिखा 
जाता है । इन “मर्सियों में कहीं-कहीं बड़े मर्मस्पर्शी माव प्रकट किये गये हैं। 'मसियों' का 
उदू साहित्य में वि 


कां सूत्रपात हुआ जि i 
बन होने मां । उदू साहित्य में वीर-रस की कबिता के अभाव को 'मार ने पूरा 


किया । लखनऊ के अनीस, दबीर आदि ने 'मर्सियों' में खूब ख्याति प्राप्त की । उदू 
साहित्य को गन्दा करने वाली 'रेखती' कविता का प्रचार लखनऊ के व्यसची दरवार 
में ही अधिक हुआ । अवध के अन्तिम बादशाह वाजिदअली को इस कविता का बड़ा 
शोक था। र 
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लखनऊ में आध्चयदाताओं के राज्य-अष्ट होने पर उद्र कविता का केन्द्र रामपुर 
बन गया । रामपुर के नवाब यूसुफअलीखाँ ओर कल्बअलीखाँ स्वयं विद्वान और कवि 
थे एवं गुणियों के उदार आश्रयदाता थे। रामपुर के बाद हैदराबाद, भोपाल, पटना, 
टोंक, फरु खाबाद, मुशिदाबाद आदि स्थान उदू साहित्य के केन्द्र हो गये आधुनिक युग 
में अंग्रेजी शिक्षा ओर साहित्य का प्रभाव उदू पर पड़ा और उदू कविता की गतिविधि 
बदलने लगी । केवल श्र गार-रस को छोड़कर इसका भी प्रवाह समाज ओर देश की 
ओर हो गया । कवियों की प्रवृत्ति नवीन विषयों की ओर झुकी, स्वामाविक वर्णन को 
विशेषता दी जाने लगी ओर गजलों का स्थान 'मुसहस' तथा 'मसनवियों' ने ले लिया। 
आजाद और हाली के साथ उदू साहित्य में एक नवीन युग का प्रारम्भ हुआ । उदू 
साहित्य के इतिहास में आजाद का स्थान अनूठा और उच्च है। ये उदू के अमर कवि 
तथा गद्य-लेखक हैं । इनकी गद्यलेखन-शंली निज की है और कविता को नवीन ढंग देने 
के ये उन्नायक हैं हाली का मी कवि, समालोचक तथा गद्य-लेखक की दृष्टि से उदू 
साहित्य के इतिहास में बहुत ऊंचा स्थान है। हाली की कविताएं प्रकृति-सौन्दयं और 
सामाजिक समस्याओं से सम्बन्धित हैं। उदू काव्य के क्षेत्र में अकवर इलाहावादी 
डॉ० सर मुहम्मद इकबाल, 'हाफिज' जालन्धरी और 'जोश' मली हाबादी का नाम बड़े 
आदर से लिया जाता है । अकवर अपने समय के प्रतिनिधि कवि थे । परन्तु जीवन के 
इष्टिकोग और सामाजिक समस्याओं के सम्बन्ध में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण काम 
मुहम्मद इकबाल ने किया । प्रारम्म में इनकी रचनाओं में उदार राष्ट्रीयता थी परन 
बाद में इनकी कृतियाँ संकीणं साम्प्रदायिकता से कलुषित हो गयीं। न्‍ 
उदू गद्य की उन्नति सर्वप्रथम कलकत्ता के फोट विलियम कालिज में हुई | इस 
कालिज के प्रथम प्रिसीपल डॉ० जान बॉरटंविक गिलक्राइस्ट ने अनेक योग्य विद्वानों 
को एकत्र करके उदू की कुछ पुस्तकें लिखवायीं। ।839 ई० से उदू को अदालती 
भाषा बना देने से उत्तर भारत में इसका खूब प्रचार हुआ। आधुनिक उदू गद्य- 
परम्परा के प्रवर्तत में गालिव ओर सर सैयद अहमदखाँ का नाम उल्लेखनीय है। गालिब 
के पत्र, भूमिकाएँ ओर आलोचनाएं प्रसिद्ध हैं । गालिब ने गद्य की उन्नति में खूब भाग 
लिया। सर सैयद अहमदखाँ ने प्रभावोत्पादक सरल अखबारी भाषा का प्रचार किया भोर 
विविध विषयों पर उन्होंने लेख लिखे । उदू साहित्य में सर सैयद अहमदखाँ का स्थान 
अद्वितीय है । अनेक लेखकों ने इनकी ` शेली का अनुकरण किया। इसके अतिरिक्त 
मौलवी अल्ताफ हुसँन 'हाली' ओर मौलाना शिबली ने भी गद्य के विकास में अपनी 
रचनाओं द्वारा खूब योगे दिया । कालान्तर में लखनऊ से भी गद्य साहित्य का उत्कर्ष 
हुआ । पण्डित रतननाथ 'सरशार' ओर मोलवी अब्दुल हमीद जैसे उपन्यासकारों ओर 
मौलाना मुहम्मद हुसैन ने उदू गद्यक्षेत्र में प्रशंसनीय कार्य किया । पाश्चात्य सम्पर्क 
से उदू क्षेत्र में नाटक का प्रारम्भ हुआ और पौराणिक, ऐतिहासिक तथा सामाजिक 
नाटकों की संख्या बढ़ने लगी । बंगला, मराठी आदि अन्य भारतीय “माषाओं के नाटकों 
के भी अनुवाद करिये गये । 'वेताव' काश्मी री, तुलसी दत्त 'शेदा,' हरिकृष्ण जोहर, मुंशी 
 जगतकिशोर, इब्राहीम, मशहुर हकीम अहमदशुजा आदि उद्‌ के प्रसिद्ध नाटककार 
 ह।गल्पओऔर उपन्यास के क्षेत्र में हिन्दी, बंगला आदि के अनूदित ग्रन्थों के अतिरिक्त 
स्वतन्त्र मौलिक उपन्यास व गल्प भी लिखे गये । वजीर अहमद, आजाद, सरशार, 
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मिर्जा मुहम्मद हादी, मुशी घनपतराय (प्रेमचन्द) आदि इस क्षेत्र में प्रसिद्ध हैं। उद 
पत्रकारिता ने भी अब विशेष प्रगति की है। आजकल अलीगढ़ और हैदराबाद उदू 
साहित्य में मुख्य केन्द्र हैं। अलीगढ़ के मुस्लिम विश्वविद्यालय ने उद्र की ओर विशेष 
ध्यान दिया, हैदराबाद के उस्मानिया विश्वविद्यालय में उद्द को शिक्षा का माध्यम 
बनाकर उसकी प्रभूत प्रगति की गयी और ओरंगाबाद में “अंजुमन तरक्की उदू" ने 
अच्छा साहित्य प्रकाशित किया है । (ब्रजरत्नदास कृत उदू साहित्य का इतिहास, ओर 
रामवाबू सक्परेना कृत 'हिस्ट्री आव उठू लिटरेचर') । 

बंगला - वंगला साहित्य का आरम्म कई शताब्दियों पूर्व हुआ था । मध्यकालीन 
थुग में सन्त भक्तों ने अपने भक्ति साहित्य से इसे सुसम्पन्न किया । अठारहबीं शताब्दी 
के आरम्भ में पश्चिम बंगाल में नवद्वीप के राजा कृष्णचन्द की राजसभा बंगला के 
कवियों का प्रमुख स्थात था । इन कवियों में रामप्रसाद एवं 'आनंदमंगल' व 'विद्या- 
सुन्दर” के रचयिता मारतचन्द्र राय गुणाकर प्रधान थे। मारतचन्द्र की कृतियों में 
संस्कृत शब्दों व छन्दों का बाहुल्य है। पूर्व बंगाल में इसी युग में विक्रमपुर के नरेश 
राजवल्लभ की राजसभा में जयनारायण सेन एवं उनकी भतीजी आनन्दमयी ने बड़ा 
यश प्राप्त किया था । ग्राम-साहित्य की प्रगति भी भजन-कीतेन, यात्रा और 'कवि- 
वालाओं' द्वारा हो रही थी । उन्नीसवीं शताब्दी के आरम्भ में चन्द्रनगर में ऐण्टनी नाम 
का एक पुतंगाली बड़ा प्रसिद्ध 'कविवाला' था । इसी समय करमअली ओर अलीराज 
जैसे मुसलमानों ने भी मधुर गीतों की रचना बंगाल में की । 

बंगला गद्य का विकास उच्नीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ से होता है । इस समय 
सेरामपुर (श्रीरामपुर) के ईसाई धर्म-प्रवर्तकों और फोटे विलियम कालिज, कलकत्ता 
के पण्डितों और मोलवियों ने बंगला में आधुनिक गद्य साहित्य के निर्माण का प्रयास 
किया । डॉक्टर केरी, माशंमैन, वार्ड ओर प्रेसी हॉलहेड ने बंगला में कई पुस्तकें 
निकालीं । फोर्टे विलियम कालिज में शिक्षा के लिए बंगला के विधिवत्‌ अध्ययन और 
अध्यापन का प्रबन्ध किया गया और प्रायः सभी विषयों पर वंगला में पुस्तकं सिखी 
गयीं । परन्तु राजा राममोहन राय ने प्रमावोत्पादक गद्य-शैली का विकास किया। 
इसीलिए वे आधुनिक बंगला साहित्य के “गद्य के पिता! कहे जाते हैं। परन्तु उनकी 
भाषा में फारसी शब्दों का बाहुल्य था । ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने बंगला को संस्कृत 
का पुट देकर आधुनिक रूप प्रदान किया । अक्षय कुमार दत्त ने भी अपने निबच्घों द्वारा 
गद्य के विकास में सहयोग दिया । ब्रह्मसमाज के अनेक कर्मेठ कार्यकर्ताओं ने, जैसे 
देवन्द्रनाथ, केशवचन्द्र सेन, पण्डित शिवनाथ शास्त्री आदि ने श्रेष्ठ धामिक और 
आध्यात्मिक साहित्य की रचना की । अब तक बंगला में अंग्रेजी राज्य और पाश्चात्य 
शिक्षां के कारण आचार-विचार और रहन-सहन में बड़ा परिवर्तन हो गेया था। समाजः 
सुधार ने जोर पकड़ा और देशभक्ति ने नवीन प्राण फूँक दिये। इसके साहित्य ने 
राष्ट्रीयता के क्षेत्र में पदापंण किया और इसके साथ-साथ बंगला साहित्य में पश्चिमी 
शिक्षा ओर संस्कारों का प्रभाव हष्टिगोचर होने लगा । 

बंगला के प्रसिद्ध उपन्यासका र, बंकिमचन्द्र चटर्जी, जिनकी रचनाओं में प्राचीन 

और अर्वाचीन भारत का सुन्दर समन्वय है, नवीन विचार ओर शैली के प्रणेता हैं । 
इनके समय से बंगला साहित्य के नवीन युग का श्रीगणेश होता है । उन्होंने तत्कालीन 
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बंगला के भद्देपत को दूर कर उसे परिष्कृत किया एवं उसे श्रेष्ठ विचारों की अभि- 
व्यक्ति के योग्य बना दिया । उनके बाद उपन्यास के क्षेत्र में उमेशचन्द्र दत्त, श्रीमती 
्वर्णकुमारी घोषाल, तारकचन्द्र गंगोली, पण्डित शिवनाथ शास्त्री आदि ने खूब यश 
प्राप्त किया । बीसवीं शताब्दी में रवीन्द्रनाथ ठाकुर और शरतचन्द्र चटर्जी ने उपन्यास- 
क्षेत्र में अद्वितीय सफलता प्राप्त की । उनके उपन्यासो का अनेक भाषाओं में अनुवाद हो 
चुका है । निबन्ध-क्षेत्र में काली प्रसन्न घोष, राजकुमार मुकर्जी, चन्द्रनाथ बसु, रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर आदि ने अपनी रचनाओं से बंगला के वैभव में वृद्धि को है। नाटकों के क्षेत्र में 
रामनारायण तर्करत्न ने ।854 ई० में 'कुलीम कुल सर्वेस्व' नामक प्रथम मौलिक 
नाटक बंगला में लिखा । इसके बाद 'तिलोत्तमा' और “शमिष्ठा” नाटक के रचयिता 
माइकेल मधुसूदन दत्त, 'नील दर्पण' के लेखक दीनवन्धु मित्र, गिरीशचन्द्र, अग्रूतलाल 
बोस और दविजेनद्रलाल राय ने मोलिक नाटक लिखकर बंगला को सुसम्पन्न किया । 
घोष के नाटकों में काव्य का लालित्य है और राय के नाटक तो विविध भाषाओं में 
अनूदित हो चुके हैं । आत्म-कथाओं भौर जीवन-चरित्रों का भी बंगला में बाहुल्य रहा । 
महि देवेगद्रनाथ टैगोर ओर रवीन्द्रनाथ टैगोर ने अपनी आत्म-कथाए लिखी हैं। 
राममोहनराय, अक्षयकुमार दत्त, मधुसूदन दत्त, महाराजा मणीचन्द्र नन्दी, विद्यासागर 
आदि के प्रशंसनीय जीवतःचरित्र भी रोचक भाषा में लिखे गये हैं। 
राजा राममोहन राय, मधुसूदन दत्त, तोरुदत्त, श्रीमती सरोजनी नायडू और 
उनके बन्धु हरीन्द्रनाथ चट्टोपाध्याय ने अंग्रेजी में भी रचनाएँ की हैं और उसके गद्य 
एवं पद्य के वैभव में वृद्धि की है। 
काव्यक्षेत्र में भी बंगला साहित्य सुसम्पन्न रहा । पद्य में मधुसूदन दत्त ने अंग्रेजी 
के कबि मिल्टन के आधार पर 'चतुर्देशपदी' (3077०) और अतुकान्त काव्य (8।27/ 
४/९7५९) का प्रचार किया | इनका प्रसिद्ध काव्य 'मेघनाथवध' है । यही छाप साहित्य 
के अन्य कवियों की रचना में भी प्रतिबिम्बित होती है । इनके बाद हेमचन्द्र, गिरीशचन्द्र 
घोष, बिहारीलाल चक्रवर्ती, नवीन सेन, रंगलाल, कामिनी राय, रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
तथा सत्येन्द्रनाथ दत्त की कृतियों का भी बड़ा सम्मान हुआ है। कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ 
का प्रभाव बंगला के निर्माण में बहुत हो रहा है। उन्होंने अपनी अद्वितीय कृतियों से 
भारत में ही नहीं अपितु समस्त विश्व में ख्याति प्राप्त की है ओर साहित्य में उन्हे 'नोबुल 
पुरस्कार! प्राप्त हुमा है। इनका प्रभाव भारत की अन्य भाषाओं के साहित्य पर भी 
हुआ है। बंगला में विज्ञान तथा दर्शन के श्रेष्ठ, उच्च और सूक्ष्म विचारों को सुन्दर, 
रोचक व सरल भाषा में अभिव्यक्त करने का श्रेय श्री रामेन्द्रसुन्दर त्रिवेदी को है। 
सारांश में विभिन्न मारतीय भाषाओं के साहित्य की अपेक्षा बंगला का साहित्य बहुत 
उन्नत, सुसम्पन्न और मौलिक है। (डॉ० ईश्वरीप्रसाद द्वारा लिखित “भारत का इति- 
'हास_माग 2 ;' गंगाप्रसाद मिश्च कृत “भारत में ब्रिटिश साम्राज्य ओर सरकार व 
दत्त कृत 'मॉडन इण्डियन हिस्ट्री भाग 2 ।') 
मराठी--8]8 ई० में महाराष्ट्र में अंग्रेजी राज्य की स्थापना हो गयी थी ॥ 
इसका परिणाम मराठी साहित्य पर भी हुआ । महाराष्ट्र में स्वराज्य के साथ-साथ लोगों 
की कतृ'त्व-शक्ति भी विलीन हो गयी थी, पर अंग्रेजी प्रभुत्व के कारण समाज व 
साहित्य में नवीन भावनाओं का उत्कपं हुआ। महाराष्ट्र में अंग्रेजों की विद्या, कला 
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शास्त्र; साहित्य आदि में प्रवीण होने को ही विद्वत्ता माना जाने लगा और अंग्रेज 
संस्कृति के गुणानुवाद में ही जीवन की इतिश्री समझी जाने लगी । ।828 ई० के 
बाद का कुछ वर्षों का मराठी साहित्य ऐसी ही भावनाओं से ओतप्रोत रहा । फलतः 
अंग्रेजी पुस्तकों का अनुवाद इस काल के मराठी साहित्य की प्रधानता रही है । शेक्स- 
पियर के अंग्रेजी नाटकों व संस्कृत के नाटकों का अनुवाद भी किया गया। इसी 
बीच अंग्रेज पादरियों ने ईसाई धमं के प्रचारार्थं मराठी भाषा के व्याकरण व शब्द- 
कोश तँयार किये । इनसे प्रेरणा लेकर दादो व पाण्डुरंग ने 'मराठी भोषेचे व्याकरण” 
नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ की रचना की । इससे इन्हें मराठी भाषा का 'पाणिनि' कहते हैं। 
इसके पश्चात्‌ साहित्य, शास्त्र, संस्कृत, प्राकृत तथा अंग्रेजी व्याकरण व कोष, धमे- 
शास्त्र, व्यवहार, नीतिशास्त्र, राजनीतिं, समाजशास्त्र, विविध कला आदि अनेक विषयों 
पर निबन्ध एवं पुस्तकें लिखी गयों । काव्य, उपन्यास, नाटक आदि में भी उल्लेखनीय 
प्रगति होने लगी । इस युग में 'लोक-हितवाद' गोपालहरी देशमुख ने अपने 'शतपत्रों' 
में आर्य-ध्म, आयं संस्कृति के अध्ययन व अध्यापन आदि की कटु आलोचना करके 
अंग्रेजी साहित्य व साम्राज्य की प्रशंसा की । देशमुख, भण्डारकर, रानाडे आदिं 
तत्कालीन श्रेष्ठ व्यक्तियों के बहुमुखी साहित्य में भी देश-प्रेम की प्रचुर भावना होने 
पर भी अंग्रेजी साहित्य का आदशंवाद स्पष्ट झलकता है। इससे मराठी साहित्य में 
नवीन प्रवृत्तियाँ प्रारम्म हुई । एक ओर प्राचीन मराठी साहित्य की परम्पराओं को 
बनाये रखने का प्रयत्न किया जा रहा था तो दूसरी ओर अंग्रेजी शासकों के प्रभाव में 
अंग्रेजी साहित्य की प्रवृत्तियों को अपनाने का प्रयत्न किया जा रहा था । 

अर्वाचीन मराठी साहित्य के तीन युग माने गये है--प्रथम !8।8 ई० से 
874 ई० तक द्वितीय ।874 ई० से 934 ई० तक ओर तृतीय ।934 ई० से आज 
तक । मराठी साहित्य के प्रथम उपन्यास, प्रथम कोष, प्रथम व्याकरण के निर्माण का 
श्रेय प्रथम युग को है। द्वितीय युग के निर्माण करने वाले प्रसिद्ध निबन्ध-लेखक विष्णु- 
शास्त्री चिपलूणकर थे । इस समय महाराष्ट्र में राजकीय दासता के साथ-साथ मान- 
सिक दासता और साहित्यिक निर्जीवता आ गयी थी । उसे चिपलूणकर के 'निबन्ध- 
माला” नामक मासिक पत्र ने दूर कर दिया । महाराष्ट्र में इस महान्‌ पण्डित ने 
भारतीय सभ्यता, साहित्य व संस्कृति का जीर्णोद्धार अपनी लेखनी से किया । आत्म- 
तिरस्कार और आत्म-प्रवंचना की भावना मराठी साहित्य में से दुर करने ओर 
मराठी निवन्ध्र साहित्य की प्रभावशाली प्रगति का भय चिपलूणकर को है। इंस युग 
में साहित्यिक प्रगति के साथ-साथ महाराष्ट्र में राजकीय उन्नति भी हो रही थी । 
फलतः राष्ट्रीय भावनाओं से ओतप्रोत 'केसरी,' मराठा सन्देश” व 'काल पत्र तिकाले 
गये । इसी बीच लोकमान्य तिलक के अद्वितीय त्याग व देश-सेवा के कार्यों से मराठी 
साहित्य और भी अधिक जीवित हो गया। इसी काल में राजकीय, सामाजिक और 
घामिक तीनों प्रकार के सुधारों की साहित्यिक प्रवृत्तियों का उत्कपं हुमा । लोकमाऱ्य 
तिलक के 'केसरी' में लिखे निवन्ध का उनका “गीता रहस्य, आगरकर फे “सुधारक' 
सें लिखे गये निबन्ध, हरिमाऊ आप्टे की 'पणलक्षान्त कोणघेत,' 'म्हैसुरचा वाघ' 
जैसे सामाजिक व राजकीय उपन्यास, श्रीपाद कृषण कोल्हटकर का “सुदाम्या चे पोहे' 
गो० ब० देवल का 'शारदा' नाटक, बा० म० जोशी की 'सुशीलेचादेव, शिवराम 
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परांजपे के 'काल' नामक पत्र में कटु निबन्ध, अच्युतराव कोल्हट के 'सन्देश' में लिखे. 
गये तीक्ष्ण निवन्ध, इतिहासाचार्य विश्वनाथ काशीनाथ राजवाड़े का जीवन भर का 
इतिहास सम्बन्धी कारये, पारसनीस व राजाराम भागवत के ऐतिहासिक संशोधन-कार्य 
आदि मराठी साहित्य में चिरस्मरणीय हैं। हरीमाऊ आप्टे को आधुनिक मराठी उपन्यास 
का जनक और श्रीकृष्ण कोल्हटकर को विनोद का जनक माना गया है। इसी युग में 
महाराष्ट्र में अनेक समाजोपयोगी व साहित्योपयोगी संस्थाओं का प्रादुर्भाव हुआ और 
मराठी साहित्य पूर्णरूपेण क्रियाशील हो गया । न० चि० केलकर ने निबन्ध, इतिहास, 
काब्य, नाटक आदि अनेक रूप से मराठी साहित्य को विशाल व समृद्ध किया। इसी से 
इन्हें महाराष्ट्र में 'साहित्य-सम्राट' की उपाधि से विभूषित किया गया। अण्णा किर्लोस्कर, 
कृष्णाजी खाडिलकर, श्रीपाद कोल्हटकर, रा० ग० गड़करी, मामा बरेरकर इस काल के 
प्रमुख नाटककार हैं । कोल्हटकर जिनका “महाराष्ट्र गीत” आज भी प्रसिद्ध है, इस काल 
के प्रसिद्ध कवि व नाटककार थे । इस युग में केशवसुत” उर्फ कृष्णाजी केशव दामले ने 
मराठी काव्य में कायापलट कर दी । इसके बाद रेवरेण्ड तिलक, विनायक दत्त, वालकवि 
ठोमरे, तावे, चन्द्रशेखर और विनायक सावरकर ने भी कविता-देवी को अपने काव्य- 
आभूषण पहनाये । बिनायक सावरकर की कविता ओज, देशभक्ति व स्वतन्त्रता आदि 
भावों से ओतप्रोत है । इनका 'अठारह सो सत्तावन का स्वातन्ल्प-समर' अत्यधिक 
प्रसिद्ध ग्रन्थ है। | 
इस युग में गल्प-लेखकों के सम्राट वि० स० खाण्डेकर और उपन्यासक्षेत्र में 
कायाकल्प करने वाले प्रो० ना० सी० फड़के की लेखनी प्रारम्भ हुई। ये दोनों ही 
अपने क्षेत्र के युग-प्रवरतंक मोने गये हैं। इस युग के अन्य प्रशंसनीय लेखक वि० वि० 
बैद्य, डॉक्टर केतकर, गो० स० सरदेसाई, महामहोपाध्याय, द० वा० पोतदार, 
वि० सी० गुजर, नाथ माधव, साने गुरुजी, माइखोलकर, देशपाण्डे, विभावरी 
शिरूरकर, कुमुदिती प्रभावलकर, ना० ह० आप्टे आदि हैं । माडखोलकर के उपन्यास 
ओर आलोचनात्मक पुस्तकें तथा साने गुरुजी का सात्विक साहित्य मराठी साहित्य में 
अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं । इस युग के काव्य में रविकिरण मण्डल के गिरीश, 
यशवन्त ओर माधव ज्यूलियन की त्रिमुति तथा उपन्यास के क्षेत्र में फड़के, खाण्डेकर 
व माडखोलकर की त्रिमूति विशेषतः उल्लेखनीय हैं। इन त्रिमूरतियों ने आधुनिक युग 
में मराठी साहित्य में विशिष्ट परम्पराओं को जन्म दिया । 
मराठी साहित्य का तृतीय युग ।934 ई० ।940 ई० के मध्य में प्रारम्भ 
होता है | इस युग में तरुण पीढ़ी के साहित्यिकों में पश्चिमी साहित्य का बढ़ता हुआ 
प्रभाब, विश्वव्यापी दृष्टिकोण, स्थूल से सूक्ष्म की ओर जाने की प्रवृत्ति, भूल कारणों 
को खोजने की जिज्ञासा, आन्तरिक दृष्टिकोण में अन्तर आदि स्पष्ट रूप से मराठी 
साहित्य में हष्टिगोचर होने लगे। इसके अतिरिक्त व्यावहारिक जगत की बढ़ती हुई 
दौड़-धूप, यास्त्रिकयुगीन मानव के बदलते हुए सोन्दर्याकर्षण, घर्मे, कर्म व ईश्वर के 
प्रति अनिष्ठा व संयम को विशिष्ट झलक भी मराठी वाङमय में स्पष्टतः दीखने 
लगी । साथ ही छोटी कहानियाँ, एकांकी ताटक, छाया नाटक, साव गीत, “माव- 
'कणिका' रेडियो पर प्रसारित छोटे नवीनतम नाटक आदि का भी खूब प्रचार होने 
लगा। इस युग की अन्य विशेषता मानस-विश्लेषण की प्रधानता, सर-रियलिज्म 
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(Sur-rea]m) का उत्कर्षं और साहित्य में 'टेकनिक' के समर्थक फड़के और टिक- 
निक' के विरोधक य० गो० जोशी का विवाद है। बाल मटेंकर, मनमोहन, कुसमाग्रज 
उर्फ वा० नि० शिखाड़कर, संजीवनी मराठे, अनिल देशपाण्डे, विनायक कुलकर्णी, 
अनन्त काणेकर, चिन्तामणि जोशी, ग० दि० माइगूलर आदि सन्धिकाल के प्रतिनिधि 
माने गये हैं। यद्यपि प्रहलाद केशव अत्रे ने बीते हुए युग की ताटकःपरम्पराओं को 
कतिपय समय के लिए बनाये रखा परन्तु आधुनिक युग में ये हास्याचायं माने गये 
हैं । कमतमूरकर, रांगणेकर, ताम्हनकर शुक्ल, टिपणीस, औंधकर, वर्तक ताम्हनकर, 
नागेन जोशी, शकुन्तला परांजपे, मुक्ता दीक्षित आदि ने नाटक के क्षेत्र में अपनी- 
अपनी रचनाएँ की हैं । विनोबा भावे, धनंजय, गाडगिल, काका कालेलकर, रामचन्द्र 
जोग, नरहरी, फाटक, डॉ० केशव वाटवे, कृष्णजी कुलकर्णी, ग० वा० कवीश्वर आदि 
को समालोचनात्मक मौलिक ग्रन्थ लिखने का श्रेय प्राप्त है । उच्च कोटि के निबन्ध 
तथा शास्त्रीय मौलिक साहित्य का निर्माण इसी युग में माना जाता है । इस युग में 
गम्भीर विषयों का शास्त्रीय ढंग से लालित्यपूणं भाषा में विवेचन करने की सामथ्ये 
वि० स० खाण्डेकर, प्रो० ना० सी० फड़के और ग० ज्यं० माड्गोलकर की लेखनी 
में है । इतकी रचनाएँ गुण व संख्या दोनों में ही विपुल हैं । काव्य में तुकान्त कोमल- 
पद व भावगर्भित तथा शास्त्रीय पाण्डत्यपूर्ण ढंग से साहित्यिक विपयों का विवेचन 
ही आधुनिक मराठी साहित्य की विशिष्टता है। 

गुजराती--मराठों के आक्रमण ओर लूट-खसोट से उत्पन्न अनिश्चित राज- 
नीतिक परिस्थिति के कारण अठाहरवीं शताब्दी में गुजराती साहित्य की कोई विशिष्ट 
प्रगति न हो सकी । फिर भी सन्त भक्तों की परम्परा चलती रही। इन सन्त भक्तों 
में सहजानम्द द्वारा स्थापित स्वामीनारायण सम्प्रदाय के विद्वान साधु ओर भक्त 
प्रमुख थे जिन्होंने गुजराती काव्यक्षेत्र को सुसम्पन्न किया। इस सम्प्रदाय के प्रेमानन्द 
और ब्रह्मानन्द काव्यक्षेत्र में प्रख्यात हैं । प्रेमानन्द के पद और ब्रह्मानन्द के भजन आज 
भी गुजरात में बहुत लोकप्रिय हूँ । भक्तों की परम्परा के कारण अठारहवीं शताब्दी 
में गुजराती में “गर्वा साहित्य' का उत्कषं हुआ। “र्वा? एक प्रकार का मधुर नृत्य होता 
है जिसमें कन्याएं ओर रमणियाँ अजन या गीत गाती हुई वृत्ताकार नाचती हैं । 
वल्लभ और हरीदास जैसे कवियों ने अम्बा या काली माता तथा कुष्ण व कालिकाल 
पर गर्वा साहित्य' लिखा है। गुजरात के भक्त कवियों में धीरा भगत, तीरा भगत 
और भोज भी प्रसिद्ध हैं । हिन्दी के कबीर व सूरदास के पदों के समान गुजराती में 
धीरा भगत की 'अबलवाणी' प्रसिद्ध हैं । उसने 'काफी' पदों द्वारा ज्ञान का उपदेश दिया 
है । भोज के तैसिकता पर लिखे पद तो आज भी गुजरात ओर काठियावाइ की 
सड़कों पर तम्बूरों पर गाये जाते हैं । ये पद “चबक' नाम से प्रख्यात हैं। तुलसीदास 
के समान गिरधर ने भी उन्नीसवीं शताब्दी के मध्य में रामायण की रचना काव्य में 
की है । उच्नीसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में भी दिवालीबाई, राधाबाई, कृष्णाबाई, 
पुरीबाई और गौरावाई जैसी मक्त कवयित्नियों ने भक्ति काव्य की परम्परो बनाये रखी । 
गुजराती साहित्य में दयाराम (777-852६०) अत्यन्त प्रसिद्ध कवि माने जाते हैं। 
फारसी के हाफिज, हिन्दी के सूर और अंग्रेजी के बायरन से इनकी तुलना की जाती 
है। उन्होंने गुजराती में लगभग दोसो ग्रन्थों की रचना की है ओर सहस्नों पद लिखे हैं 
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कुछ गद्य भी लिखा है। प्राचीन शैली के ये अन्तिम प्रसिद्ध कवि माने जाते हैं। 
इनकी रचनाएँ गुजराती के अतिरिक्त ब्रज-भाषा, मराठी, पंजाबी, संस्कृत ओर उदू' 
में भी हैं। इनकी 'गुबियाँ' या पद गुजरात में अत्यन्त ही रुचि से गाये जाते हैं। 
दोहा या सोरठा में वीर-रस की कविताएं भी गुजरात व काठियावाड़ में खूब रची गयीं । 
जब गुजरात में अंग्रेजी शिक्षा का प्रारम्भ हुआ, पढ़ाने के लिए गुजराती 
में पुस्तकें लिखी गयीं । आधुनिक गुजराती साहित्य के लिए संगठित प्रयास फोर्स 
द्वारा 848 ई० में “गुजरात वर्नाक्यूलर सोसाइटी” की स्थापना के पश्चात्‌ हुए। 
आधुनिक गुजराती साहित्य का सूत्रपात दलपतराम और नमंदाशंकर से होता है। 
दलपतराम की कविताएँ 'चतुराई पूर्ण' तथा “सभा रंजनी” हैं। इनकी भाषा बड़ी 
सरल, सुन्दर और प्रभावशाली है। प्राकृतिक सौन्दर्यं के वर्णन में उनके उच्चतम भाव 
ओर कवि-प्रतिमा का परिचय मिलता है। पारसियों ने भी गुजराती साहित्य की 
उन्नति में खूब योग दिया | ऐसा माना जाता है कि गुजराती में अतुकान्त कविता का 
प्रचार सर्वप्रथम एक पारसी ने ही किया। 
गुजराती गद्य का वास्तविक विकास अंग्रेजी शासन से प्रारम्भ होता है। कति- 
पय पादरियों ने गुजराती गद्य में बाइबिल का अनुवाद करने का प्रयत्न किया ओर 
रणछोड़दास गिरधरभाई ने प्रारम्भिक शिक्षा के योग्य गुजराती में पुस्तकें लिखवाने 
का प्रयास किया । परन्तु आधुनिक गद्य के अग्रगण्य नमंदाशंकर ही हैं। उनका 'राज्य- 
रंग' इतिहास साहित्य की दृष्टि से उच्च श्रेणी का ग्रन्थ है। उसके बाद नवलराम 
गद्य के अच्छे लेखक माने गये हैं ॥ उनका प्रमुख विषय आलोचना था। गुजरात 
साहित्य में नाटक को उच्च श्रेणी पर पहुँचाने का श्रेय रणछोड़माई उदयराम को 
है। इसी प्रकार आधुनिक ढंग के उपन्यास लिखने में सर्वप्रथम प्रयास नन्दशंकर 
तुलजाशंकर ने किया जिनका 'करणघेलो' उपन्यास अधिक प्रख्यात है। इसी प्रकार 
गोवर्धेनराम त्रिपाठी का सरस्वती चन्द्र” भी गुजराती का प्रसिद्ध उपन्यास है। 
गुजरात के अन्य लेखकों में कन्हैयालाल भाणिकलाल मुंशी, रमणलाल बसंतलाल 
देसाई, धञ्रकेतु, चन्द्रबदन मेहता, महादेव देसाई, चुन्नीलाल और बलवन्तराय आचारय 
हैं। इन सबमें मुंशी अत्यधिक प्रसिद्ध हैं। इन्होंने उपन्यास, गलप, सामाजिक नाटक, 
निबन्ध, गुजराती साहित्य का इतिहास, जीवन-चरित्र आदि लिखे हैं। भाषा और 
शैली में इनकी तुलना अंग्रेज लेखक कारलाइल (C47४९) से की जाती है। इनके 
प्रसिद्ध उपन्यास 'प्वीवल्लभ,' 'को टिल्य,' 'जय सोमनाथ” और 'मगवान परशुराम हुँ। 
(क्ष्णलाल एम० झवेरी कृत 'माइलःस्टोन इन गुजराती लिटरेचर,” द्वितीय संस्करण') 
तामिल--दक्षिण मारत की द्राविड भाषाओं में तामिल का स्थान सर्वप्रथम है। 
इसका साहित्य सुसम्पन्न है। ब्रिटिश शासन के समय इनमें आधुनिकीकरण की प्रवृत्तियों 
का आरम्भ हुआ | प्राचीन काल से तामिल में गद्य-ग्रन्थ विद्यमान थे, पर अधिकांश में 
ये टीकाएँ थीं, मोलिक ग्रन्थों का अभाव था । कतिपय जैन ग्रन्थों में तामिल व प्राचीन 
` गद्य का नमूना इष्टिगोचर होता है। आधुनिक ग्रन्थ का प्रारम्भ वीर्य मुनि और अनुमुग 
नलवर ने किया। ईसाई घम-प्रवतंकों ने भी तामिल गद्य के विकास में बड़ा योग 
 दिया। 2675 ई० में स्पेनिश घम्म-प्रवर्तकों (mis$०n2९७) ने सर्वप्रथम तामिल 
` ग्रन्थ छापा और 837 ई० में 'तामिल पत्रिका' नामक प्रथम पत्र ईसाइयों के प्रचारकों 
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ने प्रकाशित किया तथा पादरी बेसची (86500) ने तामिल गद्य में लिखने का श्रीगणेश 
किया । गद्य साहित्य में शेल्व केशवराम मुदली का नाम बड़ा प्रख्यात है। महामहो- 
पाध्याय स्वामीनाथ शास्त्री ने कई प्राचीन ग्रन्थों का अनुवाद तामिल भाषा में किया । ` 
गद्य के अन्य लेखकों में राजम अग्यर, माधवैह, श्रीनिवास आयंगर ओर श्रीनिवास 
शास्त्री तथा 'हिन्दू' पत्र के प्रसिद्ध सम्पादकगण प्रख्यात हैं । चक्रवर्ती राजगोपालाचारी 
की कृतियों से भी तामिल समृद्ध हुई है । उपन्यास के क्षेत्र में वी० जी० सूर्यनारायण 
शास्त्री, राजम अय्यर, सरवन पिल्लई, माघवेह, चेट्रियर आदि ने खूब यश प्राप्त 
किया है। राजम अय्यर की सर्वोत्तम कृति 'कमलाम्वल,' सरवन पिल्लई को “मो हुनांगी' 
और माघवैह की 'पद्मावती' है। तामिल के नाटककारों में सुन्दरम पिल्लई ओर 
राष्ट्रीय तथा रहस्यवादी कवियों में भारती का नाम सबसे अधिक प्रसिद्ध है। अन्य 
भाषाओं के समान तामिल में भी वैज्ञानिक विषयों पर ग्रन्थ लिखे गये हैं और इस क्षेत्र 
में सूर्यनारायण शास्त्री ने पर्याप्त सफलता प्राप्त की है। 

तेलगु--यह भाषा दक्षिण के पूर्वी तट पर और उसके आन्तरिक प्रदेश में बोली 
जाती है । अठारहवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में इस भाषा पर पाश्चात्य सभ्यता का 
प्रभाव पड़ना प्रारम्भ हो गया। सी० पी० ब्राउन नामक एक अंग्रेज ने ।824 ई० 
में तेलगू के प्राचोन ग्रन्थों का. संकलन कर उन्हें प्रकाशित कर सुरक्षित रखने का 
प्रशंसनीय कार्य किया । तेलगू साहित्य में 'नीति चन्द्रिका' के रचयिता चित्नयसूरी की 
लेखन-शैली बड़ी उच्च कोटि की मानी गयी है। इस साहित्य के लेखकों ने संस्कृत, 
भारत की अन्य भाषाओं तथा यूरोप की भाषाओं के प्रमुख ग्रन्थों का अनुवाद करने में 
बिशिष्टना प्रदशित की है। आधुनिक तेलगू साहित्य का सर्वेश्रष्ठ साहित्यकार चीरेश- 
लिंगम्‌ है जिसने विविध विषयों पर ग्रन्थ लिखे हैं। नाटक, उपन्यास, गलप, विज्ञान 
आदि क्षेत्र इसकी प्रतिभा से वंचित नहीं हैं। परन्तु नाटक के क्षेत्र में लक्ष्मीनरसिहम्‌, 
सुब्वारायडू ओर वेंकटेश्वर कबुलु के नाम विशेष उल्लेखनीय हैं। सी० आर० रेड्डी 
का नाम भी तेलगू साहित्य में प्रसिद्ध है। आजकल "आच्ध्र साहित्य परिषद्‌' तेलगू 
साहित्य की प्रगति के लिए अत्यधिक प्रयास कर रही है। 

अन्य भाषाएँ--भारत की अन्य भाषाओं जैसे कन्नड़, मलयालम, सिन्धी, पंजाबी, 
असमी, उड़िया आदि का भी यथेष्ट विकास हुआ है और साहित्य के विविध क्षेत्रों 
में मी श्रेष्ठतम रचनाएँ की गयी हैं। असमी साहित्य में आधुनिक युग का प्रारम्म 
2899 ई० में 'जोनाकी' नाम के पत्र के प्रकाशन से होता है। लक्ष्मीनाथ बरुआ, 
चन्द्रकुमार तथा हेमचन्द्र गोध्वामी जैसे 'जोनाकी के सम्पादकों ने असमी साहित्य के 
क्षेत्र में प्रशंसनीय रचनाएँ लिखी हैं। इसके पश्चात कमलाकान्त, नलिनीबालादेवी, 
विरंचिकुमार बरुआ आदि ने अपनी इतियों से असमी को समृद्ध किया है। इसी 
प्रकार बंगला पुनर्जागरण के प्रभाव के अन्तर्गत राधानाथराय, मधुसूदनराव ओर 
फकी रमोहन सेनापति जैसे प्रसिद्ध लेखकों की कृतियों से उड़िया साहित्य का आधुनिकी- 
करण हुआ है । सारांश यह है कि भारत की सभी भाषाओं में गद्य, पद्य, नाटक, गल्प, 
उपन्यास, निबन्ध, जीवन-चरित्र, पत्रकारिता आदि क्षेत्रों में प्रभूत प्रगति हुई है। इनमें 
भारत की श्रेष्ठ प्राचीन साहित्यिक परम्पराओं का पुनरुत्थान नहीं हुआ है अपितु पूर्व 
ओर्‌ पश्चिम की उच्चतम साहित्यिक प्रवृत्तियों का सुन्दर समन्वय भी हुआ है । 
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ललितकलाएं 

मुगलों के पतन के बाद ब्रिटिश सत्ता मारत में स्थापित हो गयी थी । इसकी 
प्रारम्भिक दशा में भारतीय ललितकलाएं अवनति के गह्वर में दब गयी थीं। 
अठारहवीं शताब्दी परिवर्तत का युग होने से इन ललितकलाओं की दशा अत्यन्त ही 

शोचनीय हो गयी थी । वास्तविक कलात्मक कृतियों को उत्पन्न करने और उन्हें पह- 
चानने व प्रशंसा करने की शक्ति एवं सामर्थ्यं का ह्लास हो चुका था । कलाओं के क्षेत्र 
में सृजनात्मक प्रतिमा और कलात्मक स्तर विलुप्त हो चुके थे। दिल्ली, जयपुर, 
हैदराबाद, लखनऊ और मैसूर जैसे प्राचीन प्रसिद्ध नगरों में दुर्बल निर्जीव कलाकार यत्र- 
तत्र हष्टिगोचर होते थे कला के इस प्रकार के अधःपतन के निम्नलिखित कारण हैं : 

ललितफलाझों के पतन के कारण--(।) मुगल सञ्राटों के उदार संरक्षण में 
कलाओं की प्रभूत प्रगति हुई थी । उनके पतन के पश्चात देश में स्थापित ब्रिटिश 

सरकार ने कलाओं और कलाकारों बी ओर कोई ध्यान नहीं दिया । राज्याश्रय के 
अभाव में ओर अंग्रेज सरकार की उपेक्षा व उदासीनता की नीति के कारण ललित- 
कलाओं की प्रगति अबरुद्ध हो गयी । 

(2) कहीं-कहीं कलाकारों को देशी राजदरवारों में आश्रय प्राप्त हुआ ओर 
बहा उन्हें प्रोत्साहन मिला । परन्तु देशी राजाओं, नवाबों भोर सामन्तों को ब्रिटिश 
शासन में विदेश जाना पड़ा । इससे वे विदेशी कलाङृतियों को पसन्द करने लगे और 
उनमें उनकी अभिरुचि बढ़ने लगी । 

(3) पाश्चात्य सभ्यता के सम्पर्क में आ जाने पर साधारण जनता भी तड़क- 
भड़क वाली विदेशी वस्तुओं और कलाङृतियों के भुलावे में पड़ गयी । 

(4) सरकारी और गैर-सरकारी प्रदर्शनियों में भारतीय कलाओं की अपेक्षा 
बिदेशी वस्तुओं और कलाओं को अधिक प्रोत्साहित किया गया | 

(5) विद्यालयों, महाविद्यालयों के पाठ्यक्रम में कलाओं को कोई स्थान नहीं 
दिया गया । शिक्षा कलाविहीन कर दी गयी । 

(6) देश के आथिक सन्तुलन के अव्यवस्थित हो जाने और मशीनों. द्वारा 
विविध वस्तुओं के असीम उत्पादन से प्राचीन कलात्मक वस्तुओं की माँग घट गयी एवं 
कलाकारों को विवश हो अपना व्यवसाय छोड़कर अन्य धन्धों की शरण लेनी पड़ी। 

(7) उन्नीसवीं शताब्दी के पूर्वाद्धं में प्राचीन प्रवीण कलाकारों, शिल्पियों 
उस्तारों, चित्रकारों आदि के वंशजों प्रें कला की अभिरुचि भी दुषित हो गयी थी। 
उनकी प्रतिभा पाश्चात्य शेली के सम्मुख पराभूत हो गयी थी। फलतः वे पाश्‍चात्य 
कला की नकल करने लगे ओर विदेशी कला की शैलियों और भावों को अपनाने 
लगे । रवि वर्मा ने इश प्रकार के कार्य में ख्याति प्राप्त की पर उनक्री रचनाओं में 
मोलिकता का अभाव है । 

(8) अधिकांश विदेशी अधिकारीगण और कई भारतीय भी ललितकलाओं 
के वास्तविक अथं को समझने में असमर्थ थे ; अतएव उनकी प्रगति के लिए उन्होंने 

कोई प्रयास महीं किये । 

इस प्रकार विविघ कारणों से भारतीय कलाओं को नष्ट-भ्रष्ट होने की नौबत 
आ गयी। पर इसी समय राष्ट्रीय पुनर्जागरण का युग प्रारम्भ हुआ और भारतीयों का 
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ध्यान ललितकलाओं की ओर गया । विदेशों में भी भारतीय कलाओं के प्रति लोगों 
को जागरूक किया गया। इस प्रकार भारतीय कला के जीवन में पुनरुज्जीवन की 
लहर उत्पन्न करने का श्रेय फग्युंसन, कलकत्ता कला विद्यालय (5०:00! ०£ 475) 
के प्रिन्सिपल हैवेल, अन्य प्रिन्सिपल, पर्सी ब्राउन, हिन्दू स्टुअर्ट, डॉ० आनन्दकुमार 
स्वामी, सिस्टर निवेदिता, अवनीन्द्रनाथ टैगोर आदि को है । डॉ० कुमार स्वामी 
की शिक्षा-दीक्षा इ'गलैण्ड में हुई थी और वे लगभग तीस वर्ष तक अमरीका में 
बोस्टन के अजायवघर में भारतीय विभाग-के क़्युरेटर रहे थे। वहाँ रहकर उन्होंने 
भारतीय ललितकलाओं की ओर अमरीका ओर मारत के निवासियों का ही नहीँ, 
अपितु विश्व का'मी ध्यान आकर्षित किया। उन्होंने कला के क्षेत्र में मारत की 
सजनात्मक प्रतिमा और उसकी सफलताओं और रचनाओं का दिग्दर्शन विश्वं को 
कराया । इसी प्रकार प्रिन्सिपल हैवेल ने भारत की ललितकलाओं के प्रमुख तत्वों को 
अलीभांति पहचान लिया और अपने ग्रन्थों और लेखों द्वारा भारतीयों को अपनी 
प्राचीन कलाओं के ममं ओर महत्त्व का परिचय कराया ओर चित्रकला के पुनरुज्जीवन 
पर जोर दिया। इसी प्रकार प्रिन्सिपल पसीं ब्राउन ने भी वास्तुकला के प्रमुख तत्वों 
को प्रदशित किया और मारत की भवन-निर्माणकला को विश्व के सम्मुख प्रकट 
किया । अवनीन्द्रनाथ जिनका जन्म ।87! ई० में हुआ था, प्रारम्भ में कला के 
यूरोपीय शिक्षकों द्वारा शिक्षित किये गये थे; परन्तु भारतीय चित्रों के सम्पर्क में आने 
से उन्हें प्रेरणा मिली और एक प्रवीण भारतीय कलाकार से शिक्षा ग्रहण कर वे 
चित्रकला के क्षेत्र में प्रविष्ट हुए। इसके पश्चात्‌ जब हैवेल से उनकी भेंट हुई तब 
हैवेल ने भी उन्हें विविध भारतीय चित्र बताकर उनकी भावनाओं को अत्यधिक 
प्रोत्साहित किया। रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने भी अवनीन्द्रनाथ को भारतीय चित्रकला को 
पुनरुज्जीवित करने की प्रेरणा दी । फलतः अवतीन्द्रनाथ ने एक नवीन चित्रण-शैली 
का विकास किया । अव हम मारतीय ललितकला के विविध अंगों पर प्रकाश डालेंगे । 
स्थापत्यकला या भवन-निर्माणकला--प्राचीन काल ओर मध्य-युग में भारत 
की स्थापत्यकला की अपनी विशिष्टताएँ थीं। इसका अपना विशेष महत्त्व था। 
मुगलकाल की भव्य इमारतें विश्व की अद्भुत वस्तुओं में मानी जाती हैं। परन्तु 
अंग्रेजी शासन में इस दिव्य स्थापत्यकला की अवनति हो चुकी थी । जब यूरोपीय 
लोग भारत में आये तब यहाँ पाश्चात्य ढंग की इमारतें बनाने का कार्य शुरू हुआ 
और पुतंगालवासियों ने कतिपय गिरजाघर और महल एक विशेष शैली से निमित 
किये । प्रारम्म में अंग्रेजों ने मी 'कॉलोनियल” शैली के भवन बनवाये जिसमें सादगी 
थी । कहीं-कहीं उन्होंने भारतीय ढंग से इमारतें भी बनवायीं । सुरत में उस समय 
के बने अंग्रेजों के मकबरे बिलकुल मुसलमानी शेली के हैं। जब धीरे-धीरे अंग्रेजों ने 
प्रान्तों की राजधानियों (बम्बई, मद्रास, कलकत्ता) की स्थापना की तब उनमें इ'गलण्ड 
में बने तत्कालीन ढंग के भवनों का अनुकरण किया गया । इन भवनों में गॉथिक 
(6000०), रोमन और विकटो रियन-युग की मवन-निर्माण-शैली की विशेषताओं का 
सम्मिश्रण था । भारतीय नरेशों, नवाबौ, सामन्तों और घत्िकों ने ऐसे मवनों को 
आदर्श समझकर अपने-अपने स्थानों में इतकी नकल की॥ घीरे-धीरे इन पाश्चात्य 
भवतों क) अत्यधिक प्रचार हुआ । ब्रिटिश शासन में Public Works Department 
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की स्थापना हो जाने पर तो पाश्चात्य ढंग की भवन-निर्माणकला को खूब प्रोत्साहन 
भिला । परन्तु इस विभाग ने भारतीय स्थापत्यकला के अस्तित्व को स्वीकार ही नहीं 
किया ओर न सरकारी अधिकारियों और इंजीनियरों ने भोरतीय वास्तुकला की 
परम्पराओं की ओर विशिष्ट ध्यात ही दिया । 
बीसवों शताब्दी के प्रारम्म में भारत में स्थापत्यकला के विषय में दो प्रमुख मत 
प्रचलित हो गये थे। प्रथम, वे जो भारतीय स्थापत्यकला का पुनरुज्जीवन चाहते थे 
और हिन्दू तथा मुस्लिम ढंगों की वैसी इमारतें बनाने के पक्ष में थे, जैसी राजस्थान 
ओर अन्य देशी रियासतौं व स्थानों में बन रहीं थीं । द्वितीय, वे लोग थे जो पाश्चात्य 
ढंग की स्थापत्यकला के आधार पर भवन बनाने के पक्ष में थे । द्वितीय मत का खूब 
विस्तृत प्रचार हुआ। फलतः पाश्‍चात्य शैली के आधार पर लाडं कर्जन के समय 
कलकत्तो के 'बिक्टोरिया मेमोरियल हॉल' का निर्माण हुआ ओर भारत की राजधानी 
नई दिल्‍ली को बनाने की घोषणा की गयी । यह्‌ कार्य अंग्रेज इ जीनियरों को सौंपा 
गया।. नई दिल्ली के भवनों में भारतीयता का अभाव रहा. है ओर जैसा डॉक्टर 
जेम्स कजिन्स ने कहा है कि उनके निर्माण में मौलिकता और कल्पना से काम नहीं लिया 
गया । “'ेक्रेटेरियट के दफ्तर और कौंसिल.भवन 'कंदखाने' से जान पड़ते हैं | ये 
इमारतें अधिकतर 'इटालियन ढंग” की बनायी गयी हैं। कहीं-कहीं जाली, छज्जा तथा 
छतरी देकर इनमें हिन्दुस्तानीपनं लाने का प्रयत्न किया गया है। वाइसराथ के भवन 
में इस ओर कुछ विशेष ध्यान दिया गया है ।” (गंगाशंकर मिश्र कृत “भारत में 
ब्रिटिश साम्राज्य,” पृष्ठ 639) । आजकल लोहे के सींखचों की जालियों को सीमेण्ट और 
कंकरीट में दबाकर उनके आधार पर सस्ते भवन शीक्रतापूर्वक निमित किये जा रहे 
हैं। इन भवनों में सादगी है और वास्तुकला से लालित्य का सवंथा अभाव है। 
इसका परिणाम यह हुआ है कि .हमारी राष्ट्रीय स्थापत्यकला विलुप्त हो रही है। 
पाश्चात्य स्थापत्यकला का इतना अधिक प्रचार होने पर भी अनेक देशी 
नरेशों, नवाबों, राजकुमारों और सामन्तों ने भारतीय ढंग की इमारतें बनवायी हैं 
जिनमें कला का लालित्य और कल्पना-शक्ति का वैभव स्पष्टतः दृष्टिगोचर होता है। 
उदयपुर, जयपुर, जोधपुर, बीकानेर, मंसूर आदि स्थानों के आधुनिक भवन भारतीय 
मिस्त्रियों ओर शिल्पियों की कला के.श्रेष्ठतम नमूने हैं। बनारस, हरिद्वार और 
महेश्वर के घाट, मथुरा के मत्दिर, दिल्ली का बिरला मन्दिर तथा अनेक जैन मन्दिर 
जो ब्रिटिश-गुग में ही निमित हुए हैं, मजबूती और कला में अनुपम हैं और भारतीय 
कारीगंरों की शिल्पकला के उदाहरण हैं । 
` चित्रकला-अध्याय चौदह में चित्रकला का विवेचन करते हुए मुगल शैली, 
राजस्थानी शैली ओर काँगड़ा शैली पर यथेष्ट प्रकाश डालने का प्रयास किया जा 
चुका है। मुगल शेली के चित्रांकन में व्यक्तिचित्र, राजसभा व आखेट के हश्य, वृक्ष, 
पुष्प, पत्ते, पशु-पक्षी आदि की ओर विशेष ध्यान दिया जाता था । इस शेली में-स्वा- 
भाविकता का प्रमुख स्थान था । राजस्थानी शैली का सम्बन्ध प्राचीन भारत की चित्र 
कला से था । इसमें पौराणिक ओर जनसाधारण के दैनिक जीदन के हश्य अंकित करने 
की चेष्टा की गयी । मुगल शैली में विलासिता «का प्रदशंन था ओर वह ऐहिक थी; 
राजस्थानी शैली रहस्यमयी व घामिक थी ओर आध्यात्मिक-प्रधान थी । मुगलों के 
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पतन के पश्चात्‌ राजस्थानी शैली के चित्रकार पंजाब की छोटी-छोटी पहाड़ी रियासतों 
में आकर बस गये ओर मुगल शैली के पटना और लखनऊ में । राजस्थानी शैली के 
कलाकारों का प्रधान स्थान काँगड़ा बन गया । कालान्तर में उन्होंने 'काँगड़ा शैली' 
या 'पहाड़ी कला' को जन्म दिया । राजस्थानी शैली अलंकारिक थी पर पहाड़ी माव- 
प्रधान हो गयी । दोनों में ही रसों का सुन्दर समन्वय हुआ है। काँगड़ा शेली के 
कलाकारों ने कवियों ओर नायकों से प्रेरणा लेकर चित्रांकन के विषयों को अत्यन्त 
व्यापक कर दिया । उन्होंने पौराणिक गॉथाओं के साथ-साथ लोक-गाथाओं और 
कुषक-जीवन के हश्य भी अंकित किये । इसके अतिरिक्त उन्होंने राग-मालाओं को 
चित्रित कर संगीत के अटूट सम्बन्ध को भी प्रदर्शित करने का प्रयास किया। राजा 
संसारचन्द्र के शासनकाल में पहाड़ी शैली की प्रभूत प्रगति हुई ओर टेहरी-गढ्वाल 
एवं वुन्देलखण्ड की रियासयों में इसका व्यापक प्रचार हुआ । गढ़वाल के चित्रकारों 
में भोलाराम, माणकू और चैतू ने बड़ा यश प्राप्त किया । काँगड़ा शैली के व्यक्ति- 
चित्र इतने सुन्दर ओर आकर्षक वनने लगे थे कि उन्नीसवीं शताब्दी में अनेक नगरों 
में उनकी माँग म्ली रही थी। पंजाव में महाराजा रणजीतसिंह की राजसमा में भी 
काँगड़ा शैली के चित्रकार विद्यमान “थे जिनमें प्रख्यात कपूरसिह भी था पंजाब के 
सिक्खों के पतन और अंग्रेजों के आधिपत्य के कारण इन चित्रों का राज्याश्चय विलुप्त 
हो गया । इसके वाद ]905 ई० के भीषण भूकम्प से काँगड़ा नगर और वहां के 
अवशिष्ट चित्रकारों का मन्त हो गया और इस प्रकार चित्रकला को एक भारी 
आघात लगा। (गंगाशंकर मिश्र कृत “भारत में ब्रिटिश राज्य, पृष्ठ 642) 

उन्नीसवीं शताब्दी में राजस्थानी शैली अपने विकृत रूप में जयपुर, उदयपुर 
और नाथद्वारा में अमी भो साँस ले रही थी। मुगल शैली के चित्रकार यत्र-तत्र 
दिल्ली, लखनऊ और पटना में अभी मी विद्यमान थे। पर अब उनका कायं नकल 
करना मात्र रह गया था । उनकी 'टेकनिक' मुगलिया होते हुए भी चित्र निर्जीव थे । 
अनेक अंग्रेज इन चित्रकारों से अपने ढंग के चित्र बनवाने लगे । इससे इन कलाकारों 
पर पाश्चात्य चित्रकला का प्रभाव पड़ने लगा। पटना के चित्रकार तो यूरोपीय 
चित्रकला से इतने अधिक प्रभावित हुए थे कि उन्होंने "पटना शेली' नामक नवीन 
शैली को जन्म दिया जिसमें भावना के प्रभाव के साथ-साथ कठोरता भी आ गयी थी । 

दक्षिण भारत में चित्रकला की परम्पराएँ बनी रहीं । अठारहवीं शताब्दी में 
हैदराबाद मुसलमान चित्रकारों का केन्द्रस्थल बन गया ओर लाहोर तथा मंसूर हिन्दू 
चित्रकारों का । अठारहवीं शताब्दी के उत्तराद्वं में उत्तर भारत के अनेक चित्रकार 
तंजौर के नरेश सरफोजी की राजसमा में आश्रय पा रहे थे । उन्नीसवीं शताब्दी के 
पूर्वार्द में तंजोर में राजा शिवाजी के शासनकाल (।833-56 ई०) में इन चित्र- 
कारों के अठारह बंश विद्यमान थे । पूरे व्यक्ति-चित्र के साथ-साथ ये लोग हाथीदाँत 
ओर लकड़ी पर भी कलात्मक रचनाएं करते थे। मैसूर में राजा कृष्णराज वादयारे. 
के शासनकाल में भी चित्रकला को प्रभूत उन्नति हुई। परन्तु ।838 ई० के पश्चात्‌ 
वहाँ भी यह कला लुप्त हो गयी । (पर्सी ब्राउन, "इण्डियन पेंटिग') 

उन्नीम्रवीं शताब्दी के उत्तरां में मेग्रेज सरकार ने भारतीयों की शिक्षा की 
ओर विशेष ध्यान दिया, तब बम्बई, मद्रास और कलकत्ता में कलाशालाएं (86060 
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०६ 478) स्थापित की गेयीं । इनमें पाश्चात्य ढंग की शैलियों के आधार पर ड्राइंग, 
मॉडलिंग (००५९/०६) ओर चित्रकला की शिक्षा दी जाने लगी ओर यह कहा. जाने 
लगा कि पूर्वं की कला, कला ही नहीं है । इससे भारतीय कलाकारों की प्रतिभा 
पाइचात्य शेली से प्रभावित हुई ओरं रवि वर्मा नामक एक केरल के चित्रकार ने 
पाश्चात्य शैली में भारतीय कल्पनाओं को प्रकट करने के प्रयास किये। परन्तु उनकी 
रचनाओं में मौलिकता का अमाव ही नहीं रहा अपितु वे भद्दी हो गयीं। बीसवीं 
शताब्दी के प्रारम्म में भारतीय पुनरुत्थान के परिणामस्वरूप चित्रकला के क्षेत्र में 
भी पुनरुज्जीवन की ज्योति जाग उठी । इसका श्रेय कलकत्ता की कलाशाला के प्रिन्सि- 
पल हैवेल और अवनीन्द्रनाथ ठाकुर को है। इन्होंने अजन्ता और मध्ययुगीन चित्रों 
के मूलमूत सिद्धान्तों के आघार पर चित्रकलाक्षेत्र में शक्तिशाली और सफल आन्दो- 
लन किया । ।903-4 ई० में अवनीन्द्रनाथ ने एक नवीन चित्रकला-शेली को जन्म 
दिया। यह विदेशी शैलियों की अनेक बातों को ग्रहण कर लेने पर मी पूर्णतया 
भारतीय रही । वास्तव में इनमें पूर्वं व पश्चिम की चित्रकलाओं का सुन्दर समन्वय 
है । कालान्तर में यह “बंगाल शैली” के नाम से प्रख्यात हो चली । इसमें 'वाटर-कला' 
और 'वाश-टेकनिक' का अधिक प्रयोग होने लगा । अजन्ता के चित्रों से प्रेरणा ले, 
भारतीय चित्रकला की परम्परा को ग्रहण कर तूलिका से कल्पना साकार कर ली 
गयी । फलतः उच्च कोटि की मौलिकता के साथ-साथ सोन्दर्य, सुकुमारता ओर सुभावना 
का आकर्षक मधुर सामंजस्य उत्पन्न हो गया । अवनीन्द्रनाथ के अतिरिक्त बंगाल शैली 
के प्रमुख प्रतिमासम्पन्न चित्रकार नन्दलाल बोस हैं जिनकी कल्पना सशक्त, सजीव 
ओर श्रेष्ठ है । उनके चित्रों में अजन्ता की आत्मा ही नहीं बोल उठी अपितु भाव भी 
प्राणरूप हो उठे । अवनीन्द्रनाथ के प्रसिद्ध शिष्यों में नन्दलाल बोस के अतिरिक्त सुरेन्द्र 
गंगोली, असीत हलधर, के० एम० मजूमदार और जैमिनी राय मी हैं जिन्होंने बंगाल 
शैली को अधिक व्यापक बनाया । असित कुमार हलधर के तत्वावधान में लखनऊ में 
चित्रकला के एक प्रसिद्ध केन्द्र का उत्कषं हुआ जिसमें ईश्वरदास ते इन दिनों ख्याति 
प्राप्त कर ली । 
बंगाल में चित्रकला के पुनरुज्जीवन का जो आन्दोलन हुआ था, उसका प्रभाव 
गुजरात में भी हुआ ओर वहाँ भी चित्रकला में एक नव-जागृति उत्पन्न हो गयी । 
फलतः अहमदाबाद में रविशंकर रावल की प्रेरणा से उनके तत्वावधान में एक कला- 
केन्द्र स्थापित हो गया जिसकी उपज कणु देसाई हैं । कणु देसाई की रंजनात्मक शैली 
ने 'ग्रिण्ट' और “फिल्म” की तत्कालीन रुचि को अत्यधिक प्रभावित किया । इसके 
अतिरिक्त पाश्चात्य परम्पराओं की 'स्वामाविक शेली' (academic or naturalistic 
$४।९) ने भारत में अनेक प्रसिद्ध चित्रकार उत्पन्न किये जिनमें बम्बई के हल्डत्तकर, 
लालकाका, वी० आर० राव ओर माली तथा कलकत्ता के जे० पी० गंगोली, एच० 
मजुमदार ओर अतुल बोस प्रमुख हैं | वर्तमान काल के. अन्य चित्रकारों में देवीप्रसाद 
राय चोधरी, रहमान चगताई ओर जैनुल आवदीन भी विशेष उल्लेखनीय हैं । 
द्वितीय विश्वयुद्ध के पूर्व में चित्रकला की आधुनिक धाराओं ओर प्रवृत्तियों ने 
बंगाल के पुनरुज्जीवन-आन्दोलन ओर 'स्वामाविक शैली' के प्रवतंकों और समर्थकों 
क्रो एक कड़ी चुनौती दे दी । इसमें पंजाबी पिता ओर विदेशी माता से उत्पन्न अमूत 
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शेरगिल प्रमुख थी । लन्दन ओर पेरिस में चित्रकला में अच्छी ख्याति प्राप्त करने के 
बाद वह भारतीय कला की ओर झुकी ओर उसने अपनी प्रतिमा से चित्रकला में 
खबर यश पाया । उसके चित्रांकन में 'डिजाइन' घनत्व (०45 8०4 ४०।५०),, 
अजन्ता के चित्रों की कोमलता व गढ़नशी लता (।45।८/9) तथा सरलता थी । इससे 
उसकी तूलिका भारतीय चित्रकारों के विकास की स्वामाविकता की प्रतीक बन उठी । 
दुर्भाग्य से ।94] ई० में उसकी समय से पूवं मृत्यु हो जाने से भारतीय चित्रकला 
को भारी आघात लगा । भारतीय चित्रकला की परम्पराओं को आत्मसात्‌ करके, 
स्वरूप तथा तन्त्र में प्रत्यक्षतः भारतीय कला को उत्पन्न करने में अमृत शेरगिल की तरह 
बहुत कम लोग सफल हुए हैं । 

आधुनिक चित्रकोर आजकल के जीवन को विभिन्न प्रकार से अभिव्यक्त करने 
का प्रयास करते हैं परन्तु उनके ढंग समय के प्रतीक होने की अपेक्षा कल्पतामय अधिक 
हैं। इनकी कृतियों को अधिक लोकप्रिय नहीं कहा जा सकता क्योंकि ये साधारण 
मनुष्य की समझ की शक्ति से बाहर हैं। यद्यपि ये यूरोप की आधुनिक प्रवृत्तियों से 
प्रभावित हुए हैं तथापि इनमें से कुछ ने सम्पूर्णतया भारतीय शैली का विकास किया 
है । देश और विदेश में इन्हें चित्रकला-प्रदशंनियों में खूब यश-गोरव प्राप्त हुआ है। 
ऐसे आधुनिक चित्रकारों का प्रमुख केन्द्र बम्बई है । इनमें बदरे, हेब्वर, चावडा, रजा, 
न्यूटन, शुजा, पलसीकार आदि प्रधान हैं। इसी प्रकार कलकत्ता में रथिन मोइच, 
गोपाल घोष और पारितोष सेन तथा दिल्ली में कृष्णलाल और माँगो प्रख्यात हैं। 
बम्बई, मद्रास, कलकत्ता को प्राचीन कलाशालाओं के अतिरिक्त देश में जयपुर, लखनऊ, 
इन्दौर आदि स्थानों पर कलाशालाएं प्रतिष्ठित हो चुकी हैं ओर दिन-प्रतिदिन नवीन 
प्रतिमासम्पन्न कलाकारों का उत्कर्ष हो रहा है। 

आजकल के कलाकार राजा-रानी, अमीर और उमराव के वेभवशाली विलास- 
मथ जीवन को छोड़कर कृषक ओर श्रमिक के दैनिक जीवन का आलेखन करने, 
स्त्री-पुरुष के प्रणय-श्र गार के स्थान पर श्रम का सोन्दर्य देखने ओर दिखलाने का 
प्रयास कर रहे हैं । 'कल्पना के स्वप्नलोक का आकाशीय उड्डयन छोड़कर वास्तबिक 
जीवन-भूमि पर चलने की ओर दैनिक जीवन के सौन्दर्य विहीन माने गये क्षेत्रों में से 
कला-सौन्दर्य को प्रकट करने का प्रयत्न हमारे कलाकार कर रहे हैं। कलाकारों का 
यह कर्तव्य है कि वे जनसाधारण की दैनिक जीवन-कथा को अपने देश में विकसित 
हुई कला की भाषा में प्रकट करें । अपनी कृतियों में उन्हें अपने समाज ओर समय की 
प्रतिकृति अंकित करनी है । साथ ही साथ देशों के निर्माणशील ओर स्वस्थ प्रभावों 
का भी स्वागत करता है । 

संगीत--अठा रहवीं शताब्दी में संगीत और नृत्य की मी उपेक्षा की जाने लगी 
थी । इस शताब्दी के प्रारम्भ में मुहम्मदशाह अन्तिम मुगल सम्राट था जिसके दरवार 
में संगीत को प्रोत्साहन ब राज्याश्रय प्राप्त हुआ। इनकी राजसमा में श्रेष्ठतम 
संगीतज्ञ थे जिनमें भदारंग ओर सदारंग प्रमुख थे। ये वीणा के लिए प्रख्यात थे | 
इन्ही दिनों शोरी ने हिन्दुस्तानी संगीत में 'टप्पे' का प्रचार किया । मुहुम्मदशाह के 
शासनकाल में हिन्दू ओर फारसी संगीत-शैलियों की सम्मिश्रण के सुमधुर ध्वनियों की 
रचना हुई परन्तु उनमें अधिकतर श्छ गारिक थीं । मुगल साञ्जाज्य के पतन के पश्चातु 
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इस कला का ह्लास हो गया ओर अवशिष्ट कुशल संगीतज्ञ देशी रियासतों में राज्या- 
श्रय के लिए चले गये। घीरे-धीरे संगीत ऐसे बगे के हाथ में चला गया जिसने सांसः- 
रिक आमोदःप्रमोद और विलासिता को साधन बना लिया । फलतः लोग संगीत ओर 
नृत्य से घृणा करने लगे । जब अंग्रेजों का आधिपत्य स्थापित हुआ था तो वे दीर्घ काल 
तक भारतीय संगीत और नृत्य को समझने में सवंथा असमर्थ रहे | वे इसे उपेक्षा और 
उद(सीनता से देखते रहे। पर कतिपय मारतीय संस्कृति के प्रशंसक अंग्रेजों ने इसके 
तत्त्वों को समझा ओर सर विलिय॑म जोन्स, विलियम ओसले, कप्तान डे ओर विलडं 
ने भारतीय संगीत ओर नृत्य की विशेषताओं को पहचान लिया । इसी बीच ।873 
ई० में पटना के रईस मुहम्मद रजा ने संगीत पर 'नगमाते आसफी' की रचना की । 
उत्तर मारत में संगीत पर इसका खूब प्रभाव पड़ा ओर उसके राग-लक्षणों का गीतों 
में अधिक प्रचार हुआ। इसी समय राजस्थान में संगीत-प्रेमी जयपुर के मह।राजा 
प्रतापसिंह ने एक संगीत-सम्मेलन किया जिसके परिणामस्वरूप 'संगीतसार' नामक 
ग्रन्थ लिखा गया। ।842 ई० में कृष्णानन्द व्यास ने कलकत्ता से 'संगीत राग 
कल्पद्र्.म' नामक एक पुस्तक प्रकाशित करवायी जिसमें हिन्दुस्तानी गीतों का सुन्दर 
संकलन किया गया था । 
दक्षिण भारत में संगीत का प्रचार बना रहा। तंजौर के राजा तुलजाजी 
(763-787 ई०) की राजसमा में संगीतज्ञों का खूब आदर-सत्कार होता था । स्वयं 
ठुलजाजी निपुण संगीतज्ञ होने से संगीतश्ञों के उदार आश्रयदाता थे। तुलजाजी ने 
स्वयं संगीत पर 'संगीत सारामृतम' नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ की भी रचना की । इसी 
अठारहवीं शताब्दी में श्रीनिवास ने भी संगीत पर 'रागतत्त्व नववोध' नामक सुन्दर 
ग्रन्थ सिखा । दक्षिण के प्रसिद्ध संगीतज्ञ त्यागराज (।800-50 ई०) तंजोर के ही 
रहने वाले थे। इनके भजनों व कीतेनों का प्रचार दक्षिण भारत में अत्यधिक रहा । 
सुदूर दक्षिण के कोचीन ओर ट्रावनकोर के नरेश भी बड़े संगीतप्रिय रहे हैं। वहाँ के 
पेरुमल महाराज की संगीत-रचनाएँ आज भी संस्कृत, तामिल, तेलगू, मलयालम, 
मराठी और हिन्दुस्तानी में उपलब्ध हैं । (पापले कृत “म्यूजिक आंब इण्डिया,' पुष्ठ 
20-23; ओर मिश्रणी द्वारा लिखित 'मारत भें ब्रिटिश साम्राज्य,” पृ० 643) 
उन्नीसबीं शताव्दी के उत्तराद्धं में भारतीय पुनरुत्थान और राष्ट्रीय भावना 
जाग्रत होने पर हमारे देश की महान्‌ सांस्कृतिक निधि की ओर हमारा ध्यान आकर्षित 
हुआ ओर हमने उसे जानना और अध्ययन करभा चाहा । इसी बीच भारतीय भाषाओं 
के साहित्यों में नाटकों की बाढ़-सी आ गयी ओर रंगमंच लोक प्रिय होने लगा । फलतः 
संगीत ओर नृत्य की ओर लोगों का ध्यान आफ्ृष्ट हुआ । सकंप्रयम, बंगाल में इस 
दिशा में प्रगति हुई। राजा सुरीन्द्रमोहन ठाकुर ने संगीत का वृहद्‌ इतिहास तथा अन्य 
अनेक उपयोगी पुस्तकों की रचना की । महाराजा जतीन्द्रमोहन ठाकुर ओर कवीन्द्र 
रवीच् के बन्धु ज्योतीन्द्र नाथ ठाकुर ने संगीत के पुनरुत्थान में अत्यधिक योग दिया । 
धामिक क्रिया-विधियों में भी संगीत को उचित स्थान दिया जाने लगा । राजा राम- 
मोहन राय और महषि देवेन्द्रनाथ ठाकुर के नेतृत्व में ब्रह्मसमाज ने सारी घामिक 
विधियों में संगीत को अपनाया । रवीन्द्रनाथ ठाकुर नेतो अपने गीतों से बंगाली . 
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संगीत में इतना अधिक परिवतंन कर दिया कि वह रवीन्द्र संगीत' के नाम से प्रसिद्ध 
हो चला है। 
बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ से ही संगीत की ओर विशेष ध्यान दिया जाने 
लगा। संगांत के 'पुनरुज्जीवन ओर प्रचार' के लिए अनेक स्थानों में 'संगीत समाज'- 
या 'संगीत मंडल' प्रतिष्ठित किये गये । इनमें से कलकत्ते का 'संगीत समाज' और 
बम्बई का 'ज्ञानोत्तेजक मण्डल' और लाहौर का 'गन्घवे महाविद्यालय सण्डल' विशेष 
उल्लेखनीय हैं । धीरे-धीरे पूना, बड़ोदा, पटना, लखनऊ, ग्वालियर, इन्दौर आदि 
प्रमुख नगरों में गायन व वादन की शिक्षा के लिए और सांस्कृतिक कार्यक्रम में संगीत 
के उपयोग के हेतु शालाएं, समितियाँ, विद्यापीठ आदि स्थापित किये गये। ऐसे 
विद्यालयों में संगीत को पुतरुन्जीबित करने का श्रेय विष्णु दिगम्बर पलसीकर मर 
मातखण्डे को है । मातखण्डे ने सर्वप्रथम 9।6 ई० में महाराजा बड़ौदा की अध्यक्षता 
में अखिल भारतीय संगीत सम्मेलन आयोजित किया । ।99 ई० में 'अखिल भारतीय 
संगीत परिषद (4! India Music 4c4५९फक) की स्थापना की गयी । श्री मात- 
खण्डे ने संगीतक्षे्र में अत्यन्त प्रशंसनीय मिशनरी (755/072 7/) कार्ये किया है। 
उन्होंने अनेक संगीत-सम्मेलनों का आयोजन कर प्रसिद्ध संगीतज्ञों को एकत्र किया 
और उनके अनुभव तथा प्रख्यात संगीत-प्न्थों के आधार पर सारंग, तोड़ी, बिलावल 
आदि अनेक रागों के विविध स्वरूप निदिष्ट किये। कतिपय वर्गों में पूर्व बंगाल के 
संगीतज्ञों ने परम्परागत भारतीय संगीत के क्षेत्र में, उसके आधारभूत सिद्धान्तों का 
बिना परित्याग किये, पाश्‍चात्य संगीत-विज्ञान और प्रणालियों को अपनाने का प्रयास 
किया है जिससे गायन और वादन में सुन्दर समन्वय उत्पन्न हो सके । आजकल शिक्षा 
के साथ-साथ जनता की अभिरुचि परिवर्तित हो गयी है और संगीत को विद्यालयों 
तथा विश्वविद्यालयों के पाठ्यक्रम में स्थान प्राप्त हो गया है एवं शिक्षित-वर्ग ने इसे 
अपना लिया है। रेडियो ओर फिल्म-उद्योग ने भी संगीत को खूब प्रोत्साहन दिया है । 
नृत्य-संगोत के साथ-साथ भारतीय नृत्य को खूब प्रोत्साहन प्राप्त हुआ 
है । भारतीय नृत्य में पाश्‍चात्य 'टेकनिक' से सुधार कर उसका पुनरुज्जीवन करने का 
प्रयत्न किया जा रहा है और इसमें खूब सफलता भी प्राप्त हुई है । वस्तुतः भारतीय 
नृत्य और भरतनाट्यम्‌, कथाकली, मनीपुरी ओर कत्यक का खूब प्रचार हो रहा है। 
भरतनाट्यम्‌ दक्षिण भारत का है और श्रीमती रुक्मिणी देवी, राधा, श्रीराम ओर 
रामगोपाल ने इसका व्यापक प्रसार किया है। कथाकली कठिन नृत्य है और साधारण- 
तया इसे पुरुष ही करते हैं। परन्तु 'जास्य' और 'मोहिनी कथाकली' का नृत्य इतना सुन्दर, 
आकर्षक ओर प्रभावोत्पादक है कि स्त्रियाँ भी इसे नाचती हैं । कथाकली नृत्य में मैडम 
सिमकी का नाम विशेष उल्लेखनीय है । यह कथाकली का प्राण रही है और यूरोप 
तथा अमरीका में इसने यह नृत्य प्रस्तुत कर भारतीय नृत्यकला का प्रचार किया ओर 
पश्चिम में तहलका मचा दिया। मनीपुर नुत्य भी अद्भुत है और इसका प्रचार 
रामगोपाल ने किया है। परन्तु नृत्य के क्षेत्र में सबसे अधिक उल्लेखनीय नाम उदय- 
शंकर का है जिन्होंने नुत्यकला को एक नवीन ओर अनुपम रूप दिया है। प्राचीन 
शास्त्रीय संगीत और नृत्य के साथ-साथ लोकगीत मर लोक-नूस्य (folk dances) 
को भी पुनश्ज्जीवित करने के प्रयत्न किये गये । भील-तूत्य, संथाल-नूत्य नागा-नुरय 
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और इन आदिम जातियों के लोकगीतों को प्रदशित किया जा रहा है। लोकगीतों 
ओर लोक-तूत्यों“पर अनेक पुस्तके भी प्रकाशित हो चुकी हैं। इनमें जन-जीवन की 
अनुपम झाँकी झलकती है। नृत्यकला की शास्त्रीय ओर वैज्ञानिक शिक्षा आजकल 
शान्तिनिकेतन,' केरल कला-मण्डलम, कलाक्षेत्र, प्राचीन कुमारी नृत्य संघ आदि 
संस्थाओं में दी जा रही है। 
नाट्यकला ओोर रंगमंच संगीत मर नृत्य के साथ-साथ भारतीय नाट्य- 
कला ओर रंगमंच में मी परिवर्तन हुआ । नाट्यकला प्रारम्भ में मण करने वाली 
रास-मण्डलियों तक ही सीमित थी । धीरे-धीरे इनका स्थान थियेटरों ने ले लिया। 
, दीर्घं काल तंक पारसियों द्वारा स्थापित कम्गनियों ने इन थियेटरों में पाश्चात्य नाट्य« 
कला ओर रंगमंच का भद्दा अनुकरण किया । पुनरुज्जीवन की प्रगति के साथ-साथ 
इन व्यवसायी नाटक-कम्पनियों के नाटकों, नाट्यकला और रंगमंच में सुधार हुए । 
वर्तमान सिनेमा-गृहों ने नाट्य-गृहों का स्थान ले लिया है, परन्तु फिर भी बड़े-बड़े 
नगरों में परमार्थे और कला के लिए नाट्य-मण्डल और नाट्य-गृह हैं । इनमें आधुनिक 
पाश्चात्य नाटक-प्रणालियों, साधनों और रंगमंच का उपयोग होतां है। लेकिन अभी 
तक हमारे देश में राष्ट्रीय रंगमंच का अभाव रहा है । 
कतिपय वर्षों में फिल्म-उद्योग ने संगीत व नृत्य के कलाकारों को रोजी देकर 
कलामय जीवन बनाये रखा है। पर फिल्मी नि्देशकों और संयोजकों को भारतीय 
संगीत और नृत्य की परम्पराओं का पूर्ण ज्ञान न होने से फिल्‍मी उद्योग भारतीय 
संगीत व नृत्यकला को समुचित प्रोत्साहन देने में असमर्थ रहा है । फिल्मों में नृत्य 
व संगीत को पाइचात्य ढंग और 'टेकनिक' पर घसीटा जा रहा है। वेहुदी कविताओं 
और भद्दे गीतों पर रचा हुआ फिल्मों का अशास्त्रीय संगीत और नृत्य भारतीय 
जीवन को अधिक ऊँचा न उठा सका । इसके विपरीत, उसने कुत्सित मनोवृत्तियों को 
जाग्रत कर सामाजिक जीवन को दूषित करने और नैतिकता को विध्वंस करने की 
चेष्टा की है। सोभाग्य से जनता, सरकार और कतिपय कलाकार अब जाग उठे हैं 
ओर इस दिशा में शीघ्र ही सुधार होने की सम्मावना है। 
वैज्ञानिक प्रगति 
उन्नोसवीं शताब्दी में पुनर्जागरण के बाद भारतीयों को यह अनुभव होने लगा 
था कि पाइचात्य देशों की प्रभत प्रगति का प्रमुख कारण अनुसन्धान व अन्वेषण करने 
की उत्कण्ठा और विज्ञान की उन्नति है। अतएव उन्होंने भी अपने देश में इस दिशा 
की ओर कदम बढ़ाने का संकल्प किया । शिक्षा की प्रगति के साथ-साथ सरकार ने 
भी इस ओर ध्यान दिया। ज्योतिष तथा गणित की शिक्षा का प्रचार तो था ही, 
पाश्चात्य ढंग की चिकित्सा तथा इंजीतियरिंग के अध्यापन का भी प्रबन्ध किया गया । 
कलकत्ता और बम्बई मे मेडिकल कालिज और रुड़की इंजीनियरिंग कालिज स्थापित 
किये रये। 7876 ई० में भहेन्द्रलाल सरकार ने 'वैज्ञानिक अध्ययन की भारतीय 
परिषद्‌ स्थापित की जिसने वैज्ञानिक शिक्षण और अनुसन्धान का कार्य प्रारम्भ किया। 
. यद्यपि 907 ई० तक विज्ञान की विविध शाखाओं के अध्यापन और अध्ययन की 
कोई भी व्यवस्था व सुविधा विद्यालयों ओर विश्वविद्यालथों में न थी, परन्तु फिर मी 
` स्र जगदीशचन्द्र वोस ने 897 ई में भोतिक-विज्ञान के क्षेत्र में खोज की । पेड़- 
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पौधों में उनके जीव-विषयक अन्वेषणों ने विज्ञान के क्षेत्र में तहलका मचा दिया और 
भारतीयों को यह आत्म-विश्वास करा दिया कि विज्ञान पर यूरोपवासियों का ही अधि- 
कार नहीं है। इसके बाद भारत के अन्य विद्वानों ने भी अपनी वैज्ञानिक योग्यता का 
परिचय दिया | 902 ई में प्रफुल्लचन्द राय ने 'हिन्दू रसायन का इतिहास' लिखा 
जिसमें पाश्चात्य देशों को हमारी रासायनिक प्रगति का परिचय मिला। इसी वर्ष 
कलकत्ता विश्वविद्यालय में विज्ञान के लिए वी० एस-सी० ओर ।908 ई० में 
एम० एस-सी० की शिक्षा की सुविधा व व्यवस्था हो गयी । ।974 ई० में इसी 
विश्वविद्यालय में विज्ञान का पृथक्‌ कालिज स्थापित किया गया। ]92] ई० में टाटा 
के उदार दानों से भौतिकशास्त्र तथा रसायनशास्त्र में अन्वेषण और अनुसन्धान-कार्य 
करने के हेतु दक्षिण मारत में बंगलोर में 'इण्डियन इन्स्टीट्यूट ऑव साइन्स' की 
स्थापना की गयी । इसी वषं विज्ञान के क्षेत्र में प्रयोग ओर अनुसन्धान-काये करने में 
भाथिक सहायता देने के लिए 'इण्डियन रिसर्च फण्ड एसोसिएशन” खोला गया । 
भारत में विज्ञान की उन्नति करने, अनुसन्धांन के कार्य को प्रोत्साहित करने और सर्व- 
साधारण को उससे अवगत कराने, वैज्ञानिकों में परस्पर सम्पर्क व सहयोग उत्पन्न 
करने और विज्ञान में जनता की अभिरुचि बढ़ाने के लिए ।94 ई० में 'इण्डियन 
साइन्स काँग्रेस एसोसिएशन” की स्थापना की गयी । यह आज भी वाषिक सम्मेलनों 
तथा अन्य प्रणालियों द्वारा विज्ञान के क्षेत्र में प्रशंसनीय कार्यं कर रही है। इन सबका 
परिणाम यह हुआ कि भारतीयों ने अपनी बेज्ञानिक प्रतिभा का परिचय दिया और 
विशव में अत्यधिक यश प्राप्त किया । श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने ।978 ई० में गणितज्ञों 
को अपनी विलक्षण बुद्धि से आश्चर्यचकित कर दिया। ।920 ई० में जगदीशचन्द्र बोस 
ने पेड़-पौधों के क्षेत्र में, 930 ई० में भोतिक-विज्ञान में चन्द्रशेखर वेंकटरमणं और 
93] ई० में मेघनाद साहा ने अपनी मौलिक खोजों से बड़ा नाम पाया । श्री चन्द्र- 
शेखर बेंकटरमण को तो अपनी खोज के लिए ।939 ई० में 'नोबुल पुरस्कार प्राप्त 
हुआ । इन्होंने भोतिक-विज्ञान में खोज के कायं को प्रोत्साहन देने के लिए बंगलोर में 
“रमण इन्स्टीट्यूट भाव साइन्स' की स्थापना की। बीरबल साहनी ने वनस्पति- 
विज्ञान में अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त की है। इन वैज्ञानिक अन्वेषणों व अनुसन्धानों 
के परिणामस्वरूप शिक्षा में विज्ञान को उत्तरोत्तर श्रेष्ठतम स्थान प्राप्त होने लगा। 
धीरे-धीरे भारत के अनेक कासिजों और विश्वविद्यालयों में विज्ञान की ऊँची शिक्षा 
दी जाने लगी तथा परीक्षां ओर अनुसन्धान की व्यवस्था की गयी । 
द्वितीय विश्वयुद्ध के समय युद्धकालीन आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए भारत 
में वैज्ञानिक अनुसन्धानं कों बड़ा प्रोत्साहन मिला और इसमें खूब भ्रति हुई। 940 
ई० में भारत सरकार ने “बैज्ञानिक तथा ओद्योगिक अनुसन्धान की परिषद्‌ की 
स्थापता की । युद्धकालीन आवश्यकताओं के लिए विज्ञान तथा उद्योग के सम्बन्ध में 
अनेकों अनुसन्धान-समितियाँ विविध विश्वविद्यालयों ओर वैज्ञानिक संस्थाओं में खोज 
का कायं करने में संलग्न हो गयीं । इन समितियों ने रासायनिक रंगों, प्लास्टिक 
व्यवसाय, रेडियो एवं अन्य उद्योगों के क्षेत्र में सन्तोषजनक कार्य किया। इन्हीं दिनों 
रसायनशास्त्र और मोतिक-विज्ञान में भी अनुसन्धान हुए। फलस्वरूप, चन्द्रशेखर रमण 
के शिष्य श्रीकृष्णन को ।940 ई० में मोतिक-विज्ञान में खोज करने के लिए, ]943 
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ई० में शान्तिस्वरूप भटनागर को रसायनशास्त्र में भौतिक खोज करने के कारण 
ओर इसी प्रकार भाभा, चन्द्रशेखर और महालनोबिस को अनुसन्धान-कायं करने के 
हेतु अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त हुई और ये सभी विश्वविख्यात “रॉयल सोसाइटी' के 
सदस्य बना लिये गये । स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ 948 ई० में सरकार की ओर 
से वैज्ञानिक अनुसन्धात के लिए एक अलग विभाग खोला गया और उसके लिए एक 
वैज्ञानिक परामशंदात्री परिषद्‌ भी प्रतिष्ठित की गयी । घीरे-धीरे वैज्ञानिक अनुन्धान 
में अनुराग व अभिरुचि की वृद्धि हुई ओर जनता तथा राष्ट्रीय सरकार दोनों ही इस क्षेत्र 
मे द्रुत गति से आगे बढ़े । फलतः शासन ने अणु-शक्ति की खोज के लिए एक पृथक्‌ 
विशिष्ट समिति स्थापित की। इसके अतिरिक्त पूना में राष्ट्रीय रासायनिक प्रयोगशाला, 
दिल्ली में राष्ट्रीय भौतिकशास्त्र की प्रयोगशाला, जमशेदपुर में राष्ट्रीय धातुशोधन- 
शाला, धनबाद में राष्ट्रीय ईंधन अनुसन्धानशाला और दिल्ली में केन्द्रीय शीशा व 
चीनी के बर्तनों की अनुसन्धानशाला भी स्थापित की गयी है। वैज्ञानिक अनुसन्धान 
के हेतु अन्य केन्द्रीय प्रयोगशालाओं के निर्माण की योजनाएँ भी हैं (श्री हरिदत्त 
वेदालंक्ार कृत 'मारत का सांस्कृतिक इतिहास,” पृष्ठ 272) । भोतिक-विज्ञान ओर 
रसायन-विज्ञान के अतिरिक्त वनस्पति-विज्ञान, पशु-पक्षी-विज्ञान, भूगभे-विज्ञान, 
मनुष्य-शरीररचमा-िज्ञान में भी प्रगति की जा रही है। भूगर्भ विषयक प्रगति के लिए 
जियालॉजिकल सवे आँफ इण्डिया {(G९०l०gical Survey of Indi) जिसकी 
स्थापना ]85] ई० में हुई थी और पशु-पक्षी-विज्ञान के ओर शारीरिक-विज्ञान के 
लिए जूलॉजिकल सर्वे आव इण्डिया (2०0०।०४।०३! 9प7४९५ ०! Ind) जिसकी 
स्थापना ।926 ई० में हुई थी ओर वनस्पति-विज्ञान के हेतु बॉटेनिकल सर्वे आव 
इण्डिया (Botanical Sur४e५ ० I74/8) प्रशंसनीय कार्यं कर रहे हैं । इन्होंने 
अनेक व्यावहारिक वैज्ञानिकों को शिक्षण देकर तैयार किया है तथा वैज्ञानिक अध्ययन 
भौर आथिक उपयोगिता के लिए बहुमूल्य सामग्री प्रस्तुत की है । 
उपसंहार 

947 ई० में स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ सरकार और जनसाधारण का 
ध्यान भारतीय संस्कृति ब सभ्यता के पुनरुद्धार की ओर विशेष रूप से आकृष्ट हो गया 
है। केन्द्रीय सरकार ने एक सांस्कृतिक ट्रस्ट की योजना भी वनायी है तथा भारतीय 
संस्कृति सम्बन्धी एक केन्द्रीय संस्था दिल्ली में स्थापित भी कर दी गयी है। यूरोप 
ओर अमरीका जैसे पाश्चात्य महाद्वीपों की जनता मारत की सभ्यता व संस्कृतिको 
समझने के लिए उत्सुक है । भारत विषयक ज्ञान के लिए वह जागरूक है, क्योंकि 
आधुनिक भौतिकवाद में आक्रान्त होकर वह विविध यन्त्रणाएँ भोग रही है और बड़े- 
बड़े वादों के अन्दर लुप्त स्वार्थों से वह रौंदी जा रही है। पश्चिम की आधुनिक 
वैज्ञानिक संस्क्कति के अणु-बम ने तो विश्व की सुख-शान्ति को भयंकर खतरे में डाल 
दिया है। फलतः पश्चिमी देश भारत की ओर देख रहे हैं। भारत अपनी संस्कृति के 
. अध्यात्मवाद द्वारा उन्हें शाश्वत शान्ति का अनुभव करा सकता है । परन्तु भारतीय 
संस्कृति प्रगतिशील विज्ञान से पृथक्‌ हो जाने के कारण जड़वत्‌ हो गयी है। उसे 
पश्चिम का भौतिकवाद ओर विज्ञानवाद अपनाना होगा ओर अपने व्यक्तित्व को 
बनाये रखने के लिए साहित्य, कला, विज्ञान, अर्थशास्त्र, राजनीति, धमं सभी में 
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भारतीय आदशों को लेकर प्रगति करनी. होगी । 

भारतीय संस्कृति जिसमें सुटूर-अतीत से ही आयं, द्रःविड़, ईरानी, यूनानी, 
चीनी, मुस्लिम आदि विभिन्न संस्कृतियों का सम्मिश्नण होता रहा, आज मी उतनी 
विशाल होनी चाहिए कि उसमें पाश्चात्य सभ्यता व संस्कृति का मिश्रण हो जाय। 
हमें आज ऐसी मानवीय संस्कृति की आवश्यकता है जिसमें प्राचीन और अर्वाचीन 
भारतीय संस्कृति का ही एकीकरण न हो अपितु जिसमें पूर्वं और पश्चिम के समन्वय 
का विकास भी हो । भारतीय संस्कृति ही इस आवश्यकता की पूर्ति कर सकती है 
और भारत ही एक ऐसा देश है जहाँ पूर्व व पश्चिम की संस्कृतियों का सुखद 
सम्मिलन ओर सामंजस्य हो सकता है। इसी पर समस्त मानवःजाति का सततू 
कल्याण निर्भर है । 

प्रश्नावली 

]. भारत में अंग्रेजों की व्यावसायिक और आथिक नीति. क्या थी ? उसका देश 
की प्रगति पर क्या प्रभाव पड़ा ? 

2. आधुनिक युग में भारत के आथिक विकास का संक्षेप में वर्णन कीजिये । 

3. ब्रिटिश शासनकाल में भारतीय व्यापार व उद्योग का संक्षिप्त इतिहास लिखिये 
और बताइये कि भारतीय समाज पर अंग्रेजों की आथिक नीति का कया 
प्रमाव पड़ा ? 

4. भारतीय उद्योग-व्यवसाय आधुनिक युग के प्रारम्भ में बयों अवनत हो गये थे ? 

5. भारत में औद्योगिक श्रम के विकास का विवेचन करते हुए उसके सुधार करने 
के प्रयत्नों पर प्रकाश डालिये । 


` 6. कृषि की प्रगति पर टिप्पणी लिखिये ओर कृषि तथा कृषक की दशा सुधारने के 


लिए अंग्रेज सरकार ने जो कायं किये, उन पर प्रकाश डालिये । 
7. ग्राम-सुधार पर एक विवेचनात्मक निबन्ध लिखिये । 
8. भारत के आथिक जीवन के आधुनिकीकरण पर एक रोचक निबन्ध लिखिये । 
9, भारतीय समाज के दोषों का वर्णन कीजिये और उनको दूर करने के लिए 
किये गये प्रयत्नों का उल्लेख कीजिये । 
]0, “उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तराद्धं में घमं ओर समाज में सुधारवादी आग्दोञनों 
की बाढ़-सी आ गयी ।” इस कथन की पुष्टि कीजिये । 
अथवा 
उन्नीसवीं सदी में भारत में हुए सुघारवादी आन्दोलन का संक्षेप में वर्णेन 
कीजिये । ट 
]]. “राजा राममोहन राय आधुनिक भारत के पिता माने जाते हैं।” इस कथन 
की व्याख्या कीजिये । 
अथवा 
“राजा राममोहन राय ही को भारत के आधुनिक युग के उद्घाटन करने का 
अद्वितीय सम्मान प्राप्त है” (रवीन्द्रनाथ टैगोर) । इस कथन का विवेचन कीजिये । 
]2. आधुनिक युग में साहित्यिक जागृति के क्या कारण थे ! भारत के विकसित 
लोक-सा हित्य की विशेषताओं पर प्रकाश डालिये। 
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भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 


५ हिन्दी, उदू, बंगला, मराठी ओर गुजराती इनमें से किसी एक की साहित्य- 


प्रगति पर रुचिकर निबन्ध लिखिये । 


. आधुनिक युग में भारत की विविध ललितकलाओं के पुनरुज्जीवन पर आलो- 


चनात्मक निबन्ध लिखिये । 

क्या आप इस मत से सहमत हैं कि केवल ब्रिटिश शासन के अन्तर्गत ही भारत 
में राष्ट्रीय एकता की भावना सफल हो सकी ? 

“भारत के मांघुनिकीकरण का श्रेय अंग्रेजों को है।' इस कथन की विवेचना 
कीजिये । 

दयानन्द सरस्वती अथवा रामकृष्ण परमहंस के घामिक एवं सामाजिक सुधारों 
का उल्लेख कीजिये । 


, टिप्पणियाँ लिखिये : 


प्राथंनासमाज, महादेव गोविन्द रानाडे, शान्तिनिकेतन, सोसाइटी आव सर्वेन्ट्स 
आव इण्डिया, स्वामी विवेकानन्द, Ancient Monument Preservation 
80०, हरिजन आन्दोलन, श्रीदयानन्द, अहमदिया आन्दोलन, रामकृष्ण मिशन, 
डॉ० कुमारस्वामी, आधुनिक भारतीय चित्रकला ओर संगीत, श्री रामकृष्ण 
परमहंस, अवनीन्द्रनाथ ठाकुर, केशवचन्द्र सेन, श्री चन्द्रशेखर वेंकट रमण, 
राजा राममोहन राय, रवीन्द्रनाथ टैगोर, असहयोग आन्दोलन, थियोसोफीकल 
सोसाइटी, ब्रह्मसमाज, बंकिमचन्द्र चटर्जी, विश्वभारती ओर आधुनिक युग में 
वैज्ञानिक प्रगति । र 


` पुस्तर के अन्तिम दो अध्याय--“मारत में शिक्षा” और "'आधुनिकीकरण” 


लिखने में सेण्ट्रल बुक डिपो, इलाहाबाद द्वारा प्रकाशित डॉ० ईश्वरीप्रसाद कृत 
“भारतवर्ष का इतिहास';इण्डियन प्रेस, इलाहाबाद द्वारा प्रकाशित डॉ० सरकार 
व डॉ० दत्त कृत 'मॉडने इण्डियन हिस्ट्री'। आत्माराम एण्ड सन्स, दिल्‍ली द्वारा 
प्रकाशित प्रो० हरिदत्त वेदालंकार कृत 'मारत का सांस्कृतिक इतिहास”; तपेश्‍वरी 
साहित्य मन्दिर, कानपुर द्वारा प्रकाशित प्रो० विद्यार्थी कृत 'इण्डियाज कल्चर 
थ  एजेज'; इण्डियन प्रेस, इलाहाबाद द्वारा प्रकाशित डॉ० ईश्वरीप्रसाद कृत 
“भारतवर्ष का इतिहास--माग 2' दिल्‍ली ; हिन्दी प्रकाशन मण्डल, काशी द्वारा 
प्रकाशित गंगाशंकर मिश्र कृत 'मारत में ब्रिटिश साम्राज्य” ओर जेको पब्लिशिग 
हाउस, बम्बई द्वारा प्रकाशित शिशिरकुमार मित्र कृत 'डिवीजन आव इण्डिया! 
से अधिक सहायता ली गयी । 
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सहायक ग्रन्थों की सूची 


[प्रस्तुत पुस्तक को लिखने में लेखक ने निम्नलिखित हिन्दी व अंग्रेजी ग्रन्थों से 
अधिक सहायता ली है। इनकी सहायता के बिना पुस्तक लिखना असम्मव था। 
अतएव वह उनके विद्वान अनुभवी लेखकों ओर उदार प्रकाशकों का हृदय से अत्यन्त 
ही आभारी है। ] “ 
हिन्दी साहित्य ५ 

(!) भारतीय पंस्क्ृति--शिवदत्त ज्ञानी, 

राजकमल प्रकाशन, दिल्‍ली । 2 

(2) भारत का सांस्कृतिक इतिहास--हरिदत्त वेदालंकार, 

आत्माराम एण्ड संस, दिल्‍ली । 

(3) प्राचीन भारत का इतिहास--डॉ० रमाशंकर त्रिपाठी, 

नन्दकिशोर एण्ड ब्रादस, बनारस । 

(4) भारत का इतिहास, भाग | ओर 2 -- डॉ० ईश्वरीप्रसाद, ` 

इण्डियन प्रेस, इलाहाबाद । 

(5) भारतीय सभ्यता--सुखसम्पत्तिराय भण्डारी, 

महावीर ग्रन्थ प्रकाशन मन्दिर, मानपुरा, म० भा० । 
(6) भारतीय संस्कृति का विकास--बी० एल० शर्मा, 
लक्ष्मी प्रकाशन मन्दिर, खुर्जा । 
(7) भारतीय संस्कृति ओर अहिसा-धर्मानन्द कोशम्बी, 
हिन्दी ग्रन्थ रत्नाकर, बम्बई । 
(8) भारत की प्राचीन संस्क्कति--रामजी उपाध्याय, 
किताब महल, इलाहाबाद । 
(9) भारत का इतिहास--भाग 2, विश्वेश्वरप्रसाद, 
सेण्ट्ल बुक डिपो, इलाहाबाद । 
(।0) भारत में ब्रिदिश सा ञ्राज्य -गंगाशंकर मिश्र, 
बिरला हिन्दी प्रकाशन मण्डल, हिन्दी विश्वविद्यालय, बनारस । 
` (]) प्राचीन भारत | मूल लेखक--श्री निवासाचारी तथा रामास्वामी 
आयंगरः 
| अनुवादक--गोरखनाथ चोबे, 
(.2) मुगल भारत प्रकाशक--रामनारायणल।ल, इलाहाबाद । 
(3) उद्भ साहित्य का इतिहास--ब्रजरत्नदास, 
हिन्दी साहित्य कुटीर, काशी । 
(74) हिन्दी साहित्य का इतिहास--रामचच्ट्र शुक्ल, 
काशी नागरी प्रचारिणी सभा, काशी । 
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( ख) 


(5) प्राचीन भारत का कला-विकास--हजारी प्रसाद द्विवेदी । 


(6) मारतीय चित्रकला | रायक्कुष्णदास, 
(ै7) भारतीय मूतिकला | नागरी प्रचारिणी समा, काशी । 


(78) हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास--डॉ० रामकुमार वर्मा । 
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निम्नलिखित पुस्तकों में भारतीय संस्कृति के विभिन्न पहलुओं का विवरण 


है, इनकी भी सहायता अप्रत्यक्ष रूप से ली गयी है। 
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